स्वामी गन्थमाला का प्रथम पुष्प 
इंश्वर-मी मांसा 


लेरसक 


पूज्य १०४ श्री छुछक निजानन्दजी महाराज 
( पू्व नाम स्वामी कर्मानन्द ) 


मारतवरपीय दिगस्वर जेन खसंच 
चौरासी-मधुरा 


प्रकाशक 

मंत्री साहित्य विभाग, 
भारतवर्षीय दिगम्बर जेन संघ 
चोरासी-मथुरा । 


प्रथमबार : १६५० 
मूल्य 
छः रुपये 


रामा प्रिटिंग वक्‍स, 
जावड़ी बाजार, 


देहली | 


प्रकाशकीय वक्तव्य 
प्रस्तुत अन्धके लेखकके साथ मेश वर्षोका परिचय है । 


एक समय था जब आप आर्य समाजके प्रसिद्ध शाख्ार्थियोमे 
थे इसके बाद आप हमारे धर्म-बन्धु ुए ओर अब आप 
हमारे पृज्य हैं। जहां आप बेदिक एव दार्शनिक विद्वान हैं तथा 
इतिहासके प्रति आपकी रुचि है, वही आपकी दृष्टि निष्पक्ष हे 
तथा आपका अपने अभ्ययनके बल पर अपने मत-निर्माणमे 
तनिक भी देर नही लगती । ऐसे विचारशील, सत्यप्रिय बिद्वानके 
विचारोका सबंसाधारणमे अधिक से अधिक प्रचार होवे इस 
ही लिए आपके ही नामसे इस ग्रन्थमालाका प्रारम्भ किया गया 
है । प्रस्तुत प्रन्थ इसका प्रथम पुष्प हे। हमारी भावना है कि 
हम आपक अन्य अन्थोका भी यथा शीघ्र प्रकाशित करें । 


भारतके प्रसिद्ध-प्रसिद्ध साहित्यकाका इस पुस्तककी एक सो 
प्रति भेंट स्वरूप भजनेक लिए पृज्य १०५ श्री छुल्लक पूर्णंसागर जी 
ने अपनी महासमितिके फडसे पाच सो ग्यारह रुपया प्रदान किया 
हे इसके लिए सें उनका हृदयसे आभारी हूँ।साथ ही हिन्दी 
जगत के प्रसिद्ध विद्वान श्री प्रभाकर जी ने प्रस्तुत पुस्तक की 
भूमिका लिखकर जो सहयोग दिया हे उसके लिए में उनका भी 
आभारा हूँ। शुभभस्तु सबब जात: 


--केलाशचन्द्र जेन 
मंत्री-साहित्य विभाग 


फ्राककथयत 


यह शायद्‌ १६३४ की बात है । में विकास के 'अआयसमाज 
अंक में जाने वाले लेखादि देख रहा थ। , उनमे स्वा० कर्मानन्द 
जी का भी एक लेख था--'जेन धर्म और वेद” । एक प्रचारक के 
रूप में मेने उनका नाम सुन रक्खा था, पर इस लेख में प्रचारक 
की संकीशंता के स्थान में सर्वत्र सौन्द्य दर्शन की भावना के 
साथ विविध प्रवृत्तियों का ऐसा सुन्दर सामख़स्य था कि में प्रभा- 
बित हुंए बिना न रह सका । उसके बाद तो अनेकबार उनसे मिलने 
एवं विचिध विषयों पर विचार-विनिमसय करने का अवसर मिला 
है और सदा ही मैंने अनुभव किया हे कि उनका अ्रध्ययन बहुत 
5 है। इनके अध्ययन का मुख्य विषय धर्म ओर इतिहास 
रहा है। 


बहुत से अ्न्थ पढ़ डालना एक साधारण बात है, पर स्वामी 
जी के अध्ययन की दो असाधारणताएं हैं, पहली यह है कि वे 
अध्ययन से पूव॑ कोई सम्मति निधारित करके आगे नहीं चलते 
जिससे कि अपने हृदय का भार बलात अध्ययन पर लादना पड़े 
ओर दूसरी यह कि वे उस अध्ययन पर अपने दृष्टिकाण खरे 
स्वतंत्र विमरश करते हैं। इस प्रकार जा निष्कर्ष निकलता है, वे 
उसे मानते हैं, उस पर लिखते हैं, पर यदि बाद का अध्ययन 
उन्हें इधर उधर करता है तो व उससे भी घबराते नहीं हैं । उनके 
स्वभाव की इस उदारता का आधार उनकी राष्ट्रीय मनोदृत्ति 
है, जो उन्हें राष्ट्र ओर धर्म का समन्वय करके साथ-साथ चलने 
की क्षमता देती है। वे पक्षपात से दीन, बनावट से दूर, मृक सेवा 


[ ख्र ] 


के विश्वासी, एवं सरल स्वभाव के सन्‍्यासी हैं. जो कहीं बंधा हुआ 
नहीं है, पर सबंत्र बंधा हुआ है । उनके “'बिराग? का अर्थ (विशि- 
घ्ट राग-बविश्वात्मा के प्रति श्रसंकीर्ण कोमलता है । इस प्रकार वे 
एक साधु भी हैं और इतिहास के विनम्र विद्यार्थी भी हैं। 


सस्याह्माद' क्मफलासफी और आत्म-स्वातन्त्रय के सिद्धान्तों 
की त्रियेशी में स्नान कर बे शआाज 'जिनधर्म' बल्पतरु फी शीतल 
छाया में आकर खड़ हैं, उसी शान्त मुद्रा में, निर्विकार भाव से 
आर बंधन हीन। महावीर जयंती के अवसर पर मद्दावीर 
सन्देश के नाम से अपना जा भाषण उन्होंने ब्नाडकास्ट किया 
था, वह इस बात का प्रमाण हे कि वे धम को बविशुद्ध जीवन तत्व 
की दृष्टि से देखते हैं--उसके वाह्मविस्तार में फंस कर ही नहीं 
रह जाते । 


उनके अध्ययन के फलस्वरूप राष्ट्रभाषा को उन की कई 
पुस्तक प्राप्त हैं। उनमें परिस्थितिवश एवं सामयिक चीजों को 
छोड़ कर वंदिक ऋषिवाद, सष्टिवाद, 'भारत का आदि सम्राट' 
ओर धर्म के आदि प्रवर्तक, कमंफल केसे देते हैं, का नाम उल्ले- 
खनीय है । पहली पुस्तक में मन्त्रसष्टा ऋषियों का श्रनुसन्धान 
है | यह स्वामी जी के बेदिक साहित्य सम्बन्धी अध्ययन का सुन्दर 
फल है । खोज के कार्य में मतभद होना स्वाभाविक हे, पर सरक्ृत 
के प्रकार्ड परिडत श्री डा० गंगानाथ मा एम० डी० लिट (चायस 
चान्सलर प्रयाग विश्वविद्यालय) के शब्दों में 'बेदिक ऋषिवाद' 
एक निष्पक्ष, गवेषणात्मक पुस्तक है। दूसरी पुस्तकों के सम्बन्ध 
में भी इसी तरह की सम्मति दी जा सकती है, इससें मुझे सन्देषद 
नहीं है। प्रस्तुत पुस्तक में झापने ईश्वर के स्वरूप एंब उसकी 


[ग ।]' 


एत्तिहासिकता पर चर्चा की है। यह एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न है ओर 
इस पर अनेक दाशंनिक एवं ऐतिहासिक विद्वान विचार कर चुके 
है । स्वामीजी का निष्कर्ष इस बिपय में अन्तिम है, यह कहना तो 
स्वय स्वामीजी भी नहीं चादेगे, पर में इतना कह सकता हूँ कि 
स्वामीजी ने आज तक की इस विषयमें प्रचलित परम्पराओं 
की दीवारों को लांघकर अनुसन्धान के दूर वीक्षण से बहुत 
दूर तक भांका हे और एक नई सृष्टि खड़ी की हे । दुसर 
शब्दों में भारतीय दर्शन एंव इतिहास के पश्टिडतों और विद्यार्थियों 
का एक नये दृष्टिकोश पर विचार करने का यह आमन्त्रण है, एसा 
आमन्त्रण जिसमें अपनी भारतमाता के प्रति श्रद्धा है. अनुसन्धान 
की उत्कर्ठा है और विचार विनिमय की तत्परता है । 

मरा विश्वास है कि इस विपय में दिलचस्पी रखने वाले 
विद्वान न केबल इस आमन्त्रण का सुनेगे ही किन्तु इसे स्वीकार 
भी करेंगे। विद्वान लेखक के साथ मेरी भी कामना है कि अनंक 
धर्मा एवं संस्कुतियों की जननी भारतमाता इस अध्यवसाय से 
प्रसन्न हा | 


--#न्‍्हेयालाल मिश्र प्रभाकर 
सम्पादक--विकास 


भा० दि० जैन संघ के साहित्य विभाग के सदस्यों की 


नामावली 
संरक्षक सदस्य 


८१२४) साह शांतिप्रसादजी डालमियानगर । 

५०००) भ्रीमन्‍्त सर सेठ स्वरूपचंद जी हुकमचंद जी इन्दोर । 
४०००) सेठ छदामीलाल ऊँ जेन रईस फिरोजाबाद । 
५०००) #सठ भगवानदास जी ज्ञेच रईस मथुरा । 

३००१) सेठ नानचंद जी हं।राचंद जी गांधी उस्मानाबाद । 


सहायक सदस्य 


१००१) लाला श्यामलाल जी रईस फरू खाबाद । 

१००२) सेठ घनश्यामदास ज॑ सराबगी लालगढ़ । (घमंपत्नी 
रा० ब० सेठ चुन्नीलाल जी के सुपुत्र स्त्र० निद्ालचद 
जी की स्मृति में) 

१००१) रा० ब० सेठ रतनलाल जी चांदमत्न जो रांची । 

१०००) सकल दि० जन पंचान नागपुर | 

१०००) सकल दि० जन पंचान. गया | 

१००१) #रा० सा८ ज्ञाला उल्फतराय जी देंहली | 

१००१) लाला महाव्रोरप्रसाद जो (फर्म--महाबीरप्रसाद एन्ड 
सन्‍्स) देहती। 

१००८) लाला रतनलाल जी जेन मादीपुरिया देह । 


१००१) लाला जुगलकिशार जी (फर्म--घूमीमल धमंदास) 
देहल। । 

१००१) लाला रघुवीरमिह जी (जेना वाच कम्पनी) देहली । 

१०००) रब० श्रीमती मनोहरीदेवी मातेश्वरी लञा० बसन्‍्तलाल 
फिराजीलाल जा जन देहली | 

१०००) श्रीमती चन्द्रवती जी ज्ञन धर्मपत्नी साहू रामस्वसूप 
जी जन नजीबाबाद | 

१०००) बाबू केलाशचन्द्र जी जन 5.00 0 फार्ट बस्बई | 

१०००) बाबू प्रकाशचन्द जी जन खंडेलवाल ग्लास वक्‍स 
सासनी । 

१०००) सेठ सुखानद शकरलाल जी जैन रग के व्यापारी 
देहली । 

१००१) सेठ मगनलाल जी हीरालाल जी पाटनी आगरा | 

१००१) सेठ सुदर्शनलाल जी जेन जसवतनगर | 

१०००) ला० छीवतरमल शकरलाल जी जन मथुरा | 

१००१) सेठ गगशालाल आनन्दीलाल जी आगरा। 


नांट-- ६ इस चन्ह के सहयोगिया की सहायता की पूरी सम प्राप्त नर 
हुई दे । 
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कार्यत्व ( ७७५ ) 
कार्यका लक्षण 

अन्वयव्यतिर्क 

निर्मित्त कारण 

आस्तिकवाद ओर निमित्त कारण 
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अनक सत्ताएंँ 

कया देश्वर व्यापक है ? 

निर्मित्त कारण कार्यमे व्यापक नहीं होता 
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॥ ईश्वर मीमांसा ॥ 


जन लक ह छः (6 मम 


क्या वेदिक देवता ईश्वर हैं ? 


किसी विद्वान ने सत्य ही कहा है कि-- ईश्वर ने मनुष्यों को 
नहीं बनाया अपितु मनुष्यों ने ईश्वर की रचना की हे ।” यदि 
ऐतिहासिक दृष्टि से देखा जाये तो इंश्वचर का वतेमान स्त्ररूप 
परिवत्तित ओर परिवधतरूप है । क्‍योंकि प्राचीन भारतीय 
साहित्य में बतम्'न इश्यर के लिप्र काई स्थान नहीं है । ऋग्वेद 
जो कि संघार के पुस्तफालय मे सब से प्राचीन पुस्तक समभी 
जाती है. उसमे वत्तम्रान इश्वर के मंडन के तो वात ही क्या है 
अपितु उसमे इस ईश्यर शब्द का ही प्रयोग नड। किया गया है। 
यही अवस्था सामबेद और यजुर्बदकी है। अथववेद, जो कि सब 
स नत्रीन वेद है उस्तोमे सबसे प्रथम इस शब्दके दर्शन होते हें, 
परन्तु वहोँ भी केवल साधारण ( स्वामी ) अर्थ मे ही इसका 
प्रयोग हुआ है | अतः जिस प्रकार यह शब्द नवीन है उससे भी 
आति नवीनतम-इसका व्ंमान रूप है । 


[..% मु 
वेद और देवता 


कुछ विद्वानों का कथन है कि वेदों में इश्वर शब्द के न होने 
से कया है, उनमें सट्टिकता इश्वर का अग्नि, प्रजापति, पुरुष 
हिरण्या्भ आदि शब्रों हारा बन तो प्राप्त हाता है। उन 
विद्वानों के सेवा में हमारा इतना ही निवेदन हे कि वेदों में एक 
ईश्वर का नहों अपितु अतेक देशत वाद का विधान है। तथा 
बेदिक देब में से एक भो देव ऐस। नई-ों है जिसका बतमान इेश्वर 
का स्थान दिया जा सके। क्पोंकि वेदिक देवता नियतकर्मा हैं. 
तथा उनकी उत्पत्ति का एवं उनऊे शरसरों का उल्लेख वह में ही 
उपलब्ध होता है। यह सब होते हुए भी आधुनिक विद्वानों ने 
वदिक देवताओं का अर्थ ईश्वर परक करने का प्रयत्न किया है । 
अनः यह आवश्यक है कि बेदिक देवों क। यथार्थ स्वरूप समझ 
लिया जाय । 


श्रीमान पं०सत्यत्रतजी साम/श्रमीने निमक्तालाचनमे लिग्बा है कि- 

“जेदिकमन्त्रेषु स्तुता एवं पदार्या तन्मन्त्रतः स्तुति काले 
एवं च देजत्वेन स्तुता भवन्ति नान्‍्ये नाप्यन्यत्रेस्पेव अदिक 
सिद्धान्त! ।% 


अथानत--ब दिक मन्‍्त्रोमें स्तुत्य पदाथ उन्हें। मन्त्रों द्वारा स्तुति 
कालसें देवता कहलाते हैं। अन्प्रत्न तथा अन्य समयमे वे देवता 


# नोट--प्रभाकर भट्ट का मत है कि-त देवता चतुश्यान्‍्तविनि- 
योगाहते पर ॥ १४ ॥| सर्व दशशन संग्रह । विनियोगके समय ज्सिके लिये 
चतुर्थी विभक्किका प्रयोग होता है वही देवता है। अन्य समय व अम्यत्र 
देवता नहीं । 


( ३) 


नहीं होते यही बेदिक सिद्धान्त है । तथा च निरुक्तमे लिख। है कि- 
* यत्कामऋषियंस्यां देवताया अर्थ पत्यम , इच्छन स्तुति प्रयुक्त 
तददेबतः स मन्‍त्रा भवति ।” यह देवता अमुक पदाथ का स्कमी 
है, ऋतः बह पदाथ उपीसे प्राप्त होगा ऐसा जानकर ऋषि जिसकी 
स्तुति करता है उसी देवता बाला-बह मन्त्र होता है। अभिप्राय 
यह है कि प्रन्त्रोमे वशित पदार्थ देवता नहीं अपितु फल प्राप्तिकी 
कामनासे जिसकी स्तुति की जाती है बह देवता है । तथा स्तुति 
काने वाला मन्त्रकत। ऋषि कहलाता है । 


तीन देव 


तिश्र एवं देवता इति नेरुक्ताः अभ्रिः पृथित्री स्थानः 
वायुर्वा इन्द्रोवाअन्तरिक्षस्थानः सयधिस्थानः ।। 


तासां महाभाग्याद्‌ एककस्पा अपि बहूनि नाम थेयानि 
भवन्ति | अपित्रा कम पृथक लाद यथा होता अध्यय : 
ब्रह्मा उद्गाता इति, अपि एकस्प सतः आपि वा प्थगेव 
स्पु; पृथग हि स्तुतवों ्न्ति तथा अभिधानानि । यथों 
एतत्‌ कम प्रथक लादू इति | बहवीउऊपि विमेज्य क्माणि 
कुयः । तत्र संस्वानेकर्य संभोगकर्य च उपेक्षितव्यम्‌ । 


यथा पृविव्यां मनुब्या) पश्चत्रों देवा इति स्वानेकर्ख च 
संभोगकर्तल च दृश्यते | यथा प्ृत्रिव्य! प्रजन्येन थे वायता- 
दित्पाभ्प॥ चू समोगः अप्निना च इतरस्प लोकस्थ ॥ 
तत्र एतत्‌ नरशहमित्र ॥ ७ । २ 


( ४) 


तीन ही देवता हैं ये नेरुक्तोंका मत है । उनके मतमें अप्नि प्रथिवी 
स्थानाय वेवत हैं, वायु अथवा इन्द्र अन्तरिक्ष स्थानीय हैं ओर 
सूत्र, ग्‌ लोकके देवता हैं। उनको अनेक प्रकरक। विभूतियां होने 
से उनके ही अनेक नाम हैं । तथा कर्मादिके भेदसे भो उनके 
अनेक नाम हें। जिस प्रकार एक हो व्यक्तिके होता अध्बयु आदि 
नाम होते हैं। ऋ० १०/२७०३। में लिखा है कि जब देवोंकी गिनती 
हुई, तब सब देवोमे ३ देवता मुख्य ठडर--जायु. सूर्य. पजन्य 
यहाँ अप्निको मुख्य देवता नहीं माना गया। अपितु अम्निके स्थान 
में पजन्यको मुख्य माना है । 


याज्षिक मत 


परन्तु निरुक्ताचार्यस भिन्न याक्षिकोका मत है. कि मन्त्रेमि 
जितने देवताओके नाम आत हैं उतने ही प्रथक प्रथक देवता है । 
क्योंकि स्तुतियें अलग अलग है. उसी प्रकार देवताओके नाम भी 
प्रथक प्रथक हैं। नरूक्तोंका यह कथन भो ठीक नहीं कि कर्मेकि 
भदसे नामोंका भद है, क्‍योंकि अनेक सनुष्य भी अपने अपने 
कमोंक्ी वॉट कर करते है। यदि व गोणरूपस एकता स्त्रकार 
करें ता हमे कुछ भी आपतत्त नहीं हैं। क्योंकि स्थानकी एकता 
ओर भोगोपभोग आ।दिकी एकत'से वे उनका एक कह सकते हैं ॥: 
जसे कि कहा जाता है कि भारत ऐसा म।नता है अथवा भारत 
यह चाहता है यहाँ एकत्व भो है तथ। अनकत्व भे। क्योंकि भारत 
से अभिश्राय उसकी जनतासे हैं । 


& यास्काचाय दोनोका समन्वय करते हैं । 


(६ ४ ) 
देवोंकी विलत्षणता 


इतरेतर जन्मानोमवन्ति, इतरेतरप्रकृतयः । कमजन्मानः 
आत्मजन्मानः । आत्मेव एपां रथोमवति आत्मा अछ्वः 
आत्मा आयुधम्‌ आत्मा इषवः आत्मा सब देवस्थ देवस्प ! 
निरुक्तत ७। २ 


श्र्थ--देवता परस्पर जन्मा तथा इतरतर प्रकृति ( कारण ) 
होते हैं | देवता कर्म जन्मा ( कमोथजन्मा ) हाते हैं.। क्ये।कि इनके 
जन्मके दिना लोकिक कर्म सिद्ध नहीं होसकते इप लिये ये जन्म 
घाग्ण करते े। तथा ये आत्म जन्मा हैं। अथात इनके जन्मके 
लिये किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं। हैं । स्व॒संकल्पमात्रसे ही उनका 
जन्म होता हे । तथा देवता स्त्रयं ही अपना रथ है. स्त्रयं ही अश्व 
है और व अपने आप ही शस्त्र आदि हैं | अमिप्राय यह है कि 
कायके लिये उन्हें किसी अन्यकों सहायता की आवश्यक्ता नहीं 
अपितु संकल्पम्तात्रसे उनको सम्पूर्ण पदाथ प्राप्त होते 3 । 


देवोंका आकार 


पुरुषविधास्यु: । अपुरुषतिधास्थुः | आपिया उमयविधा- 
स्युः | अधिष्टातारः पुरुषविग्राहा:। एप च आख्यानसमयः। 
नि० ७। २ 

वेबताओंके स्व॒हूपके विपय्में निरुक्तकार कहते हैं कि--देव- 
ताओका आकार मनुष्यों जसा है. यह एक मत है। तथा दूसरे 
अआचायेका कथन है कि--देवेका आकार मनुष्योसे भिन्न प्रकार 


( ४६) 


है। जेंसे अभि बायु, आदित्य, आदि। परन्तु ऐतिहासिक 
आवचायोका मत है कि--अधिश्ात।के रूपमें य देवता सर्वदा मनु- 
ध्याकार ही होते है। अर्थात्‌ अभि वायु, आदित्य, चन्द्रसा आदि 
तो वुरुषवत नहीं हैं परन्तु उनके जो अधिष्टाता देव है वे पुरुषा- 
कार हं। होते हैं । किसी किसी अ।चायके मतसे देव उभयरूप 5 । 


(वरुण) 


इन देवताओंमें वरुणदेव जलोंके स्त्रामी हैं। (बरूणों अपा- 
मधिपति: | अथववेद, कां०५॥२७।४) तथा यही शान्ति और भलाई 
का देवता है। शष सब वदिक देवता शाक्तिक हैं | सिन्धप्रान्त के 
शख्यर शहर में सिन्धनदी के किनार अति प्राचीन बरुणदेव का 
एक मन्दिर है जिसका वरता-परके नामसे पूजा जाता है। 
यह जलक। देवता माना जाता है। तथा इरानी लोगे|कि यहाँ भी 
इस वरुण को 'बरगा' नामसे पूजा जात, है। वे लोग इसको सब 
देवोका पिता मानते है.। मित्र ओर वरुण अति प्राच।न व प्रति- 
प्रित देव हैं | तथा वरुणक। पश्चिम दिशाका दिग्पाल माना गयाई। 


मरुदगश 
मरूद देवत! गण-हूप है । 


मरुतो मा गणेखन्तु ॥ अ० का० १९।४५।१० 

अर्थात मरत देवत। गणं। सहित मेरी रक्ष। करें। तथा च 
शतपथ ब्रा० में लिखा है कि--. 

सप्त सप्तहि मारत। गण। | श० ९।५।२।३।१६ 

अथोत्‌ मरुतोंके सात सात गण हाते हैं | 


( ७ ) 

तथा च मरुतमण अहुत भाजी हैं| अर्थात्‌ ये हषन किये हुए 
पदार्भोकों नहीं खाते। जेसाकि--अहुतादो वे देवानां मरुतः ५ | 
शत० ४४३९६ में लिखा है । इनके लिये प्रथक्‌ वलि दी जाती है 

मारुतः सप्रकपालः [पुरोडासः] तां० बरा० २१।१०२३ 

तथा व इन मरुतोंके सात सात प्रकार आयुध, तथा आभरण 
एबं सात + प्रकारकी ही दीपियां है। सप्रानां सप्त ऋष्टय सप्त युः 
मान्येपाम ॥ ऋ:० ८।०८॥९। ऋग्वेद मं० ५।५०।९७ में इन मरुतोंकी 
संख्या ४६ बताई हे । 


भिन्न भिन्न पदाथी के अधिपति 
भिन्न २ देवता 


सत्ता प्रसवानामविपतिः | ऊभ्नि वनश्पतीनामावेषति: । 

दावा प्ृथिवीदात्रणामधिपत्नी । वरुणोउपामधिपतिः । मिन्रा- 
हू हे नव 
वरुणी वृष्टयाधिपती । मरुतः प्रतानामधिपतयः । सामो- 
वीरु धामधियतिः । वायुरन्तरिक्षस्पाधिपतिः । सय॑ंचश्षुपा- 
मधिपतिः । चन्द्रमानक्षत्राणमधिपतिः । इन्द्रो दिवोजधि- 
पति: । मरुतां पितापशनामधिपतिः मृत्युःप्रजानामधिषतिः। 
पे 

यमः प्तिशामधिपतिः || अथबे० ५। २४ । 

तथा पेप्प० में अन्य देवोको भी अधिपति कहा है । यथा-- 
मित्र प्राथवीका, बसु सम्बत्सरका रुम्बत्सर ऋतुओका । विष्णु 
पर्वतोका । त्वष्टा, रूपोंका । समुद्र नदियेका। पजन्य (मेघ) आष- 
घियोका | वृहस्पति देवत|ओका। प्रजापति प्रज,ओंका | (अथ) 
सविता प्रेरणाओंका अधिपति | अप्नि वनस्पतियोका । दवा प्रथ्वी 


( ८ ) 

दानियोकी । वरुण जलोका | मित्रवरुण, वृष्टिक । मरूत पवेतोके । 
सोम पोधोंका। वायु अन्तरिक्षका। सूर्य, नेत्रोंका। चन्द्रमा 
नक्षत्रोका । इन्द्र द्योका | मरुतोका पिता। रूद्र पशुअंका। झुत्यु 
प्रजाओंका । यम पितरेका। इस प्रकार इन देवताओके स्थ न. 
अधक,र कम, जन्मस्थनन व मातापिता, साथी, बाहन कायक्षेत्र 
योनि, जाति आदि सब प्रथक प्रथक हैं। इनकी प्रथकता इनके 
अनक्य का सिद्ध करने के लिव अटल प्रमाण हे बृदिक कबयोसे 
लेकर अ।ज तक सभी स्पतन्त्र प्रज्ञ विद्रानोंका यही सिद्धान्त है । 
तथा ये देवता देवता ही हैं, नय ईश्वर हैं ओर न ईश्वर की * 
शक्तियाँ। य सब कल्पनायें निराघार एवं साम्प्रदायिक है.। इन 
कल्पनाओंसे न तो बेदोंक ही महत्व बढ़ता है. ओर न ईश्वर की 
सिद्धि हो सकती है । 


श्री पावर्गी महोदय का मत 


श्री नार.यण भवनरावपावर्गी, अपनी पुस्तक 'आयोका 
मूलम्थान! में लिखते हे कि--यद्यप ऋग्वेदमे इस बातका संकेत 
वो अस्त्यर्भका दवासों न कृमारक: | ऋ८ ८। १०। २) सबके सच 
श्रेष्ठ हे । (विश्वे सता महान्त इति | ऋ८ ८।३०। १) तो भी 
ऋचाओंके पढने से यह स्पष्ट मालूम पढ़ता है कि हमारे वेदिक 
देवताओंम छोटाई बढ़ाईका कुछ भेद वास्तवमें था। अतः इ' 
बातका समुचित विचार करके ही हमने अग्निकों प्रथम स्थान 
दिया है। क्योंकि वे ऋग्वेदमें देवताअंके देवता ( देवो देवानां, 
ऋ८ १। ३१। १ ) माने गये हैं ।” 


( ६) 
अग्नि देवता 


ऋग्वेदक! मुख्य देवत। अग्न है अन्य सब गौंण देबता हैं। 
अपम्ि प्रथिवो स्थानोय देवता हैे--यह निरुक्तकार का नते हंम॑ 
प्रकट कर चुके हैं। ऋग्वेद भी इसी सिद्ध/न्तकों माना गया है । 
यथा-- 


स्र्यों नो दिनस्पातु वातो अन्तरिक्षात्‌ । अग्निनंः पार्थि- 
चेम्यः ॥ ऋ० १०१५९।१ 


अथोत्‌--घलोकसे सूर्य हमारी रक्षा करे व अन्तरिक्ष लोकसे 


चायु तथा प्रथिवी लोकसे अग्नि हमारी रक्षा कर। तथा शत्तपथ 
जाह्मणमें हे कि-- 


अस्मिन्‍नेव लोके, अभि, वायुमन्तरिक्षे दिव्येव सयम्‌ । 
१५१।२।१३। १ 


अथोत्‌--इस प्रजापतिने देवों का उत्पन्न करके तीन लोकोमें 
स्थापित किया । 


अभिको इस प्रथिवी लोकम वायुको अन्तरिक्षमें ओर सू्को 
शूलोकमें । उपरोक्त प्रमाणोसे यह सिद्ध होगया कि-अप्मि प्र॒थ्ची 
स्थानीय देवता है | तथा ऋग्वेद और अथवबंवेदका भी प्रथिवीलोक 
है। तथा दोनों बेदोका देवता भी अप्नि ही है । अतः यह स्पष्ट हे कि 
अप्रि वेदींका मुख्य देवता है। भारतमे अप्नि पूजा के प्रथम प्रचा- 
रक अंगिरा ऋषि हुये हैं। यह प्रख्यात वंशके थे। ग्रीकृ, रोमन 
परशियन, आदि जातियोंमें अभिकी पूजा सदासे चली आदी है। 
भ्रीक, लोगोंका कथन है कि--जो देवता मनुष्योंकी भलाईके लिये 
पहले पहल स्वरगंसे अभ्िको चुरा कर लाया उसका नोम,»« 


(३2% ) 
प्रोमोधियस, है । इस देवताके ग्रीक तथा यूनानी आदि उपासक 
। रोमनमे, वल्कन या उलक।के नामसे अग्निकी पृजा होती है । 
लाटिन भ पा भाषी अद्नकों इम्म! तथा स्ल।ब ने ग, ओगनी 
कहते है | ईरान। व परशियन लग॒प्रनर' नामसे पूजा करते हैं | 
टिसा प राषा।विन्दज। जियेदने ऋग्वेदक अनुवादम लिग्बा है।। 
बदिक साहित्यम अभि शब्द अनेक अथाम स्र्युक्त हआ हे | उनमे 
कुछ निम्न है | 
( ) अग्नि देवोका दूत है । अथात बह देव।क यज्ञम बुलाऊर 
लाता है । 


देवासो दूतमक्रत ॥ ऋ० ८ | २३। १८ 

अर्थात अग्निको देवोन दन बनाया । 

(०) अग्नि देवाका पुराहित हे । अवात वह देवाका हितकारक 
है । तथा च 

(३) यज्ञका देवता हे | 

(४) ऋतका रक्षक है । (ऋतस्यगापा) ऋ , १ | १ | ८ 

(५) यज्ञका नेता है । 

(६) यह होता, कबि क्रतु आदि है। इसके अलावा आत्मा 
ज्ञान, प्राण इन्द्रिय., सन-बाणी, आदि अनेक अथंमि इसका 
व्यवहार हुआ है । परन्तु वर्तमान ईश्वरके अथर्म कही भी अग्नि 


/ प्रयोम नहीं हु है । यह अप्नि देव पूर्व दिशाके अधि- 
परत हैं। 


प्रचीदिक्‌ , अग्निर्देवता | तैं० ३॥ ११। ५। १ 
अपन पूर्वमें धुषस था | 


( ११ ) 


अग्नि है नः प्रथमजा ऋतस्प पूत्र आयुनि वृषमश्र बैनुः ॥ 
ऋण १०।५। ७ 

अर्थात्‌ अग्नि ही ऋतका प्रथम प्रचारक है। और वह पूर्व 
अ्रवस्थामें वृषभ ओ थेनु हे । 


प्रथम अंगिरा ऋषि 


स्वमग्ने प्रथमो अंगिरा ऋषि! | ऋ० १। ३१। १ 

हे अग्ने ! आप प्रथम अंगिरा ऋषि हैं | 

इसी प्रकार अप्नि प्रथम, मनोता अथात राजा या विचारक है । 
सं बद्यग्ने प्रथमो मनोता || ऋ० ६। १ । १ 

३३३6 देव इसके सेवक हैं । 


त्रीणि शता ब्रि सहस्नाणि अग्नि त्रिशच्देंवा नव चास- 
चयन ॥ ऋ० ३।९।९॥ 

प्रथम अंगिर। वंशियरंमें अग्नि को काछ आदिसे उत्पन्न किया 
पुनः पशु पालकोने अन्नके लिये । 

आदेगिरा प्रथमं दधिरे ॥ ऋ० १। 2३। ४ 

बेदर्म अम्रि शब्द इश्वर वाचक नहीं है । 

ऋण्वेद भष्यमें ब[० उपेशचन्द्रजो विद्यारत्न लिखते हैं कि--.. 
“बेदेषु अप्नि शब्देन आदि मानवः सं सूचित' । जडाप्मि वन्हिस्थथा 
नराम्नेश्न अववाधित इति। ज्जझहि अप्नि इति यत शतपथे श्रस्ति 
सन लोकपितामह अंडा मेव वोधियितु प्रयुक्त. न पुनः परमेश्वर 
समिति । इश्वरोबिद्वान स गणित बिप्‌' इत्थ प्रयोगी न स्थातू ढय्न- 


६ छ 


हर विरुद्ध्वात्‌। वस्तुतस्तु वेदे कुत्रापि अभि शब्दः बरमेश्रराथे 
प्रयुक्तो नाभूत्‌ । आन्तिरेषा विदुपों दयानन्दस्थ ।” 

अर्थात्‌--“वेदेमें अभ्े शब्दसे अ।दिे मानव अथवा जड़ 
अ्प्रिका बोध होता है । 'अह्मय हि. अप्रिःः इस शतपथ वाक्यमें 
प्रहयाक। कथन हे । न कि ईश्वर का। ईश्वरविद्वान, गण्तल्न है, 
आदि प्रयोग लोक विरुद्ध होने के कारण ठीक नहीं है। वास्तव 
में ते बेदोंमें कहीं भी अग्नि शब्द परमेश्वर अथर्मे प्रयुक्त नहीं 
हुआ है । अप्रिका अर्थ ईश्वर करना यह बिद्वा|न दयनन्‍्द की 
अ्रान्ति हैं. ।” इसी प्रकार इन्द्र आदि शब्दो के लिये भी आपने 
लिख। है | यथा -- 'एप वायु: परमश्चर:” इति महती एव श्रान्ति 
म्तम्प दयानन्दस्थ इति मुएडक बचनान गम्यते” 


अग्नि देवता 


से वरुणः सायमग्नि मवति से मित्रो भवति ग्रातरुग्त्‌ 
मे सविता भूखान्तरिक्षेण याति से इन्द्रों कूला तपति 
म्ध्यतों दिवं तस्प्र देवस्प । अथववेद कां० १ रेख्ू० ३ेमं०१३ 

अर्थ--बह श्रम सायं समय वरुण दवोता हैं. प्रातः काल 
उदय के समय मित्र होता हे. वह सबिता होकर अन्तरिक्ष में 
जाता है वह इन्द्र हाकर द्यों को मध्यसे तपाता है । 


अथवंबेद का यह अभरपृक्त दर्शनाय है, जे। माई अभे आदि 
को परमात्मा कहते है उनको यह सूक्त बिशेषतयः देखना! चाहिय। 
प्रत्यक बुद्धिमान आदर्मा समझ रूकत! है कि यहाँ इस जह सूयके 
सिव। अन्य वस्तु का बर्णुन नहीं है। आगे सू० ४ में भी इस 
सूर्य का बर्शत 6 । वहाँ लिख; हे कि-- 


( ९१३ ) 


से धाता स विधाता स वायुने उच्छितत्र्‌ ॥| ३ ॥ 

सोज्यमा स वरुणः स रुद्र; स महादेव: ॥ 9७ ॥ 

सोउम्ि स से: स एवं महायमः ॥ ५॥ 

अथात--बह अप्रि ही ( धाता ) बनाने वाला, (वह विधाता) 
नियम बनाने वाला है । वह वायु है, वह ऊँचा मेघपटल है. वह 
अ्रयमा, वरुण, रुद्र, महृदिव, अमन. सूर्य तथा वही अग्नि महायम 
है | ऋ० मं० ५। ३ में भी यही भाव है । 

उपरोक्त मन्त्र में प्रथम मन्त्र क! ही अनुप्ादन है। यदि 
किसी को इस चतुर्थ सूक्तके विषयमें सन्रेह ह। कि यह सूक्त सू॒ 
परक है या नईं। ता उसका कठंठप्र है कि बदइ सम्पूर्ण सूक्त को 
पद ले उपकी शंका स्त्रयं दूर हं।/जायगी क्योंकि सूक्त में सूयंकी 
रश्मियों का तथा उसकी चालका ओर उदय ह।ने आअदिका पूण 
बर्णन है । इसी सूर्य के लिये लिखा है कि-- 


ये आत्मदा वलदा यस्प विश्व उपासते प्रशिषं यस्प- 
देवा । य अस्पेशेः द्विपदों यश्व॒तुप्पदम तस्प देवस्प ॥ 
अवबर० १३।३। २४ 


अथ।न--जिस सूय के मंत्र १३ मे सब नाम गिनाये हैं. वह 
सूय आत्मा व बलका देने वाला है । सब देवता जिसके शासनकों 
नते हैं.। जो इन दे।पायं।का तथ। चंपायोंका स्त्रामी है इत्यादि | 
इस सूक्त के अनेह मन्त्रों में सूर्यर्की महिमा कही गई है। तथा 
ज़ितन गुण परमात्मा के माने जाते है उन सबका आरोप यहाँ 
सूर्य में किया जाता है। ऋतचयें उत्पन्न हुई तथा सब कुत्र॒ उससे 
उत्पन्न हुआ। यह स्पष्ट लिखा है। भाले-भाले प्राणी यह सम्रकते 
है. कि जब ऐसा है ते यहाँ अवश्य ईश्वर का ही बन है । बह 


( १४ ) 


यह विचार नहीं करते कि जिसका जा उपास्य है वह अपने 
उपास्य में सम्पूर्ण दिव्य शुर्णाका आरोप कर लिया करता है । 


अपनी बुद्धि की कल्पना शक्ति जितनी भी आगे पहुंच सकती 
है उसके अनुकूल बह उसे वहाँ तक ले जाकर अपने उपास्य की 
स्तुति किया करता है। इसका नाम स्तुतिवाद है। वस्तु स्थिति- 
वाद इसके सर्बंथ। विपरीत्त होता है अ।ज भी दुनिया का यही 
नियम है. आप किसी के उप स्प देव के विषयमें उसके उप/सक से 
पूछें ? बह आपको अपने उपःस्य में सम्पूर्ण वही गुण बतलायेगा 
जे। आप शायद इख्वर मे भो न मानते हो । मसीह अ/ज स्त्रयं 
खुद। सममा जाता हैँ तथ। भगवान राम और भगवान कृष्ण के 
भक्तों से पूछे उनकी भो यहां अवस्थ, है | यहं। क्ये। आप जंगलों 
ज।तयों में जाये व नाग भूत, पशाच का अपना उप,स्य मानत 
| यह। ठप्जस्थ, पृत्ते सम मे थ। उस समय भारत में दो 
'स्प्रदाय 4 । (९) अन्मवाद। अबव।त हतन्य आस्मामें हो सम्पुए 
शकक्तयों म।नता थ।। (२) जड़दव।प.सक यह सम्प्रदाय अ'प्न सूय 
वरूण , आअ॥दे जड़ देवे। की उप,सना करता था । 


प्रथम अ,्मोप,सक सम्प्रदय भारतीय आयें का था तथा 
दूसरा सम्प्रद[य पुरुरवा के समय बाहर से आने व।ल आये अपने 
साथ लायथ थे। प्रथम सम्प्रदाय वाले मह।पुरुषे। के उपासक थे 
ओर नवान आय याज्षिक थे। थे याज्षिक लोग श्रत्माकों शरीरसे 
प्रथक ते मानते थे परन्तु मुक्तिका नहीं मनते थ । वे केवल स्वर्ग 
को ही सब कुछ मानते थे और उस स्थर्गको सिद्धि यज्ञोंस हो 
जाती थी इसलिय न उनके यहाँ विरोष ज्ञनकी आवश्यकता थी 
न तप आदि की ही । इस लिप इन दानों में बड़ा मतभेद था। 
इन य। ज्ञिकों न यह सिद्धान्त निकाला था कि जा पदार्थ आप 
यश्ष में हं।मेंगे बी पर,थ आपक' स्वर्गलोक मे प्रात होगा | इसी 


( ४१५ ) 


लिय यज्ञ में सनी आवश्यक वस्तुओं को होमा जाने लगा | इसी 
कारण पशुओं को भी यज्ञ में होमा जाता थ।। जब इन नवीन 
आर्यों की विजय हुई ओर इनकी सभ्यता भी इस देश में फंत 
गई तो इनके धर्म को भी यहाँ के मल आर्या ने अपना लिया 
आर यहाँ ब्राह्मण घ॒र्मकी दुन्दुभि बजने लगी । परन्तु अध्य धर्म 

ही श्रेष्ठतत उस समय भी कायम रहा ! वर्तमान वेद उस्ती मिश्रित 
सभ्यता के ग्रन्थ है । उनमें कह तो मुक्त आत्माओं। की स्लुति है । 
ओर कहीं जड़ देवताओं की तथ। कही बीर पुरुषोंकी स्तुति है । 
एकेश्वरवाद वर्दी के पश्चात प्रचलित हुआ है । बेदों में वर्तमान 
इंश्वरवाद की गन्ध भी नहीं है | बह ते उपनिषद्‌ काल के बाद की 
कल्पना है. जो लोग वेद॑।मेंसे बतंम्ाान इश्वर सिद्ध करना चाहते हैं 
थह उनका पक्षपात तथा हठ धर्मपना है या वदानभिन्ञता । 


तीन प्रकार के मंत्र 


ताखिविधा ऋच!ः परेश्षक्रताः प्रत्यक्षकृता आध्यात्मिकाशथ 
परोक्षकृता: प्रत्यक्षक्वाश्रमन्त्रा भूयश्व अल्पश आध्यात्मिका: 
रद त 

निरुक्त देवत कांड । 

अथात्‌ू-निरूक्तकार कहते हैं. कि मन्त्र तीन प्रकारके हैं 
परोक्त प्रत्यक्ष तथा आध्यात्मिक । परन्तु परोक्ष और प्रत्यक्ष के 
मन्त्र ही अधिकतर हैं और आध्यात्मिक मन्‍्त्रो की गणना नहीं। के 
बराबर है। जो भ।ई सम्पूर्ण मंत्रों में स ईश्वर का वर्णन दिखलाते 
हैं उनको निरुक्तकारकी सम्मति देखनी चाहिये । निरुक्तकार तथा 
बेद आध्यात्मिक से क्‍या अ्रभ्निप्राय लेते हैं. यह भी पढ़ने योग्य है। 


सप्त ऋषय; प्रतिहृताः शरीरे सप्त रक्षन्ति सदमग्रमादस्‌ 


( ४३ ) 
सप्तापः स्व॒ृपतो लोक मीयुस्तत्र जागृतो अस्त्रमजों सत्रसदी 


व देवों । निरुक्त देवत कांड १२।३॥७ 


निरुक्तकार ने यह मन्त्र यजुर्वेद अध्याय ३४५५ का दिया है। 
जिसका अर्थ यह है कि इस मनुष्म शरीर के अन्दर सात प्राण 
तथा पॉच इन्द्रिय, मन ओर बुद्धि आदि सात ऋषि विद्यमान हैं । 
य सात प्राण इस शरीर की निरन्तर रक्षा करते हैं। तथा जब ये 
इन्द्रियें विज्ञानात्म! में पहुंचती हैं तब अर्थात्‌ स्वप्नाबस्था में भी 
प्राणापानरूपी देव जागत रहते हैं.। इत्यादि अनेक स्थानों पर इस 
भनुष्य शरीर का माहात्म्य है । 


अगिनि 
अग्निव सवमाद्यम्‌ || तां० २५ | ९ । ३ 
अग्िये मिथुनस्य कर्त्ता ॥ तै० १ | ७। २। ३ 
अय॑ वा अम्नित्रक्न च क्षत् च। शतपथ, ६।६।३।॥१५ 
अग्ने पृथ्वीपते | ते० ३। ११। ४। १ 
अग्निवि धाता | नी० । ३। ३। १० । २ 


अयमभ्निः सबंविद्‌ ।शत० ९ |२१५। १। ८ 

अथात्‌ू--अग्नि आदि पुरुष है । तथा अप़्नि मिथुन जाड़ेका 
घनाने बाला है। अर्थात्‌ उसने जबसे प्रथम विवाह प्रथा को प्रच- 
लित किया | त्राह्मण और क्षत्री अग्नि हैं। प्रथिवी पति का नाम 
अग्नि है। अर्थात्‌ पूर्व समय में राजा को तथा बिंद्वान तपसवी को 
श्रप्निकी उपाधि दी जाती थी । श्रप्ति सर्वज्ञ है, धाता, ब्रह्मा आदि 
भी उसी के नाम हैं 


( ४७ ) 
अतः स्पष्ट है| कि ये सब नाम उपाधि बाचक थे। तथ। महा- 
चुसपों को इन्हों नामों से विख्यात किया जाता था । अ्रप्नि शब्द के 
अन्य भी अनेक अर्थ हैं। परन्तु हमारा इस स्थान पर उनसे 
अयोजन नहीं हे। हमारा अभिप्राय तो केवल इतना ही है कि 
बदों में अभि शब्द का अथ पुरुषविशेष भी है । उसके अनेक 
जाम हैं उनमें एक नाम अग्नि भी है | तथा च-- 


दिवस्परि प्रथम जज्ने अग्निरस्मद्‌ द्वि तीयं परिजञात वेदाः । 
ऋ० वे० म॑ं० १० सू० ४५। २ 
अथाय-- 


इदमेवाप्रि महान्तमात्मानमेक मात्मानं । 
बहुधा मेधाविनों वदन्तीन्द्र मित्रम्‌ | 


अ्र्थात--अप्रि ही सब देवता रूप हे यह ब्राह्मण है। तथा च॑ 
चद भी अर की ही इन्द्र मित्र वरुण. आदि नामों से स्तुति 
करता है। इसी अ्रभ्नि की बुद्धिमान लाग अनेक नामों स स्तुति 
करते हैं। इसपर दुगोचायंजी का भाध्य भी देखन योग्य हैं । वहाँ 
स्पष्ट लिखा है कि “अग्रिम आहुः तत्यविद:” अथात तास्यिक 
खोग झभिक सब नाम कहते हैं | अथवा आगमन को ही सब नामों 
'स कहते हैं । 
'बहुत माई वेकानभिज्ञ लागों के सन्मुख ईश्वर के नाम के 
प्रमाण में निम्न लिखित प्रमाण उपस्थित किया करते हैं-- 
इन्द्र, मित्र, परूणमप्रि माहुरथोदिष्यः संसुपंशोगरुत्मान्‌ 
' एक स॒द्‌ धिश्रा बदुधा वदन्ति अभि यम॑ सातस्थिनमाहुः 
ऋ० में० १ ६० १६४ मं० ४९ 


(.. 


यह मन्त्र बललकर कहा करते हैं देखो इसमें लिखा है कि एक 
ही इश्वर के सब नाम हैं. परन्तु य लोग अपनी बुद्धिमानी से 
अथवा अनजान में इसके आगे पीछे के मंत्रों पर दृष्टरिपांत नहीं 
करते | यदि ऐसा करते ता उनके इस कथनकी असर्लायतका पता 
लग जाता । क्योंकि इससे अगले हीं मन्त्र में लिखा है कि-- 


कृष्णं नियानं हरयः सुपृर्णा अपोवसाना दिव्मुत्पतन्ति | 
इत्यादि । 
अथानत--सुन्शर गति बालों. जल बाहक सूर्य किरणे कृष्ण- 


बर्ण नियतगति मघका जल पूरा करत, हुई बुलाकमें गसन करती 
हैं। आ्रदि-- 
इसके आगग मन्त्र ४८ में सूय की गतिका वणन हैं. तथा उससे 
उत्पन्न २२ मासा का एवं ऋतुओं का कथन हैं। यहाँ भी स्पष्ट हे 
कि उपरोक्त नाम इश्वर के नहीं 6 अपितु सूय के हं। सब नाम 5 । 
यहाँ मूल मन्त्र मे ही लिखा है कि अग्निमाहु: | अथोन इन्द्र 
मित्र वरुण आदि अग्नि का ही कहत है । तथा च-- 
प्रथम अप्रि घुलोक में सूर्य रूप से प्रकट हुआ तथा दूसरा 
अशि प्रथ्वी पर स्ज्ञ मनुष्यक रूपमे प्रकट हुआ। (जात वेद का 
श्रर्थ सर्वज्ञ है) ऋ८०५०'४०।१ बस जब स्त्रयं वेद ही अपिका सबज्ञ 
मनुष्य कहता हैं ता पुनः इस विषय में शंका का कहां स्थान है ? 


धाताज्यमा च मित्रथ वरुणाउशो भगस्तथा | 

इन्द्र विवस्तान्‌ पृूषा च त्वष्टा च सविता वथा॥। 

पजन्पश्रेंत्र विष्णश्चष॒ आदित्या द्वादशः स्मृताः । 
महाभारत आदिपृव अध्याय १२३ 


( १६ ) 


अथोत--प्रे १+ नाम सूर्य के हैं। अथवा १२ सूर्य हैं। यथा- 
धाता, अयमा, मित्र वरुण अंश, भग इन्द्र. विवस्वान पृषा त्वष्टा, 
सबिता. विष्णु । यही बाल बिष्णु पुराण ने कही है । विष्णु पु८ 
अध्याय ९० अंश ९ सें आया है--- 

तत्र विष्णाश्र शुक्रश्न जज्नति पुनरेव च | 

् सै 

अयमायेव धाता च॑ त्वष्टा पूषा तभेव च॥। १३१ ॥ 

विवस्तान्‌ सविता चैत्र, मित्रो तरुण एवं च । 

अंशो भगशादितिजा आदित्या द्वादशस्मृता)॥ १३२ ॥ 

जो बात महामारत ने कहाँ वही (अषच्णुपुराण ने कही ( तथा 
अथवंबद ने इन नामों का कारण बड़ी ही उत्तमता से बत। दिया 
है। जिसका उल्लेख हम ऊपर की पंक्तियों में कर चुके हैं) 


निरुक्त और अग्नि 

निरूक्तकार क्षी यास्क देवत काण्ड मे कहत है कि--- 
अथापि ब्राह्मणं भत्रति “अग्निः सवा देवव!” इति। 
है ४। १७ 
तस्योत्तराभूयसे निबंचनाय, इन्द्र मित्र वरुणमप्रिमाहुः । 
४ ऋ० १। १६४ 

धम्म: अकः शुक्र: ज्योतिः सयः असनेर्नामानि । 
कि झतपथ० ९|४।२२५ 
रुंद्र से; शरद: पशुपतिः, उग्र, अछ्षनिः भत्र. महादेव? 
इशान अग्नि रूपाणि कुमारोनबमः । शतपथ । ६।१।३।१८ 


( २० 7 
अग्नितँ स देवस्तस्में तानि नामानि शव इति प्राच्या 


आचक्षते भव इति | शतपथ 
अग्निवें देवानाममवों विष्णुः परमः । कौत्स्प ब्राक्षण । 
७। ९ 
अग्रिव देआनामात्मा शतपथ १४।३॥२॥४ 
अग्िवें सवमाद्यम्‌ । ताएब्य ब्राह्मण ।२५।९।३ 


इत्यादि अनेक प्रमाण इसकी पुष्ठी करते है । 

उपगेक्त प्रमाणों में वे शब्द विशेष महत्व का है उसने 
ईश्वर की मान्यता का नितानत निराकरण कर दिया है। क्योकि 
वह कहता है कि थे सब नाम अग्नि के ही है. “हां” ने श्रन्य 
श्ातो का खण्डन कर दिया है. इसलिय वेदों में वतमान ४श्वरवाद 
की गन्ध भा नहीं है । 


अग्नि (बल्मा) 


त्वमध्वरीयसि ब्रह्मा चासि ग्रृहपतिश्ननों दमे ॥ 
ऋ० मं० २३११।२ 
सब नाम अभ्ने के हैं। सम्पूर्ण सूक्त सुन्दर है । 
त्रिमिः पविज्ेरप पोध्यक्र हृदामर्ति ज्योतिरजु प्रजानन | 
पिंप्ट॑ रत्नमक्रत स्वरधाभिरादि दावा प्रथिवी पर्येपक्यत।८॥ 
ऋ० मं० ३ प्रक्त २६। ८ 


अन्तःकरण द्वारा मनोहर- ज्याति का अली भांति ज|नकर 
श्रप्ति ने तीन पवित्र स्तरूपों स पुजनोय ऋ(त्मा को शुद्ध किया है. 


६ का 


अप्नि ने अपने रूपों द्ार/अपने का अतीब रमस्पीया किद्रा-था 
तथा.दूसरे ही क्षण द्यावा प्रथ्वी को देखा-था । 


अग्रिरस्मि जन्मना जातवेदा घृत॑ मे चछुस्मृतं मं. आसन। 
अकखिधातू रजसो विमानोजस्रो धर्म्मों हवि रस्मि नाम।७। 


मैं अप्रि जन्मसे ही सत्र कु जानने: वाला हूं, घृत (प्रकाश) 
हैं। मेरा नेत्र है मेर मुख में अम्रत हे मेरे प्राण त्रिविध हैं. में 
अन्‍्तरिक्ष को मापने बाला हूं. मैं अक्षय उत्ताप हुं. मैं हठ्यरूप हूं । 

यह सम्पूर्ण सूक्त बहुत ही सुन्दर है । द्रष्टव्य' है । 

इसी सूक्त के मन्त्र ३ में आय हुय युग शब्द का अर्थ स्वामी 
जी ने दिन किया है। सूक्त5 २€ मन्त्र ३ में अ्प्नि को इलाक! पुत्र 
बतलाया है। (अर्थाव' इला देशसे: आया था. एलराजा चन्द्र बंश 
का प्रथम राज़। पुरुर्वा यहाँ आया था ) 


अमित्रायुधो मरुतामित्र प्रया: प्रथमजा ब्रह्मणो विश्वमिद॑ 
विदृः । युम्नवद ब्रह्म कुशिकास एरिर एक एको दमे अ्नि 
समीधिरे ॥ ऋ० मं० ३ छू० २९। १५ 

मरूतो के समान शत्रुओं से युद्ध करने बाल ओर ब्रह्मा से 
पहल उत्पन्न हुय कुशिक लाग निश्चय हैं! सम्पूण संसारक! जानव 
हैं। अमन को लक्ष्य करके मन्त्र बनाते हैं वे लाग अपने २ घर में 
अग्नि का प्रदीप्त करते हैं । 

यह सूक्त भो सम्पूर्ण द्रष्टव्य हे । 


ऋग्येद मणइल .५ सूक्त ११ से २६ तक अश्लनि का सुख्दर 
भर्णान है । 


(. #२ ) 
अप्निरिद्धि प्रयेता अप्रिवेधस्तम ऋषिः 
अग्नि होतारमीड़ते यशेषु मनुषो विशः ॥ ऋ०६।१४।२ 
त्वामीले अध द्विता भरतो वाजिमिः शुलम्‌ । 

ऋ०। ६।१६।४। 


भरत ने दो प्रकार से अपम्रि की पृजा की। यह सम्पूर्ण सूक्त 
अच्छा है | 


त॑ सुप्रतीक सुदर्श स्वश्षमविद्वांसो विदृष्टरं सपेम | ऋ० 
६।१५। १० 


हम, सर्वज्ञ, शोभनांग. सनोक्षमृति और गमनशील अ्रप्मि 
देवक। परिचग्ण करते हैं| (यह सूक्त भी सम्पूर्ण देखने योग्य है) 


॥ इन्द्र ॥ 


इन्द्र अन्तरिक्ष का देवता है । तथ। इसका यज्ञ का देवता भी 
कहा गया है | 


इन्द्रो यज्ञस्य देवता | श० कां० ३।७।५। ४ 
तथा यह दवताआ। का सजा माना जाता हैं। इसका शनक्रतु 


भी कहते हैं। क्योंकि एक सो अख्रमधयज्ञ करने पर इन्द्रपद 
प्राप्त हाता है । 
यह दक्षिण तथा पर्व दिशा का अधिपति है । ( दल्षिणादिक 
इन्द्र देबता ) ते० ३ | १९ । ५। २ 
इन्द्र ने पानी के झेन से शब्र बनाकर नमुचि असुर का शिर 
काद। था । 


शप 


५ 2३...) 


इन्द्र और श्रृत्र का युद्ध अनेक बार हुआ है. तथा इन्द्र न 
उसको पराजित किया है । 


इन्द्रो वे शत रत्वा विश्वकर्माउमवत्‌ | ऐ० ४७। २२ 

तथा शतपथ में है कि बृत्रका मार कर इन्द्र महन्द्र बन गय। 

पारसी लोग इन्द्र के शत्रु थ उनके धम्म अन्थ अबस्था' के 
४० बें फर्गादमें इन्द्रका पापमति कह है । तथा इन्द्रके उप/सकोका 
दशस निकालनेका आदेश दिया गया है| तथा ऋग्वेद मं: ४।४मे 
इन्द्रकेविगेधियोंकों देशस निकालनेक। आदेश है। तथा च ऋग्वद 
मं- ८। ४८८ । ३ में कहा गया है कि नम ऋषि ने कह। है कि-- 
इन्द्र नाम का काई देवता नहीं है उसे किसन देखा है । 


नेन्‍्द्रो अस्तीति नेम उ त्व आह कई ददेश । 


यहाँ नेम ऋ।ष कोन है यह वरिचारणाय है । 

प्रसिद्ध बदिक विद्वान रामानाथ सरस्वती का कहना है कि-- 

बृत्र' असीर्रया का नामी सेनापति था | 

अभिप्राय यह है कि-यह युद्ध ओर शक्ति का आदर्श देवता 
हैं। सॉम ( शराब ) इसका अति प्रिय थी जहाँ कहीं सोम रसकी 
गन्ध आजाता थी वहाँ यह आ। घमकाते थे। मांस इनका सबसे 
प्रिय खाद्य पदार्थ था। इस प्रकार यह रजोगुण और तमागुण 
प्रधान शक्तिशाली देवता है । इसका वर्णा ज्ञत्रिय माना गया है । 


इन्द्रो गै दवानामो जिष्ठोवलिए्ठ; ।। कौ० ब्रा० ६१४ 


अर्थात देवों में इन्द्र है अत्यन्त शक्तिशाली है । तथा श्रुतिमें 
फट्दा हे कि-- 


| 5) 


त्रीं यच्छता महिषाणामधो मा ख्रीसरसि मंधेवा सो- 
म्यापा। | ऋ० ५। २९ | ८ 


अर्थात्‌ हे इन्द्र तू तीनसो मेसों का मांस खा जाता है और 
तीन तालाब सोमरस के पी जाता है। अन्य अनेक मन्त्र भी उप- 
स्थित किये जा जकते हैं जिनमें इन्द्र का मांस आदि खानेक। स्पष्ट 
तया कथन है | यही कारण है कि इसको घार भयानक देवता 
माना जाता था। यथा-- 


य॑ सम प्ृच्छेति कुहसेति घोरमुलेमाहुवषों अस्तीत्येनम्‌ । 
ऋ० २। १२।५॥ 


इसी इन्द्र को देवता मानन पर आय जाति में परस्पर कलह 
उत्पन्न हुआ | क्ग्रोंकि प्रथम सब देवता सात्विक ओर अहिंसक 
आर भलाई के देवता थे | पूर्वोक्त मन्त्र मे इन्द्र त्रिगधियों में नेम 
ऋषि का नाम आया है. यदि व जनतीथकर नेमं/नाथ थ ता 
कहता हागा कि यह कलह अहिसा ओर हिंसा के - सिद्धान्तपर 
अवलम्बित थी । कक्‍्योंक इन्द्र हिंसाकी प्रतिकृति है । के 


निरुक्त ओर इन्द्र । 


/ इरंं दृणाति इति वा | 
इग॑ ददाति, इति वा । 


# मत्य पुराण अ० ४२ म इन्द्र को हो वसक यज्ञाका आविष्कतां 
लिखा है| तथा ऋषियों का ओर देवींका इस '” महान”'कलह हुआ 
था | इसका वर्शन प्रमाण सदित आगे लिखे । 


( «2 ) 


डुरां दधाति, इति वा ) 
इरां दारयते-इति वा । 
इन्दवे-द्रवति इति वा । 
इन्दी, रमते इति वा- 
इन्धे श्रुतानि इति वा । 
इंद॑ करणातू-इति आग्रायणः । 
इृद॑ दशनावू-इति ओपमन्यवः । 
इन्दते था ऐश्वय कमेणः । 
इन्दन शत्रूणां दारयिता वा द्रावयिता वा । 
आदरायिता वा यज्वानाम्‌ । 
अर्थ--'इरा' नाम अन्न का है. अतः जा अन्न दाता हे. तथा 
अज्न का धारक है अथवा अन्न को विदीर्ण करता हे वह इन्द्र हे । 
अथवा इन्दवे जो सोम के लिय चलता है. साम में रमण करता 
है। वह इन्द्र हो। 
तथा प्राणियों को द्युतिमान करता है बह इन्द्र हैं । 
... एवं आम्रायण ऋषि का मत है कि इदं, इसने यह शरीर रचा 
हैं इसलिय इसका नाम इन्द्र हैं। अर्थात्‌ जीवात्मा, 
ओऑपमन्यवो का कथन है, आत्मद्रष्टा हाने से इन्द्र है । 
तथा ऐश्रयवान होने स उसका नाम इन्द्र है । 
अथव। शत्रुओं का दारण करने से या भगादेने से यह इन्द्र 
हुआ है | 


एबं यजमभानों ( याक्षिकों ) का आदर करने वाला है. इसलिये 
इन्द्र है। 


$ 


( ४२६ ) 


तद्‌ यदेव॑ प्राणें: समेन्ध॑ स्तदिन्द्र स्पेन्द्र मर | 
प्राणों के अधि देवताओं ने इसे सन्दीपन किया है इस लिये 
यह इन्द्र है। 

एतरेय[पनिषद मे लिखा है कि-- 

से जातोभूतान्यमिव्यंख्यत कि मिहान्य॑ वावदिषदिति । 
स एतमेत्र पुरुष ब्रह्म ततममपद्यत्‌ | इृदमदशंमिति ॥१ ३॥। 

तस्मादि दन्‍्द्रो नामेन्द्रो हजेनाम | तमिदन्द्रं सन्तमिन्द्र 
इत्या चक्षते परोक्षेण । परोक्षप्रिया इव हि देवा; ॥१।३।१४ 

इस शरीर में प्रवेश करके आत्मा ने भूतों ( प्राणों ) को 
तादात्म्य भाव से ग्रहण किया। तथा आत्म ज्ञान हाने पर यहाँ 
मर सिवा अन्य कान है उसने ऐसा कहा। ओर मेन इस अपन 
आत्म स्वरूप को देख लिया है । इस प्रकार इसने अपन का हो 
ब्रद्मरूप स देखा || १३ ॥ 

क्योंकि उसने इस आत्मन्रद्म का दर्शन किया इसलिय उसका 
नाम इदं-द्र. प्रसिद्ध हुआ । इसी “इदंद्र” का नत्रह्नज्ञानी लाग 
पराक्षरूप स्र॒ इन्द्र कहते हैं। क्योंकि दवता-पराक्ष प्रिय 
होते है ॥१५॥ 

यही भाव ओपमन्यवोका है । जिसका निरुक्तकार न उदधून 
किया है । 

वदिक साहित्य में अनेक स्थानों मे एसा ही वर्शान हैं। अतः 
बेदों में आत्मद्रष्टा अथवा ब्रद्यज्ञानीका नाम भी इन्द्र आया है। इसी 


प्रकार आंत्मा- प्राण, इन्द्रिय बायु आदित्य, राजा, जनापति आदि 
ग्रतिहासिक अथ में भी इन्द्र का बन है । 


कक, 


आय जाति की अन्य सभी शाखाओं में दसर सब देवताओं 
के नाम पाय जाते हैं परन्तु इन्द्र का नाम ग्राय बेद में ही पाया 
जाता है। 'जेन्द अवस्थ! में इन्द्र को चार ओर लुटेरा कहकर 
उनकी निन्‍दा की गई है। इन्द्र की एक उपाधि वृत्रन्न' भी हैं यह 
उपाधि उसको बाद में दी गई । इरानी लोग वृत्रन्न' देवताओंका 
मानते थे. 'जेंद अवम्धा' में इसकी पूजा की बिधि है | अत: यही 
आरोप. वाद में इन्द्र के लिय भी कर दिया गया हैं। 
जा लोग इन्द्र क विराधी थे उनमें बनिय लोग बड़े निरीह 
श्र। बे लड़ाई कगड़ा अधिक पसन्द न करते थे. चुपचाप 
घन जमा करते थे. उनमें अधिक जन मांस न खति थे. गा जाति 
की सवा करते थे क्‍योंकि यह पा इन्हे घी! दूध खूब देत थ। 
इन्द्रका एक खास काम यह था कि वे बराबर उनकी गा।यें चुग ल 
जाया करते थ। वे ब्राह्मणों) को दान नहीं देत थ. इसलिय ऋषि 
लोग भी प्रायः उनसे नाराज रहते थें। अब जान पढ़ता है कि 
उस समय के आय और अनाय समाज से एक एसा दल था जा 
यज्ञ आदि का विरोधी ओर ब्राह्मणों में भक्ति न रखने बाला था । 
( वदिक भारत में रायसाहब दिनशचन्द्रसन ) 


न्द्र भ्रम में पड जाता है। 
कदाचन प्रयुच्छस्यु भे निपासि जन्मनी ॥ 
ऋ० मं०८। ५२। ७ 


अर्थात--ह इन्द्र ' तुम कभी कभी भ्रम में पड़ जाते हो ? 


अतः इन्द्र का इखर मानने वालों को ईश्वर में भी यह गुण 
मानना पड़ेगा । 


( रपए 9 


अश्विनों । 


अश्विनीकुमार भी बेद्क देवताओं में मुख्यदेव हैं । अतः उन 
पर श्रकाश डालना भी आवश्यक है । निरुक्तकार कहते है करि- 
णुस्थानी देवों में अश्विनी प्रथम हे । 


तत्कावश्विनी ? द्यावा प्थिव्यावित्येके । अहोरात्रावित्येके । 
सर्याचन्द्रमसावित्येके | राजानौ पुण्यक्रत(वित्येति हासिकः । 


अथात . द्ाबाप्रथिवी का नाम अश्विनों है. यह एक मत है । 
अन्य ऋषियों का कथन है कि-- 


दिन रात का नाम अश्विनों है। तथा अन्य सूर्य चन्द्रमा का 
नाम बताते हैं । 
तिह।सिक ऋषियों का कथन है कि आश्वनो पुर्यात्मा राजा 
हुये है । 
ब्राह्मण ग्रन्थ कहने है कि-- 
रीत्रे स्् हर] कप «पे 
श्रोत्र अश्विनी | नासिके अश्विनो ॥ शत० १२।६।१। 
अश्विनी वे देवानां मिषज्ञो ॥| ए० १। १८ 
से योनी वा अश्विनो ॥ शत० ५। ३।१॥८ 
( ४. ८ कक 
गदभरथना रिवना उदजयवाम ॥| ए० ४। ६ ॥ 
ऋ० १। ११६ में भी 
अथात--श्रोत्र व[|नासका आदि का नाम अश्रिनों हैं । 
ये अशिनो देवों के वेद्य है । तथा थ सजात हैं। एवं गर्दभ 
इनके रथ के वाहन है। तथा शतपथ में लिखा हे कि-अखश्वनी- 


५88») 


कुमार. दध्यंग, ऋषि के गये ओर उनसे कह। कि आप हमको 
मधु विद्या सिखा देवें । ऋषिने कह।कि यदि यह विद्या सिखाऊंगा 
तो इन्द्र मेरा सर काट लेगा उसने एसा ही कहा है । इन्होंने ऋषि 
का सर काट कर किसी अ्रन्य सुरक्षित स्थान पर रखदिया ऑर 
उसकी जगह अख का सर लगा दिया ऋषि ने उस अश्रमुग्ब से 
अश्विनी कुमारों को मधु विद्या पढ़ा दो. जब इन्द्र का ज्ञात हुआ 
च् चर न सिर 
तो इन्द्र आया ओर ऋषि का अश्व सिर काट दिया, इस पर 
अखश्विनी कुमारों ने दध्यंग का असली सर पुनः जोड़ दिया। 
श० ९१४। १। १ 
बेद में भी यह इतिहास आया है | 
५ कौ ः 
आयवंणायाश्विना दधीचेडश्वयं शिरः प्रत्येरयतम्‌ ॥ 
ऋ० | १। ११७। २२ 
अर्थ--हे अश्विद्र आप अथर्व॑पुत्र दर्थर्ची के अश्व का शिर 
जाइन है | 
अन्य स्थानों में भी ऐसा ही उल्वेग्य आया है तथा च बेद में 
लिखा है| कि-- 


मद्या जंबा मायमों विश्पज्तायें ॥ ऋ० १।११६।१५४ 


इसके भाष्य से श्री सायणाचार्य लिखने है कि- खेल 
नासका एक सुप्र/सद्ध राजा था. विश्पला क्षत्रा्णी उसकी सेनापति 
थी संग्राम में उसकी जंघा टूट गई, इसपर अखिनोी ने एक लोहे 
की जंघा लगा दे इसपर यह विश्पला पुनः पूर्वबत संग्रास करने 
लगी ।” मूल मन्त्र में भी राजा खेल के संग्राम का ही कथन 
है । इस प्रकार अनेक मन्त्रों में अश्विनों देवों का बद्यरूप में वर्णन 
किया है | अतः सिद्ध है कि यह्‌ सुप्रसिद्ध बेच्य थे । भारत में 


आओ , 


वेद्यक विद्याके आविष्कर्ता ये ही माने जाते हैं । नासत्यों भी 
इनका नाम है । 


अख्िनों के सम्बन्धमें निम्न लिखित बातें वेदमें हैं । 
(१) वृद्ध च्यवन ऋषि का इन्होने युवा बना दिया था। 
(२) समुद्र पतित भुज्यु को समुद्र से पार उतारा | 


(३) पानी में पड़े हुये गर्भ का अच्छा किया और उसको 
बाहर निकाला | 


(४) एक वत्तक की वृक से रक्षा की । 

(५) खाई में पड़ हुय अज्रि को अन्धकार से बाहर निकाला | 
(5) वध मति को हिरण्यहस्त नामक पुत्र प्रदान किया | 

(७) शब्यु की वृद्ध गाय को पुनः दूध देने बाली बना दिया । 
(८) यदु का एक घोड़ा दिया | इत्यादि । 


ग्रसम--कम्टर, आर पलक नोसक दी देवता मान ज्ञात 
है।ये दाता प्रकाश आर अझन्‍्धकार के दबता 8 | 


मय € आदित्य ) 


अश्रवंवेद के १३ वे कांड में सूर्य का वर्शन अतीव सुन्दर 
ढंग से हुआ है. अतः हम यहाँ उसका सारांश देना आवश्यक 
सममत हैं। क्योंकि उससे सूर्य देवता विषयक बहुत कुछ ज्ञान हो 
जाता है। इस कांड के प्रथम सूक्त में रोहित नाम से सूर्य का 
कथन है । वहां लिखा हे कि--(१) रहित ने बझाबों भूमि को 
उत्पन्न किया तथा परमंर्ठी ने तन्‍्तु को विम्तत किया । 


( ३५९ ) 


(रोहितो था प्रथिवींजजान, तत्र तन्तुं परमेष्टी ततान॥६॥) 

(7) रोहित (उदय होते हुय सूय) से देवता, सृष्टि की रचना 
करत है । 

(तम्पाद्‌ देवा अधि सृष्टीः सुजन्ते ॥ २४ ॥) 

(३) सूर्य के सात हज़ार जन्मों का वर्णन करता हूं । 

(४) सूर्य, अन्तरिक्ष मे रहते हुए भी यहाँ के पदार्थों को 
जानत ह& | हि हि 

(५) देवता पूर्वकाल में इसका त्रह्म जानते है। 

पुरा ब्रह्म देवा अमी विदृः ॥ 

(६) बह सब आर मुख बाला. ओर सब और हाथ, वाला 
घहयेलियों वाज। हैं। बह अपनी दोनों भुजाओं से इकट्ठा 
करता है, पंखों से बटोरता है । उसी एक सूर्य ठेवने द्यावापफ््थियी 
का उत्पन्नाक्रया है | 

(्यावा प्रथिवीं जनयन्‌ देव एकः ।। २। २६) 

(७) यह जगत का आत्मा है, मित्र. वरुण. अग्नि आदि देंजे 
का चक्तु है । 

ए 

(सर्य आत्मा जगवस्तस्थुपश्च | २ | ३६ ॥) 

( चन्तुमित्रस्य बरुण॒स्याग्नेः ॥ ॥-॥ ) 

(८) सूर्य सं व्यापक ओर सबका द्रष्टा व ज्ञाता है ॥| ४० ॥ 

(७) सूर्य से सब प्रार्ण! जीते हैं वही सबको मारता है । 

( मारयति प्राणयति यस्मात्‌ प्राशन्ति श्ुवनानि 
विश्वा: | ३। ४॥ ) 


( ३२ ) 

(१८) जिमसे प्रजापति विगट परमेष्ठी अभि. वेखामर, 
आ।दि सब देवता पंक्ति, सहित विराजते है । 

(यस्मिव विराद परमेष्ठो प्रजापति रप्रिवेश्वानरः सह 
पंत्याश्रितः | ३ | ४ ॥ ) 

(१९) बह बरुण है. वही सायकाल अप्नि हो जाता है, वह 
प्रातःकाल मित्र होता है, वहां। सविता हाता है. बही मध्यान के 
समय इन्द्र हाता हे । 

( से वरुणः सायमग्रिमवति, समित्रों भवति प्रातरुथन 

॥ ३। १३॥ ) 
बही धाता, विधाता, अरयमा, वरूण. रुद्र तथा महादेव है । 
हर 

स धाता विधर्ता स वायुनम उच्छितम्‌ । 

सोडयमा स वरुशः स रुद्रः समहादेवः ! सोषम्मि स उ 
सयं स उ एवं महायमः | ४ | ३-४ 

(१२) उसी से ऋचाये आदि लोक लोकान्तर आदि सब 
उत्पन्न हुय है । 

(१५३) बह दा. तीन, चार आदि नहीं हाता. वह एक ही है | 

( स्‌ एप एक एक वृदेक एवं ॥ ४७ ॥ २०-) 


सूर्य पूजा का प्रचार 


सूर्यापासना का आज काई विशेष सम्प्रदाय नहीं है तो भी 
सूर्य को पूजा मे लागों का भारी विश्वास पाया जाता है। रोग 
दुःख नाश के लिये भाषाके 'सूर्यपुराण' के पाठ करने वाले अनेक 
दृष्टिगत होते हैं और कुछ ब्ाक्षण पंडित दोपहर में गायत्री पाठके 


(६ हे३ ) 

साथ सू् का जलांजलि द यंदना करते मिलत है | सुये का अते 
भी रकखा जाता है और छठ-शअ्रत भी सूर्य की ही एक पूजा है 
क्योंकि सूरदिय और सूयोस्‍्त के विम्बों को अध्य प्रदान करना 
उमर ब्त की विशेषता है। आनन्दगिरि ले दिवाकर नामक एक 
सूर्योपासक के साथ दक्षिण में सुत्रद्मस्य स्थान पर शंकर के 
शास्त्रार्थ का वर्गन किया हैं। इससे शंकर के समय मे सूर्यापासना 
का प्रचलन सिद्ध होता है । बदिक ग्रन्थों में भी सूयपूजा के आधु- 
निक रूप से मिलते जुलत वरस्पंन मिलत है | कापीत की बाद्यणा- 

निपद्‌ में आहित्य ब्रह्मा की उपासनाक अलावा द।घोयु सम्पदक 
सूर्य की पूजा का वर्णन है। तेत्तिरीय आरण्यक में मंत्र के साथे 
सूच का जल दन और 'असो आ[देत्या ब्रह्म” कहते उपासक के 
शिर के चनुदिक जन फेंकने का विधाच है। आश्रलायन गहाममूत्र 
में भार में चक्का निकल आन तक ओर मसांझ का चक्ता डूब कर 

77 चमक उठने तक गायत्री मन्‍्त्राचारंण करना लिखा है. ओर 
उपनयन संस्कार के समय श्ब्यथर्म लक्षण संयुक्त होने पर चालक 
को सूथे की और देखने का विधान है। खददिर यृद्यमृत्र में लिसां 
है कि धन और कीतेके लियेसूर्य की प्रजा की ज्ञाय। फिर 
इसा की 3 बीं शताब्दी तक प्रयाग से सीलाोन तक के भिन्न २ 
स्थानों में सूर्योपासना के प्रचारके प्रबल प्रम.ण प्राप्त होते हैं जिनके 
अपार पर १३ वीं शताब्की तक सूयपृजा का प्रस्तार साकार 
करना पहला है. । 


इसा के बाद > त्री शताब्दी मे सूर्योपासना का राजे धम्मे 
सम्मान प्राप्त होने के प्रमश मिलते हैं और इसे कारण उसक 
विशेष प्रचार की भी सम्भावना प्रतीत होती है । इनके तीन मुख्य 
प्रमाण हैं | पहला प्रमाण है दहृप वर्द्धन के पिता प्रभाकर बद्गेंन व 
पृव॑जों का परमादित्यभक्त होना. जा सानपाट का कुद्ध ताम्रमुठ्रा 


( रेड ) 


वशखरा और मधुवन के लेख से सिद्ध है | दूसरा प्रमाण हैं स्वर्य 
हर्ष बरद्धंन द्वारा प्रयामोत्सब के अवसर पर दूसरे ही दिन अपने 
कुलदेव सूर्यकी मूर्तिका पूजा-सम्पादन. जो ऐतिहासिकों द्वारा 
स्वीकृत है । तीसरा प्रमाण हे प्रसिद्ध संस्कृत-कबे मयूर द्वार 
सूर्यशतक की रचना, जिसमें सूर्यकी महती महिमा का वर्णन है 
ओर जिसकी रचना का मुख्य प्रयोजन तत्कालोन सूर्योपासनाकी 
विशेषता को सुरक्षित करना प्रतीत होता है । सूर्योपासना में 
महान विश्वास का प्रमाद इस किम्बदन्ती में मिलता है कि सूर्य 
शतक के छठ 'छोक शीघंधा।इधप्रपार्णानत्रणिभिरपधनघंघेगव्यक्त- 
घोषान' ** : के समाप्त करत है सूय ने साक्षात्‌ हाकर श्वत 
चर्म रोग-प्रस्त सयूर को बर मागने को कहा. सूर्य-माहात्म्य की 
घारणा का! भी परिचय सूर्यशतक में की गई सूर्य प्रशंसासे प्राप्र 
होता हे | मथुर ने अपनी स्तुतियों में सूर्य क्री तुलना शिव. विष्णु 
ओर ब्रह्मा से की है. और दिखलाय है कि संसार-कल्याण मे 
जितना स्त्रकाय में क्ृतपरिकर भगवान भास्कर ८ उतना शिव 


विष्णु, अह्मादि में कोई भी नहीं । आगे सू का बद ज्ितयमयत्व 

सवव्यापकत्त्व ब्रह्मा-शंकर-विष्णु-कुंबर-अ।भे स समत्व ओर 
सवाकारा परत्व का वन किया गया हैं । सूयशतक के एस 
प्रभावात्मक वशन का स्वाध्याय १६ वी शताब्दी तक सूथ-प्जको 
द्वारा किया जाता रहा और प्रमाण मिलता हे कि मयूर के सूय- 
शतक के ही नाम पर चार ओर सूर्य शतक पांछे के कवियों द्वारा 
लिखे गए । उनमे राधबेन्द्र सरस्वती, गोपाल, शम्मा और श्रीखरर 
विद्यालंकारने संस्कृत में रचना की. पर दक्षिण निवासा के. आर. 
लच्छन न तलुगु में सूथ स्तुति की । निम्भय ही यह ७ वी सदीकी 
सूथ-पृजा-प्रम का प्रभाव था जा वर्षा बाद तक बना रहा जिसके 
प्रमाण ग्रन्थ शिलालेख व मुनियों में संग्क्षित हैं । 


अ्ककफ ए. 


( ४५ ) 

८वींशताब्दी में भी सूर्योपासना का पय्याप्त प्रभाव था 
क्योंकि वेंदिक मयांदा की रक्षा'की रक्षा को भ्रस्तुत भवभृति का 
भी अपने सालरबीय माघव नोटक' से सूत्रधार से डंदित-मुग्रिष्ट 
एबं भ्रगवान शप भुवन दीप द।प: तदुपतिप्ठत' कहलाते विहन- 
शान्त्यथ उदित सूय की स्तुति कराने को अभिरूच हुई पश्चात 
4४०२७ इ० तक के भिन्न + स्थानों मे प्राप्त शिलालेख तथा ताम्रपत्र 
भी उन + स्थानों मे सूर्यापासना का प्रचार प्रमाणित करते है। 
१० वी ओर १३ वीं शताब्दी की सूय मृ।तयो स भी तन्कालीन 
प्रचार का प्रमाण मिलता हैं और एसी मृतियों मे राज महल 
संथाल-परगना व बंगालकी सूय प्रतिभाएं, कोनारकके सूय मंदिर 


का सूर्य रथ ओर सिलान के पोलोन्नारुवा की सूय मृतियां अपना 
विशष महत्व रखतो है । इन बिखर्री सामग्रियों स भारत भर में 
नथा सिलान में भी सूर्यापासना के प्रचलन का पक्तः प्रमाण 
मिलता है.। और बाघ हाता है कि पुरातनकालस १३ वी शताब्दी 
नक्‌ सूय की पूजा भारत से जारी रहा ओर इसका भी आधार 

दिक विचार हो रह । २१३ वी शताहुदं। स भक्तिवाद का प्रवाह 
प्रबल बरग से भारत के प्रस्यक भाग को आर प्रवाहित हुआ और 
उसके प्रभाव स कालान्तर में शवमत व तांजिक कृत्यों की भांति 
सूर्योपासना की ज्योति भी मन्द प्रभ हा गई । 


भण्डार कर महादय ने बराहमिहिर, भविष्यपुराण और 
गयाजिलान्तगंत गाविन्दपुर के ११३७-३८ ३८ के एक शिलालग्ब 
के आधार पर आरतीय सूर्यापासना को बाह्य प्रभाव स अम्त हान 
की घारणा प्रतिपांदित की है. लकिन शाकदहिपीमगी परासियों क 
मसिहिर ओर मृतियों के घुटनं तक की पाशाक द्वारा वाह्म प्रभावका 
समथन नहीं किया जा सकता. क्‍योंकि मागयों का इतिहास 
निश्चितरूप से ज्ञात नहीं पा्सियों का मिहिर वदिक 'मित्र' का ही 


६ #£+ #» 
रूपान्तर है ओर मू्तियों के घुटने तक पोशाक से ढके रहने का 
चित्रण उत्तर भरत की स्व्रतन्न्न कल्पना भी हों सकती है। पुनः 
संहिता-काल में ही सूर्य स्तुतिका जैसा प्रबल भाव आयों में विद्य- 
मान था वह कदापि सहज में विरठ्रत नहों किया जा सकता। 
ऋग्वद में सूयकी अनक स्तुतियाँ मिलती है । 
'आग्रा दावा प्रथिवी अंतरिक्ष सूथ आत्मा जगतस्तस्थुषश्र ' 

द्वारा सूर्य चर/चर की आत्मा भी समझा गया है ओर 
सूर्य के उदय व अम्तकाल की लुभावनी छटाओं तक की 
प्रथक २ स्तुतियोँ ऋग्वेद में मोजूद है। उप. सविता, आदित्य, 
मित्र वरुण मार्त्तड और बिष्णुका सम्बन्ध सू्यं स कुछ 
कम नहीं रहा ओर न सूय द्वारा पापमोचन के भाव का ही 
अभाव संहिता-काल से था। कुछ मन्त्रों में उपासकों को श्पष्ट 
स्तुति है कि नवोदित सूर्य उन्हें मित्र-बरुणाददे पर निष्पाप प्रकट 
करें। ऋग्वद में एसी भी अनेक ऋचाएं मिलती है. जिनसे सूय के 
जगतात्मा. सर्वंद्रष्टा निष्पक्ष द्रष्टा व विश्वरूप होने के दृढ़ भावों 
के समाज में विद्यमान हान का बाघ होता है । वर्सी घारणाएं 
उपनिषद्‌ काल तक प्रचलित रहाँ।. क्योकि छान्दीसय न सूर्य का 
लाकद्ठार माना है और कठ ने उसके सम्बन्ध में कहा हैं कि- 
“सूर्यों यथा सर्व लोकस्य चच्तुर्न लिप्त चाक्ुषबाह्य दोष: ।" 
जमिनीय त्राह्मणापनिषद्‌ का कथन है कि सूर्य द्वारा ही कोई भव- 
पाश-रहित होता है. जिसके बाद पंचाविश ब्राह्मण के अनुकूल 
सुद्रस्थ स्थान को देवयान-पथ द्वारा प्राप्त हाता है । और तब 
छानन्‍्दोग्यानुकूल वह अ्रमानव पुरुषरूप मुण्डक के 

. अगप्रणंशद्यमनाःशुभः” 
के लाक को प्राप्त हाता है । गौतम बुद्ध के समय में भी 
सूथ्य की एसी ही प्रधानता बनी रही जिसका साहरश्य गोतम के 
व्यक्तित्व तथा उपदेश में भी घटित करन का प्रयास उनके अनु- 


( ३५ ) 


यायियों द्वारा किया गया। गातम ने लोक दुःख से रहित होनेका 
यत्न किया आर वह निष्पक्त भाव से लाकपकार को प्रस्तुत हुए । 
उनने निबाण-प्राप्ति की शिक्षा देकर अपने का लोकोद्धार सिद्ध 
किया ओर बॉधि-सत्वोंके रूपमें अपना विश्वरूप प्रदर्शित किया। 
इसी कार्ण उस आवित्य-बंधु बुद्ध का 'दीघनिकाय' ने लोक 
चकुक्ष' कह! आर लंकाबतार सूत्र ने उपमा रचो-- 


“उदेति भशस्करों यद्वन्समहीनोत्तमेजिन' 

इस सिद्धान्त का समथन बुद्धमलानुचर बियुलश्रं। मित्र के 
५० थी शताब्दी के शिनलिख द्वारा भी हाता हैं । 

अतः सर्य के विश्व चच्चुसमर्यलाभका बोध भारताय आर्यो 
का अति प्रार्चीन काल में हृदयंगत हुआ और कालानगर में भा 
आयय वंशज उसे न भूले | जा सय सम्म,न संहत! काल में 
प्रारम्भ हुआ वह आयय-वंशजा के समाज में बरावर बना रहा 
ओर सर्योप/सकों का बाह्य ज छाण उपनिषद सत्र तथा बोद्ध 
मत कालो तक बना गहां। पसिया, एशिय/माइनर और रामर्मे भा 
सयोपासना के प्रचार के प्रम,.ण मिलन के कारण उन देशो से 
भारतांयों में आदित्य-प्रजा भाव के प्रवेश करने का निष्कप 
उपयु क्त प्रमाणं। के रहत कदापि मान्य नहीं ह। सकता। सूय 
द्वार विख्वलाभ की उस सनातन प्रर्तीनि का भक्तिवाद के कुछ 
बास हात देखकर हैं| १७ वां शताब्दी में ग। स्त्रार्मी तुलसीदास ने 
उसकी रक्षा के ओर कुछ ध्यान दिया और अपन इश्ठदंत रास का 
पद पद पर भानुकुल भूषण कह कर भानुकुन और विष्णु के 
एक्य की रक्षा की ।' के 





&# शी पं० गमावतार शर्मा द्वारा लिखि मार्तीय ईदश्वर्थाद! से 
उद्धृत ! 


( रईं८ ) 
देव अथवा देवता 


जिनका उद्देश्य करके द्रव्याहुति दी जाती है वे देव हैं । देब 
कहिये देवता कहिय. है एक ही बात । मुख्य देवता 803 हं 
अप्रि, बायु और स॒र्य । शेष सब देवता इन्हीं के अंग प्रत्यज्ञ हैं । 


९ देय 5 
तेतीस देवता 
ऐतग्य ब्ाह्यण॒कार तेतीस देवताओं का मानते हैं, बह इस 
प्रकार-आठ बसु एकादशरूद्र, हादश आदित्य, प्रजापति ओर 
वषटकार-इन ततीस देवताओके भी द। गण हैं १-सॉमप देवता 
व ८ न २५ > हट 
२-श्रसामप देवता । पृर्वोक्त आठ बसु आदि सोमप देवता है । 


एकादश प्रयाज, एकादश अनुयाज, एकादश उपयाज थे ततीस 
अमोमप देवता हैं | 


मोमप-परिचय 


बछु-६ ८) आआदत्य गश्मयां आदि ( निरुक्त ) अथवा 
पाथिव/प्रि. वेशुतापि ओर सयांप्रि और इनके अवान्तर भद 
मिलाकर आठ आप्यें। तत्तिरीयारण्यक में पाथिवाप्मि के ही 
आठ भेद माने गये है। शतपथ, १-अप्नि २-प्रथिजी, २-बायु 
५-अन्तरिक्ष, (-अ[दित्य, ६-आी. «चन्द्रमा. ८-नक्तत्र इनका 
बसु मानता है । इन्ही के आधार से प्रारित मात्र जीवन व्यतीत 
करते है 


कंद्र--(१९) बायु विशेष । प्राण, अपान, व्यान, समान 
उदान. दवदत्त, कृकल, नाग क्रम, थनजझय, ये दश प्राण और 
आत्मा। ( शत्तपथ ) जब थ शर्गर स निकलत है तब प्रार्णी मात्र 


( ३६ ) 


छटपटाने लगता हैं। प्राण वियोग से अर्थान झत्यु से इष्ट मित्र 
सम्बन्धी आक्रोश करने लगते हैं, इसलिय इनका नाम रुद्र है जा 
रुलाते है-कोई आन्तरिक्षस्थ बायु विशेष के ही भेद मानते हैं-- 
(तत्तरीयारण्यक) 


श्रादित्य--( १२) सूर्य विशष-दिन के प्रति घंटका एक एक इस 
प्रकार बारह आदित्य, अथवा बारह मासके बारह सूर्य । (निरुक्त 
शतपथ)--त्रे बारह आदित्य य हैं १-सबिता, २-भग ३-पूर्य. 
५-पूष।, (-विष्णु ५-विश्वानर, >-वरुण ८-केशी. &-वृषाक- 
पायी. १८-यम २९-अजण्कपाद . ४*-समुद्र | कहीं आठ 
आदित्य का भी उल्लस है। इमागिर:' (ऋ८ २-०२७-४५) में सात 
अआदित्यों दिय गय है और सप्रभि: पुत्र' ( ऋ८ १८-७०-८ ) में 
मातण्ड नामक आदित्य आया हैं | 


प्रजापति--परमंश्वर (निरुक्त) कही संवत्सर' का भी प्रज्ञा- 
पति कहा गया है। खूयथ (एतर्य ) अप्नि ( तेकत्तरीय ) कहां रूप 
मान, मन और यज्ञका संवत्सर बतलाया है । मंत्मांसाकार 'शबर 
बायु आकाश आदित्य इन तीनों का संवत्सर मानते हैं । 

बषटकार--वोषट का नाम वषटकार है--जिस दवताके लिय 
हवि दी जाती है उस देवता का सन से ध्यान करना ही वपटकार 
हैं (निरक्त) कयाक उसके प्रसन्न हान से सब अभवबाछित फल 
मिलते हैं (एतरय) शतपथ में बषटकार नहीं हं--बहां 'इन्द्र' का 
भाना ह--कहीं वा और प्र»ववी का माना हैं । 


असोमपा, परिचय 
तेत्तिरीयाग्ण्यक में निम्नलिखित तेतीसों का असामप 
बह + ल्‍्दी 
माना हैं--- समिधः. २-तननपास अथवा नराशंसः ३-बहः 


( ४० ) 


४-पासानक्ता. (-देखयों हातारों ६-सिम्पोदिव्य: 3>स्वष्ठा 
८-बनस्पति €-स्राहा कृतय :--- 


प्रधानयाग क प्रारम्भ में जो ग्यारह आहुरतियाँ दी जाती हैं 
उसका नाम प्रयाजयाग है । जिनस देव प्रसन्न हाते हैं इसी लिय 
इलका नाम अआग्री: हे--तरारह सन्त्र हैं और बारह ही प्रधान 
देवता--१-इध्म ( समिधाएँ ) +-तनृनपात (आज्य) ३-नराशंस 
(यज्ञ) ४-इड (याज्ञ अ।प्रे)/-त्र त (कुश) ६-द्वार (गृहद्वार आ।द) 
3-जषासानक्ता (श्रहोरात्र) ८-देव्योहातारा (पार्थिय और बग्यन 
अपने) €-तिस्रो देवयः (इडा.भरती सरस्त्र्ती) ५ -त्वष्ठा (रूपकृद- 
वायु) ११-बनस्पति (यूप - यज्ञ के खू 2) १५+-स्वग्हाकृति (म्वाहा- 
कार)-ञयद्यपि मन्त्र और देवता वरह है तथापि तनूनपात्‌ और 
नराशंसका एक मान कर ग्यारह हीं होंगे। प्रधानयाम के पत्चान 
जो ग्यारह आहुतियों दी जाती हैं व है अनुयाजयाग-त्र निः. द्वारः 
उष सानक्ता, जोडी. देव्योहातारों, तिखादेय: नराशंस: वनस्पति 
बहि स्विप्कुत-- 

इनमें बह: शब्द दे बार आया हे-इसलिय उसके दो विशेष 
भद मानने चाहिय--- 

उपयाज दवता ये हे-समुद्र. अन्तरत्त सावता अ्हारात्र मित्रा 
घंझश साम. छन्द द्यावाप्रथिवी दिव्यनभ. वेश्वानर--ऋग्वद में 


प्रधान तीन ही देवताएं है. अप्ने. बायु. आदित्य । प्रथिव्यादि 
गौश देवता हैं और इृध्मादि परिभाषिक देवता है । 


( ऋग्वद। ल।चन स ) 


ही 
जन्‍न्‍क है नः 4 असल०-न्‍न 


( ४५ ) 

कर्मदेव और अजान देव। 

जबताओं के अन्य प्रकार स भी दो भद किय गये है। यथा-- 
कर (5 मप >> <: 
(१) कमंदेवा.- कमंणोस्क्रप्टेन दवस्वं प्राप्ता: कम देवा।॥ 
अथोत अश्रमध आदि शुभ कर्मों से जिन्होंने देवपद (दबन- 
यानि) का प्राप्त किया है वे कर्म दव हें 

(२५) आजानदेवाः,- सूयौदय आजानदेवा: । 
(आचाय॑ महीधर ) 
यजुर्वेद अ » ३४ मन्त्र २७ के भाष्य से महीघर ने सूथ आदि 


का आजानदेच माना है । इनमें कम देवों से आाजान दे श्रेष्ठ 
मान गये हे । न ४८० | ८ 


ये शर्त दवानामानन्दाः, स एको देवाना मानन्दा! | 


तथा यहां 'अज़ानज: दख भी मान गय है; जिसका अर्थ 
अ्र। शकराचायजाी न 
(“आजान इति- देव लोकस्तस्मिन्‌ आज्ान जाता आ- 
जामज्ञा देवाः सुततेकमविशेषतों! देवस्थानेषु. जाता: । 
(० वेंदिके मेणापि हे 
कर्म देवा, ये वेदिकेन कर्मेशाप्रि होझादिना केसलेन- देवानपि 
यन्ति । देवा इति त्यर्खिशद्‌ हविभुजा इन्ट्रस्तेपां स्वॉपी 
तम्पाचार्यो वृहस्पतित | 
जान नाम के: देवलोक सें उत्पन्न होने बाल' किया' है। 


थस्मार्त कर्म से देख बनते हैं. तथा बेदिक यक्षादि" के द्वारा 
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कर्म देव बनते हैं । इसलिये आजानज' देव कर्म देवों से निहृष्ठ 
हैं, तथा कर्म देवों से सूर्य आदि देव श्रेष्ठ हैं। इन सूर्य आदि ३३ 
देवों का स्वामी इन्द्रदेव हे. तथा इसका आचार यृहस्पति है। 
अभिप्राय यह है कि एक तो कर्म देवता हैं जिनको देवयोनि कहते 
हैं, उनके दो भेद हैं एक स्मातंकर्मोत्पन्न ओर दूसर श्रोतकर्मोत्पन्न । 
तथा अन्यदेव सूर्य आदि ३३ देव हैं जिनकी स्तुति आदि बेदों में 
की गई है । 


“साध्यदेव” 


इनसे प्रथक साध्यदेब द्वोते हैं। अथोत्‌ जो देव बनने के लिये 
प्रयत्न करते हैं. वे योगी आदि साध्यदेव कहलाते हैं । यजुर्वेद 
क्र० ३१। ९६ के भाष्य में आचार्य उबह ने लिखा हे कि-- 

एवं योगिनो:पि दीपनाद देवाः, यह्ञेन समाधिना ना- 
रायणाखूयं ज्ञानरूपम्‌ अयजन्त। तथा च प्राणा वे साध्या- 
देवास्त एत॑ं (प्रजापति) अग्र एवमसाधयन || 

श० १० । २। २। ३ 

इस प्रकार साध्य देव का अर्थ योगिनः किया हैं। अथवा 

प्राण का नाम साध्य देव है क्‍योंकि उन्होंने प्रजापति को सिद्ध 


किया था। अथौत्‌ प्राणायाम आदि तप के द्वारा प्रजापति पद 
प्राप्त होता है। तथा च निरुक्तकार कहते हैं कि-- 


“साध्या देवाः। साधनाव। द्यस्थानोदेवगण इहति 
नरुक्ता: | पूष देवयुगम्‌ इति आख्यानम । 
अथात्‌ साधनासे साध्यदेव है । एवं थ्ुस्थानीय देख्गण साध्य 
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देव हैं, यह नरुक्तों का मत है । और एतिहासिक कहते हैं कि ये 
प्रथम युग के देवता हैं. । तथा रश्मी के नामों में भी “साध्या:” 
नाम रश्मियों का है । अतः रश्मी प्राण शादि का नाम भी साध्य 


देव है । 

जी में महर्षि कात्यायन ने लिखा हे कि-- 

एकेव पहानान्मा देवता, स स्य-हत्याचचते, स हि 
सर्व भूतात्मा । तद॒क्षम्‌ ऋफषिशा सर्यात्म जगतस्तस्थुषचेति। 
सदू विभूतयों अन्याः देवता तदप्येतद्‌ ऋचोक्ृम ) इन्द्र 
सत्र वरुशमप्रिमाहुरिति ॥॥ २० ॥ 


श्र्थात्‌--एक ही महानात्मा देवता है, वह सूर्य है, यही ऋषि 
ने कहा है कि इन सबका सर्य ही आत्मा है । अन्य सब देव इस 
स्यकी ही विभूतियाँ हैं. जेसा कि वेद ने कहा है। अप्रि मित्र 
चरुण आदि अप्रि को ही कहते हैं । 


तथा च ऐतरेयोपनिषद्‌ भाष्यमें श्रीशंकराचार्यजी लिखते हैंकि- 

“यथा कम संबन्धिनः पुरुषस्य सर्यात्मनः स्थावर जंग्- 
भादि सचप्राण्यात्मत्वमुझ ब्राह्मणेन भन्त्रेण च ( स्र्यात्मा, 
ऋ० १। ११४ । १) हश्स्थांदिना तथव एप जह्यव इन्द्र: 
(३।१। ३ ) हत्यादरु पक्रम्य सर्वे प्राण्यात्मत्वम्‌, 'यथ- 
स्थावरं सब तम्प्रज्ञानेत्रम्‌ (३।१।३) इत्युप सं हरिष्यति'ँ 


अर्थ-- जिस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थमें और मन्त्र में, (सयोत्मा 
जगतस्तस्थुषश्व ) इस वाक्य द्वारा सूर्य के आत्मभाष को प्राप्त हुए 
( सूय मंडलान्त वर्ती ) कम॑ सम्बन्धी पुरुष को स्थाबर जंग- 
सादि सम्पूर्ण प्राणियों का आत्मा बतलाया है. उसी प्रकार श्रति 
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'एव अह्मोष इन्द्र:' इत्यादि मन्त्रों स सब आशियों के आात्म स्व- 
रूपत्य का उपक्रम कर उसका 'य््च स्थावरभ' इत्यादि बाक्य द्वारा 
उपस हार करगी |” 

आपने भी यहां सर्य का अर्थ इश्वर नहीं किया है. अपितु 
सय मौडलाम्थित जीव किया है । तथा च 'सीलि मंजरी' में भा 
सचानु कश्मर्णा क्ा ( तकेव .महानात्मा दचता ) काक्य लिख कर 
लिखा -है क्रि--- 

ढ़ # पे (6 (९५ हू 
कीदशं खू य॑ अन्रि सेचितम | सये पू+" स्थमानुना 

असुरेण यम्श्रस्त आसीत तमन्गे ऋषयः मोबायतु न शक्ताः 
तेतोअत्रिमिमों चिता: । तथा आ्राहझण, स्वर्भानु हे आसुर आदि- 
त्यं क्मसा विध्यन्‌ अध्मिन्नर्थ ऋक ( ५४०४ ) य्तां 
सूयस्वर्भानु स्तम्सा विध्यदासुरः ॥! 

अधोन-- एक ही महानात्मा देवता है, जिसको सूय. कहते 
है। अन्य सब देवता उसकी विमूरतियां है| केसा हैं, यह स॒यय. 
अत्रि विमाचित है। अर्थात असुरो न इसका अध्वकार से आच्छा- 
दित कर लिया था तब अत्रि बंशियों न इसका मुक्त किया था। 
यही आहयमण मे लिखा है तथा यहीं ऋग्वेद में है ।" यहां ब्राक्षणा 
तथा वेदिक प्रमाणं)स यहसिद्ध कर दिया गया हैं कि यहां सयक। 
अर्थ यह प्रत्यक्ष जड़ सय हीं हैं. इश्वर नहीं । 


राशियां और सर्य 


बेढांग ज्योतिष में २७ राशियों के ( जिनमें उत्तर ऋ्ति वृत्त- 
विभक्त है ) २७ नक्षत्र देवताओं ऋथवा अधिष्ठात्‌ “वो का वर्णन 
है। ये ससाइसो देवता सथ के २७ विभिन्न नक्षत्रों में पहुंचले पर 
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पड़ने वाल साम है। -सेत्तिरीयत्राह्मण हर एक देधना को ०क खास 
नक्षत्र के साथ जाकता है | उदाहरण के लिय जब सद्र का क्न 
हा। ता समझना चाहित कि वह आद्रा का सय है। जब कि 
बादल उमड़त हैं. बिजली कड़कती है ओर मूसल।घार मेह बर- 
सता है | इसी प्रकार जब पृप्रा का बण न हा ता समझना चाहिये 
कि यह रबती नक्षत्र का सय है। इसो प्रकार अग्नि क्ृतिका 
नक्षत्र का सर्थय है । साम मस्रगशशर का। अदिति, पुनवंसु का। 
बुहस्पति, पुष्याका | सप॑ अश्लेपे का । पितर मघाका। भग परवे 
फालगुनी का | अयंमा, उत्तर फालगुनीका। सबिता, हस्ता का । 
ल्वष्टा, चित्राका | वायु, स्त्रतती का । इन्द्राग्नि, विशाखाका | मित्र 
अनुराधा का । इन्द्र जग्राका । निऋति मृत्ताका। आपः, पवापाढ़ 
का। विश्व दव। उत्तराषड्का । विष्णु अबग्गाका। बसुगणण घनिएठा 
का | करण शत/भप्गक्,। अजण्कपाद प्रव भाद्रपढाका | अह- 
वु प्र. उत्तर भाद्रपदाका | अश्वीद्रय अध्यर्नका।| यम भग्णंका। 
राय बहादुर, दिनश चन्द्र सन डी: लिट० 


पुरतलबिदकी सम्मति 


अर्यो के प्रार्चेन आकाश का देवता द्य' ग्रीकोके 'जियास 
और रामनों के णु पित्तर अथवा जुपिटर' ओर जनों के 
जड़' एक ही देवता है. | हिन्दू आयें के वरूण' और प्रीकों के 
हयरणस' एक ही है । इसी प्रकार मिन्न २ भाषाओं को दू ढन 

पर चहुतेर देवताओं के नासों में समानता मिलेगी।” 
वेदिक भारत प्र८ ५ 


जल, वायु ध्यग्नि, और प्रथ्जी आदि नेसर्गिक शक्तियों के 
उपासक कुछ ऋषि लोग अपने + देवताओं का महत्थ कैना चाहत 
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थे । उनमें से कोई कहता कि जल दी सब श्रेष्ठ है, कोई कहता 


अग्नि ही स्व श्रघ्न है. और कोई प्रथ्वी को ही सब श्र प्ठ कहता 
था।' प्र« ५४५ 


ईसा के जन्म से पन्द्रहसों वर्ष पहले का एक ताम्र पत्र पाया 
गया है, जिसमें लिखा है कि यूफ़ टिश नदी के किनारे मिटान्नि 
नामक जाति के राजा गण, वदिक. वरुण, मित्र ओर इन्द्र आवि 
देवताओं को पूजा करते थे । इस देश के राजाओं के नाम भा 
भारतीय थे--उनमें एक राजा का नाम था 'दसरथ'। प्र८ ६९ 


बेदिकदेवता 


बेदमें जिन देवताओं की स्तुति की गईहे ओर यज्ञों में 
जिनके लिये ह॒वि दी जाती है. वे इस विश्व की दिव्य शक्तियां हैं. 
जो एक जीती जागती सत्ता के रूप में वर्शन की गई हैं। उनका 
वर्णन अनेक देवताओं के रूप में हे ओर एक देवता के रूप में भी 
है । ऐसी परिस्थिति में एक प्रश्न उत्पन्न हाता है कि थे देवता क्या 
हैं ? अग्नि जहाँ एक ओर अपने दृश्य मान रूप में अरणियों से 
उत्पन्न होने बाला, सूर्य की तरह चमकने वाला, ओर घुए के मंडे 
वाला (घूमकेतु) बतलाया है । वहां दूसरी ओर विद्वान, सर्वश्ञ जो 
उत्पन्न हुआ है उस सबके जानने वाला ( जातिवेदस ) कर्मों के 
जाननेवाला और फलदात! वर्णन किया गया है। यह जे कुछ बर्णन 
किया गया है उससे न ते उसका दृश्यमान रूप त्यागा जा सकता 
है ओर न ही उसकी वह सर्वज्षता और फलदात्रिता त्यागी जा 
सकती है, जिसने उसको मनुष्य की दृष्टि में देवता का रूप दिया 
है। इन दोनों बातों का दृष्टि में रख कर स्वामी शंकराचार्य यह 
सिद्धान्त बताते हैं-... 
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श्री शंकराचाय॑ का सिद्धान्त 


“परमश्वर की सृष्टि में देहघारी जीवों की सृष्टि नाना प्रकार 
की है. । इस भूलोक में ही शवाल ठुण, घास लता, गुल्म, वृक्त, 
वनस्पति आदि नाना प्रकार के स्थावर ओर कृमि. कीट. पतंग, 
पशु, पक्षी आदि नाना प्रकार के जंगम हैँ । ये सारे जीव विशेष- 
हैं । मनुष्य इन सबसे ऊंची श्रेणी का जाव है। पर परमात्मा की 
सृष्टि यही तक समाप्त नहीं है । मनुष्य से कई दर्जों में ऊचा पद 
रखने वाले जीव भी उसकी सृष्टिमें विद्यमान हैं. जा मनुष्यों की नाई 
चतन हैं। वे अपनी शक्ति ओर ज्ञान में इतन ऊंचे पहुंच हुए है 
कि मनुष्य की शक्ति और ज्ञान उनके सामने तुन्छ है। इस अनक 
प्रकार की ऊंची सृष्टि में सबसे ऊचा स्थान देवताओं का है । 
देखता चेतन है, मनुष्यों से ऊपर और परमेश्वर स नीच हैं । पर- 
मेश्वर की ओर से उनको भिन्न २ अधिकार मिले हुए हैं. जिनका 
वे पालन करते हैं| देवता अजर और अमर हैं. पर उनका 
अजर अमर होना मनुष्यो की अपेक्षा से है. बस्तुतः उनकी भी 
अपनी 7 आयु नियत है। ब्रह्माण्ड की दिव्य शक्तियों में से एक 
एक शक्ति पर एक एक देवता का अधिकार है। और जिस 
शक्तिपर जिसका अधिकार है वही उसका देह हे जा 
उसके वश में है। जैसे हमारे देह में एक जीवात्मा है जो 
इस देह का अधिपति है इसी प्रकार उस शक्ति के अन्दर भी एक 
जीवात्मा है जो उसका अधिपति है । ज॑ से हमारे आधीन यह देह 
है, बेसे ही एक देवता के आधीन सूर्य रूपी देह है। हम एक थोईी 
सी शक्ति वाले देह के स्वामी हैं. बह एक बड़ी शक्ति वाले देह के 
स्वामी हैं । बह अध्यात्म शक्तियों में इतना बढ़ा हुआ है. कि अपनी 
इच्छा के अनुसार जेसा चाहे वेसा रूप धारण कर जहां चाहे 
बहां जा सकता है। यह देव सूर्य का अधिछाता कहलाता है. 
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ओर सूर्य के ही नाम से बुलाया जाता ह। इसी प्रकार अग्न 
और बायु के अधिष्ठाता देवता हैं। देवताओं। का एश्वय बड़ुत 
बड़ा है पर वह सारा परमेश्वर के अधीन है। एक एक देखता 
एक एक दिव्य शक्ति का नियनन्‍्ता है पर इन सब के ऊपर उन 
सब का नियन्ता परमेश्वर हे, इसलिये सभी देवता मिल्ष कर 
जगत का प्रबन्ध इस प्रकार कर रह हैं जिस प्रकार राजा के 
आधीन उमके भ्ृत्य उसके गाज्य का प्रबन्ध करत हे | देवताओं 
को उपासनाओं से उन कामनाओं को सिद्धि हाती है जिसके व 
मालिक हाते 6 । पर मुक्ति नहों। मुक्ति केवल ब्रद्मज्ञान भे प्राप्त 
होती है | देवता स्वय भा ब्रह्म को साक्षात करने स ही मुक्त होते 
है। ब्रह्म का साक्ञात करके भी वे तब तक दिव्य शरीर को घारश 
किय रहते हैं जब तक उनका वह अधिकार समाप्त नहों हा लता 
जिस अधिकार पर उनको परमेश्वर ने लगाया है । अधिकार की 
समाप्ति पर वे मुक्त हो जाते है। ओर उनकी जगह दुसरे आ 
ग्रहण करने हैं जा मनुष्यों में स ही उपासना द्वारा उस पदर्वी के 

ग्य बन गये है | देवताओं के एऐश्वय के दर्ज हे ओर सबस ऊचा 
दर्जा ब्रह्मका है ।' (पं :राजारामजी कृत अथवेवेदभाष्य भू मिक[स) 


सर्माक्षा, श्री शंकशायाय के मत भ॑ इंश्यर भी विकाराी हें 
उसको भी जीव विशेष ही कह सकते है। अथवा एक देवता विशेष। 
अतः उनके मत में परमेश्वर के अर्थ बतमान ईश्वर के नहीं हैं 
क्योंकि इंश्वर का खण्डस ता उन्होंने स्फ्य| ही बेद/न्त भाष्य में 
बड़ी प्रबल युक्तियों स किया है. पाठक-वृन्दर वदान्त भाष्य का 
दूसरा अध्याय देखें । इस पुस्तक में भी 'बवेदान्तदशनस प्रकरण 
में विस्तार पृथंक लिखें गे। अतः यह इंश्वर का अब आय सम/जः 
का कतमान इश्वर नहीं है। तथा च यह बेदिक बांगमब के भरे 
विरुद्ध हे । क्‍योंकि वेंदिक साहित्य मे कहां भी ऐसा लेस्व नहीं है 
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कि परमेश्बर ने इन देवताओंको नियुक्त किया है | तथा न ही यहां 
ऐसा काई प्रमाण उपस्थित किया गया है। अतः यह मान्यता 
अवे दिक है । तथा इस सान्‍्पता से ईश्वर का इश्वरत्व ही नष्ट हो 
गया. क्योकि काय संचालन के लिय वह देवताओके आधीन है 
जैंस राजा आदि अपने भ्रत्यो के आधान है । #& 


पं० राजाराम जी का निजमत 
बेद में परमात्मा के वणन का प्रकार 

“वेद दो प्रकार स परमात्मा का वर्णन करता हे । एक बाहर 
के सम्बन्धें से अलग हुए उसके केवल स्वरूप का. दूसरा बाहरके 
जगत से सम्बन्ध गखत दुए का। बह बात इस तरह ससमूनी 
चाहिय कि जमे काई पूज्र कि आत्मा क्या हैं, तो हम उत्तर देत 
हे कि जो ऑस्व से देखता है. कान से सुनता हे. ओर मन से 
सोचता हे वह आत्मा है। अब यदि वह पूछे कि आँख, कान, 
मन से जा देखता सुनता और सोचता है बह स्वयं क्‍या हे? 
तब्र इसके उत्तर में जो कहा जायगा वह्‌ बाहर के सम्बन्धों स 
रहित आत्मा के केवल स्वरूप का वर्शन हैगा और जो पहला 
वर्णन हुआ हे. वह शरीर से सम्बन्ध रखते हुए आत्मा का है । 
इसी प्रकार कोई पूछे कि परमात्मा कया है. ? तो हम उत्तर देते हैं. 
कि जो इस जगत को रचता, पालता ओर प्रलय करता है वह 
परमात्मा है। अब यदि वह फिर पूछे कि जो इस जगत को 
रचता, पालता, प्रलय करता है वह स्वयं क्‍या है ? इसके उत्तरमें 
जा कहा जायगा वह बाहर के सम्बन्धों से अलग हुए उसके 

& नोट--यहां प्रकरए देवताका है, अतः श्री शंकराचार्यक्रे मतमें, 
इन्द्र आदि देवता, ईश्वर नहीं हैं, अपितु वह मनष्योसे ऊपर और ईश्वर 
से नीचे एक जाति बिशेष हैं । 
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जगत से सम्बन्ध रखते हुए का हे। सम्बन्ध सहित को विशिष्ट 
ओर सम्बन्ध रहित को शुद्ध कहते हैं। विशिष्ट को शवल ओर 
शुद्धको श्याम भी कहा है । तात्पर्श यह है कि यह जगत उस पर- 
मात्माका प्रकाशक है,यह सारा जगत उसी एकको प्रकाशित करता 
है। पर जिसको यह प्रकाशित करता है बह इसके पीछे हे और 
अरृश्य है। जगत को अलग रख॑ कर उसके निज्ञ स्वरूप को देसे 
ता वह उसके शुद्ध स्वरूप का दर्शन है, आर जगत का अन्तयामी 
होकर उस पर शासन करता हुआ देख' ता वह उसके विशेष्टरूप 
कादर्शन है।. . _ ., 
शुद्र ज्ेय ओर विशिष्ट उपास्य है । 

अब उसका शुद्ध स्वरूप तो संबिदानन्द स्वरूप वा नित्य शुद्ध, 
बुद्ध, मुक्तस्तरभाव अश्रक्म नेति नेति (यह नहीं यह नहीं) के सिवाय 
किसी प्रकारसे बर्णन नहीं हसकता, ओर अगभ्य ओर अचिन्त्थ 
होनेसे न हमार जीवन पर उसका कोई प्रभाव पढ़ता है. न हम 
अपनी त्रुटियाँ पूरी करसे ओर अपने को उबर अवस्थामें लानेके 
लिये उससे प्रार्थना कर सकते हैं, क्योंकि किसी मानुषी गुण प्रेम. 
द्यालुता आदि का हम शुद्धके साथ सम्बन्ध नहीं कर सकते, न 
किसी प्रकारसे उसको पूंजा कर सकते हैं। यह बाल याज्ञबल्क्य 
ने गार्गीका शुद्धका उपदेश करते हुए बतलाई हे-- 

स हो वाच 'एतें तदक्षरं ग्रार्गि ऋक्मणा अभिवदन्त्य- 
स्थूलमनण्वहस्वमदी ध॑ पल्ो द्वितमस्नेहमच्छाय पतमी पपास्व- 
नाकाशमसझ्मरसप गन्धमचचुष्कमक्षोत्र प्रवागमनो5तेज- 
स्कमप्राशमप्तसममात्रमवन्तर मचरादह्मम्‌ | न तदश्नाति किंचन 


न तदश्नाति कथ्षम' (कृद्० उप० ३।८|८) 
उसने कद्दा--|्‌ गार्ग ! इस अक्षर (ज्रझ् ) का बाहर 
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घतलात हैं,कि-न वह मोटा है न पतला, न छोटा न लम्बा न उस 
में लाली (कोई रूप) है न स्नेह हे, बिना छायाके है. बिना अंधरे 
के है. बिना कायुके हे, बिना रसके हे. और बिना गन्धके है | बिन 
आँख ज्िन कान बिन वाणी ओर बिन मन के है । विन तेज बिन 
प्राय और बिन मुखके हे | उसका परिणाम कोई नहीं. न उसका 
काई अन्दर हे न उसका कोई बाहर है । न बह किर्साका भागता 
हे न उसको कोई भोगना है । इसका अभिप्राय यहीं है कि 
इस रूप में न हम उसके कुछ अर्पण करत हैं न वह हमार जीवन 
पर कोई प्रभाव डालता हे ।या यू' कहा कि इस रूपमें वह हमारे 
ज्ञानका परम लद्द॒य ता हो सकता हे. पर उपास्य नहीं उपास्य वह 
अपने विशष्ट रूपसे ही है) 
( विशिष्टरूपम उसकी अनेक रूपोमे उपासना ) 

मनुष्यके हृदयमे उसके जिस रूपके लिये भक्ति पृजा ओर 
उपासनाह बह उसका विशिष्टरूप हीहे ओर यह रूप उसका अनेक 
रूपोम पूजा जाताहे । इन्ही रूपोका देवता कहतहै. जा बदमें अपन 
इन्द्र वायु सूर्य, मित्र, वरुण, पूपा आदि नामोंस वर्णन किये है | 

मनुष्य पहले पहल इन अलग अलग विशिष्ट रूपों में उसका 
चिन्तन कर सकता है. और जब वह उसकी महिमाको अलग 
अलग अनुभव कर चुकता हे, ता।फेर उसका दृदय एक साथ 
सार विश्वम उसको महिमाका अनुभव करता हुआ उसका ध्यान 
आर पूजन करता है, इस समष्टि रूपको अदिति, प्रजापत, पुरूष. 
हसिण्यगर्भ आदि नामोसे ब्णन किया है । 

बविशिए्टररूपे! (दबतारूपों) में परमात्माक जाननेकी आवश्यकता 
पहल पहल केवल शुद्ध रूपमें परमात्मा दुल्लेय हे । उसका जानना 
जगन हैं में सम्भव है, वह भी अनेक विशेष्ट रूपों (देवतारूपों) 
में | क्योंकि उसकी महिमा जो इस ज़गतमें भी देखी जाती है 
इतनी बड़ी है, कि समष्टि रूपसे उसका ज्ञान सन की शक्तिसे 
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बाहर है । इसलिय अप्नि. बायु, सूये, सविता, मित्र, वरुण. द्यावा- 
प्रथिवी, अ.श्र, इन्द्र, रुद्र, ब्रह्मशस्पति, बाचस्पति, वास्तष्पति, 
क्षेत्रस्यपति इत्यादि परिमित रूपोमें उसकी महिमा वेदर्म कही गईदे 
आर स्तुति नमस्कार ओर पूजा द्वारा उन सब रूपोके साथ गहूरा 
सम्बन्ध पद करनेका उपदेश हे । उन सब रूपोके साथ सम्बन्ध 
की आवश्यकता इसलिय भी है कि वे भिन्न भिन्न गुणों बाल हें 
ओर सब मिल कर परमात्मा के गुणों को प्रकट करते हैं, अतएव 
पूणता की प्राप्ति के लिय आर ग्रत्यक निबंलता का जीतने के लिय 
सबके साथ अलग अलग सम्बन्ध स्थापन करने को आवश्यकता 
है | जैसे शरवीरता, अभयता और बलकी प्राप्ति के लिय इन्द्रके 
साथ । खष्ट नियमके अनुकूल अपना आचरण बनानेके लिय 
ओर पापोस बचनेके लिये वरूग॒के साथ | सम्यगज्ञान ब्रद्मतज 
ओर भक्ति भाव बढ़ानके लिय अम्िके साथ । इसी प्रकार एक एक 
गुणका अलग अलग पराकाष्ठा तक पहुंचानेके लिये उस शक्तक 
आधिपतिक साथ सम्बन्ध स्थापन कर्नकी आवश्यकता है । इससे 
सब प्रकार को त्रुटियाँ दर होकर सब अंश! में पूणता आरती हें 
आर यह सारा विश्व परमात्माकी म|हमास भरा हुआ अनुभव 
हान लगता हैं । तब उसका आत्मा म्वतग्व उस मस्वरूपक। देस्वना 
चाहता है जिसकी महिमास यह साग विश्व मडिमाबाला बन 
रहा है । अब वह पूर्ण अधिकारी हे उस शुद्ध स्वरूपको साज्ञात 
करनेका इसलिय अब उसको दोनें! रूपेक देखनेमे म्बतन्त्रता 
होती है। श्यामको देखता हुआ शवलको देग्बता है. और शवलक 
साज्ञाव करता हुआ श्यामका साज्ञान करता #। एसा सातज्ञ।न 
करते हुए ऋ!पिन कहा है-- 


श्यामाच्छवलं प्रपत्ने शव॒लाच्क््यामं ग्रपद्य अश्य एव 
रोमाणि विधूय पाप॑ चन्द्र इतर रहोमखात्‌ प्रमुच्यभृस्वा 
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शरीरमकृत॑ कृतात्मा अलह्मलोकमर्भमिसम्म वितास्मीत्यमिसस्म- 
वितास्मोति (छान्‍्दो० उप० ८ । १ । १३ ) 

श्यामसे मैं पहले शवलको प्राप्त हाना हूँ, और शबलसे श्याम 
का प्राप्त हाता हूं । जसे घोड़ा रोमोका माड़ता है बस पाषका साड़ 
कर चन्द्रकी नाई राहुके मुग्बसे छूट कर शरीरकों फाइकर कृताथथ 
हुआ नित्य त्रह्मताकका प्राप्त हाता हूँ। यह बात स्मरण रखनी 
चाहिय कि शवलमूपमें शरारक अगोकी नाइ सार देवता प्रजापति 
के अंग मान जात है इसलिय दो दा का मिलाकर कहनेकी विवत्ता 
में द्रिवचन (द्यावा प्रथिवी, मित्रावरुणा इत्यादि ) और बहुतोका 
व सबका एक साथ कहनेकी विवद्यारमं बहुबचन ( देवा: विश्व 
हवा; इत्या[द ) दिया जाता है। और कहाँ कही कल भोतिक 
रूपका है वर्णन भी है । 

बदिक देवताओक विपयर्म यह विचार वेदिक कालसे आज 
तक बराबर चला ध्या रह। है । जसा कि-- 

इन्द्रं मित्र वरुणमश्रिमाहुरथा दिव्यः स सुपरणोगरुन्मान्‌ । 
एक सद्‌ विप्रा बहुधा बदन्त्यम्नि यम मातरिश्वानमाहु: ॥ 

(ऋ० १ | 9६४॥। २२ ) 

उसीक इन्द्र. मित्र. वरुण, अप्नि कहते है. और वहीं दिव्य 
सुपर गरूत्मान हैं. एक हीसन (सत्ता) को विद्वान अनेक प्रकारस 
कहत ८ अग्नि यम ओर मातरिश्वा कहते हैं । 


तदवा ग्रिस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदुचन्द्रमाः । तदेव शुक्र 
तदूअह्मता आपः स प्रजापति ( यज्जु० ३२। १) 


वही अआभ्न है बही आदित्य है वही वायु है वही चन्द्रमा हैं 
वहाँ शुक्र वही ब्रह्म वही आप: और बहीं प्रजापति है । 
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छू किक 0 
एत॑ं हद बच्हचा महत्पुकथे मीमांसन्ते एत मग्रावध्वंयव 
एवं मद्मात्रते छन्दोगा! (एत० आर० ३।२।३। १२) 
. इस (परमात्मा) को ही ऋग्वेदी बड़े उक्धमें विधारत हैं. इसी 
को यजुबंदी अप्रिमें उपासत हैं, इसीकों सामवेदी महाज्तमें 
उपासत है । 
ही हे छः ४ कं हे बन 
तद्यदिद माहुरपु यजामु यजेत्येकक देवमतस्थव सा 
विसूरष्टि रेष उ ह्तर सर्वेदेवाः ( ब्रह० उप० ४।१।६) 
सा जो यह कहते हैं कि अमुकर्की पृजा करो अंमुककी पूजा 
करो इस प्रकार अलग अलग एक ०क टेबनाकी इसीका वह 
फेलाबव है यही सार देवता है । 
पाहाभाग्याद्‌ देवताया एक आत्मा बहुधा स्तूयते। 
एकस्यात्मनो नये देवाः प्रस्यगानि भवन्ति (निरुक़ ७|४) 
बहुत बढ़े एश्वयं बाला ह।नेके कारण एक ही आत्मार्की इस 
प्रकार स्तुति की गई है' जैस जैस कि वे बहुनस (देवता) है । स्वयं 
णछक होल हुए के दूसरे सार देवता प्रस्यड्र हाते है । 


देवताथोंकी संख्या 
बेदमें दवताओं की संख्या ३३ कही है. (डेस्बो ऋ८ १2०५२ ७; 
३॥5६; ८/२५॥९; ८३८०) अथंब १०।७१३; २३ 
इन तंतीसके ग्यागह रयार हक तीन वर्ग हैं उनमेंसे एक बर्गका 
स्थान प्रथवी लोक, दूसरको अन्तरिक्त ओर तीसरका ग्योंहे 
(देखा ऋ८२।३४। ११; ८।३५। ४ १३६। ११ )। 
पर मरुत आदि जा टेक्गण हैं बे इनसे प्र प्रथक है। इस प्रकार 
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विश्वकी सभी दिव्य शक्तियाँ जब देवता हैं और उनके पीछे 
नियन्त्री शक्ति एक ही है ता फिर ३३ का बचन किसी एक विशेष 
हृष्टि का लेकर हा सकता हे, ३३ का नियम नहीं हो सकता। 
अशान्तर शक्तियोंकी दृष्टिसे सहस्कों भी कहे जा सकते हैं सामान्य 
शक्तियोंकी दृष्टिसे ३३ से न्यून भी ओर समष्टि की दृष्टिसे एक भी 
कहा जा सकता है. अतण्व अन्यत्र ऋग्वद (३। € | 6)में कहा है' 
“झीणि शता त्री सहस्राश्यप्रि त्रिशक्ष देवा नव्ास पर्यन) 
तीन हजार, तीन सो तीस आर सी देवताओंने अर भमिको सेवाकी । 
विदस्खयाक्षवल्क्य संबादभ आया हे “तब विदग्घ शाकल्यने याज्ञ- 
वल्क्यस पूछा “कितने देवता हैं याज्ञघल्‍्क्य ? 


उसने इसी निबद्स बतलाया जितने वेश्य देव निधिदमें 
कहे हैं २०३ और ३००३। उसने कहा. हां. ( ओर फिर पूछा ) 
कितने देवता हैं हू याक्षबल्कय ? ( उत्तर ) '३३” उसने कह। हां! 
( फिर पृछा ) कितने देवता हे याक्षबल्क्थ ? (उत्तर ) 'छहं। 
उखने कहा 'हां' ( फिर पर्छा ) कितने हैं दवता हे आश्वजल्केय ? 
( झक्तर ) अध्यधे । उसने कहा 'हां! ( आर फिर पूछा ) कितने 
हैं देवता हे याज्चबल्क्य ? ( उत्तर ) एक उसने कहा 'हए! (वृह० 
उप» ३। €। ९ )। इसके पीछे उनके अलश अलग नाम पूछते 
हुए अन्तमें पूछा हे .कोन एक देवता है ? ( उत्तर ) प्राण! उसी 
का (पराक्ष) अक्न कहते हैं ( चृह० उप० ३। 6 | € ) रहस्य यह हे 
कि तीन लोक हैं प्रधिबी, अन्तरित्त और यो. उनमें परमात्माकी 
तीन प्रधान विमूतियाँ (दिव्य शक्तियाँ) हैं "अभि चायु ओर सूये । 
इनके साथ अग्रधान विभूत्तियोंका कोई अन्त नहों यदि तीनको 
अपथने सामान्य रूपोंमे लाकर इन क्तीनोंके साथ हजार हज़ार और 
विशेषरूष कहो तो तीन हंजार तीन और यदि सामान्य रूपमें 
लाकर सो सती कहो तो २०३ यदि इससे भी ओर सामान्य 


रूपमें लाकर दस दस ओर कहो नो तेतीस होते है। इन सबको 
मिलानेसे ३३३६ होते हैं। यह संख्या देवताओंकीं ऋ० १३६ में 
कही है | परमाथ यह है कि ये सब दिव्य शक्तियाँ जो छोटे छोटे 
अन्तर भेदोंमे तो अधिकस अधिक कही जा सकती हैं. ओर 
सामान्य रूपोंमें न्यूनसे न्‍्यून होती हुई परम सामान्यमें एक है । 
सबंथा य सारी विभूतियाँ परमात्माको अलग अलग माहमसाका 
प्रकाशित करती हुई अलग अलग देवता है ओर समष्टिरूप में 
एक ही अधिप्ात्री शक्तिको प्रकाशित करती हु/ एक देवता है । 


देवताओंके विशेष रूपोंक्रा स्पर्ट्रीकरण 


बेदमं इस विश्वका तीन भागोम विभक्त किया हे-प्रथिवी (यह 
लाक). दो (ऊपरका प्रकाशमय लोक ) और शअन्तरिक्ष (इन दोनों 
का अन्तरालवति लोक) | इसके अनुसार परमात्साकी जो दिव्य- 
विभतियाँ प्रथिबी पर हैं व प्रथिवी स्थानी देवता. जो अन्तरिक्तमें 
हैं वे अन्तरिक्ष स्थानी देवता ओर जागो मे हैं व चस्थानी देवता 
कहलाते हैं। प्रथिवी स्थानी देवताओममे प्रधान अग्नि है जा इस 
प्रथित्रीके ओर प्रथिवी पर होने वाल स्थावर जंगमके अन्दर बर्त- 
मान हाकर उनके जावनका आधार है। अभि ही अपने विशप 
घम,क आशश्र प्रसे जातवबदस ( जा भा उत्पन्न हुआ हैं उस सबके 
पहचानने वाला) और वश्चानर (सब्र जीवॉम जठराप्रिसे वतमान) 
आदि नामोंस प्रकाशित किया है । अ्प्नि तजामय है प्रकाशमय है 
बह हमे तेजस्वी बनाता है, प्रकाश देता है. और अंधरको मिटाता 
है । यज्ञाप्मि् रूपमे हमें धर्म कार्येमि प्रेरता है अर किये यज्ञोका 
स्विष्टकुत्‌ ( किये यज्ञका पूर्ण बनाने वाला ) हैं। अभरिके सम्मुख 
जब पुरुष दिव्य ब्रनोकों धारता हे ता वह उसे भानुष जीवनसे 
दिव्य जीवनमें ल जाता है । इस प्रकार प्रकाश और धमंकों मनुष्य 
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के जीवन में भरता हुआ अग्न, भनुष्य के सम्मुख ब्रह्मबल व 
ब्रह्मतेज का आदर्श रखता है । अ्रतएण्व कहा है--अग्नि रेव अह् 
( श० ब्रा० ८४।८९४ ) भ्रन्तरिक्ष स्थानी देवताओं में प्रधान इन्द्र 
है, उसका अधिदेवत रूप ब्रिद्य त है। उसके शासन में पानी 
आकाश से नीचे उतर कर बरसते हैं, खेतियां हरी भरी द्वोती हैं 
नदियां बहती है। वह बल का अधिपति है, बड़ा शूरबीर है। वृष्टि 
के रोकने वाले बृत्रों को संग्राम में मारकर जल के प्रवाह प्रथ्वी 
पर बहा देता है। इन्द्र मनुष्य के सन्मुख ज्ञात्र बलका आदर्श 
रखता है। 

झृ स्थानी सूर्य है। जो सबसे बढ़ कर बलशाली होने से 
ओर सारे जगत का नियन्ता होने से हमारे सामने क्षात्र बल 
का आदर्श ओर अन्धकार के दो दोषों को मिटाने बाला प्रकाश 
के लाने वाला और पघर्म कार्यों का प्रवतक होने से ब्रह्म बल का 
आदर्श रखता है। क्षात्रा और ब्रह्म तेज से एक समान परिपूर्ण 
होकर वह सनुष्य के सम्मुख मानुष जीवन का पूर्ण आदर्श रखता 
हे । इस प्रकार ये अप्ि, इन्द्र ओर सय्य, इस जिलोकी के तीन 
प्रधान देवता हैं ।” 


समीक्षा--श्रीमान्‌ पं० जी ने जिस प्रकार से ईश्वर का कथन 
किया है, तथा उसमें जो प्रमाण उपस्थित किये गये हैं वे सब इस 
आत्मा की ही अवस्थायें हैं। जिन उपनिषद वाक्यों से आपने 
अपने इस नवीन इश्वर की कल्पना की है वह वास्तव में आत्मा 
का वर्णन है इसको हम उपनिषद ओर ईश्वर प्रकरणसें विस्तार 
पूबंक लिखें गे । तथा आपने जो “इन्द्र मित्र वरुण मप्रिनसाहु 
आदि बदिक प्रमाण दिये है उनमें निश्चित रूप से भोतिक अग्नि 
आदि के ही ये सब नाम हैं, इसको अग्नि देवता प्रकरण में 
लिख चुके हैं. पाठक वृन्द बहीं देखने की ऋपा करें| तथा आपने 
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जो इंश्बर के दो रूप (शबल व श्याम) बताये हैं वे भी आत्मा के 
ही भेद हैं नकि इश्वर के | यदि ये भद ( शुद्ध और अशुद्ध ) ईश्वर 
के माने जायें तो प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि ईश्वर का अशुद्ध 
करने काली कोन सी बस्तु हे. क्‍या वेदान्तियो की माया से 
आपका अभिप्राय है, यदि ऐसा हे तो आपको स्पष्ट लिखना 
चाहिये था। अथवा आपने किसी अन्य पदार्थ का आविष्कार 
किया है, जिसकों आप श्रर्भी प्रकट करना उचित नहीं सममते। 
तथा च आपने जो “अदिति, प्रजापति, पुरुष, हिरणय गर्भ” आदि 
को समष्टि रूप दिया हे, अर्थात्‌ इन नामों से ईश्वरके समष्टि रूप 
का कथन किया है यह भी बिलकुल निराधार है. क्योकि इन सत्र 
का अर्थ भी बंदिक साहित्य में ईश्वर नहीं. अपितु जड़ सूर्य 
आदि अथवा जीवात्मा हे | प्रजापति प्रकरण में हमने सप्रमाण व 
विस्तार पूर्वक लिखा हे ! अतः देवता ईश्थर की शक्तियां नहीं है 
अपितु जड़ सूर्य आदि अथवा आत्मा की शक्तियां हैं । 


इन सब बातों पर विचार न करके यदि आपकी ही बात 
मान ली जाय, तो भी इन देवताओं की दुबुद्धियो का कथन 
मिलता हैं. जसे कि ( मा ते अस्मान्‌ दुमंतया ) ऋ० ७। १। २२ 
हे शअग्ने तुम्हारी दुबु द्वि हमें व्याप्त न हा । 

तथा इन्द्र का असम में पढ़ना ( ऋ० ८। ५४२। ७।) तथा 
इन्द्र का विरोध ओर इन्द्र पूजकों द्वारा अग्नि को निन्‍दा आदि 
का जो वें में कवन हे ( जिनका वर्शन हम अप्रि देखता प्रक- 
रण ओर इन्द्र प्रकरण में कर चुके हैं ) तो क्या यह सब परमे- 
श्वर॒क ही गुण हैं । क्या आपका परमश्बर भी श्रम मे पड़ जाता 
हे ओर क्या उसकी भी बुद्धि मलिन है। तथा क्या मन्त्र करता 
ऋषि ईहचर का भी विरोध करते थे अथवा उसको भी दुष्ट आदि 
कहतेथे | यदि ऐसा है तब तो ऐसे ईश्वर को आप इंश्वर मानें हम 
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आपकी इस अन्ध श्रद्धा में बाधक हाना नहीं चाहले। यदि उप- 
हु ० नहीं को >> . आप | 

रोक्त गुण इंश्वर में नहीं हे ते इन दवताओ को ईश्वर अथचा 

बसकी शक्ति मानना अ्रम मात्र है । 


तथा च आपने एक यजुबेंद का ( तदेवाप्न स्तदादित्य स्तदू 
वायु स्तदु चन्द्रमा ) यजु० ३२२। १ 

प्रमाण दिया है. उसीस आपके इस इश्वर का खण्डन हो 
जाता है, क्योकि यहां आत्मा देवता है. तथा जीबात्सा का ही 
कथन है | क्योकि इसी अध्याय के सन्‍त्र ४ भे लिखा हे कि-- 

“पूर्वा हू जात: स उ गर्भ अन्त: स एब जततः स जनिष्य 
माणः 

यहां भाष्य कार उबट' ने गर्भ का अर्थ माता का उदर ही 
किया है अतः माता के गर्भ से बार बार उत्पन्न हं।ने बाले यहां 
जीबात्मा का ही कथन है आपके निराकार का नहीं। तथा पं८ 
जयदेव जी न इन मनन्‍्त्रो का अथ राजा भी किया है। अतः 
ऋापका यह कथन वेदानुकूल नहीं है । 


पं० विश्वबन्धु जी शास्त्री एम० ए० की कल्पना 
आप लिखते हें कि--“कवि को आंख साधारण वस्तुओं में 
असाधारणता का दर्शन करती हैं | वद भी एक काब्य हैँ, ओर 
यह विशाल सुन्दर संसार भी एक काव्य है। आप दृष्टि के 
सामने एक २ पदाथ बिचित्र प्रकार से नाटक करता हुआ, मानो 
इस महा क.ठय के रहस्थे। का व्याख्यान करता है। “अग्नि! एक 
साधारण सर्व परिचित दिन रात के व्यवहार में आने बाला 
पदार्थ हे | कर्म कांडी त्यागशील ह।ला के लिय अप्नि साधारण 
अग्नि नहीं रहती । बह उसके अन्दर एक एक आहुति डालताहुआ 


६ 0.2" 


मानों संसार के सदस्नों देवताओं के साथ एक रूपता को प्राप्त 
होरहा है | ** ** पूर्व कह्दे प्रकार से त्याग-श्रतधारी कबि, कविता 
के साथ ओर द्विय भाव को मिला कर देखना आरम्भ करता 
है। अग्नि में बह हाम करके विश्व विख्यात होताओं का 
साथी बन रहा है | अग्नि उसके और उनके मध्य में एक दिव्य 
दूत का काम करती हँ । वह ओर आगे बढ़ता है । स्वयं अग्नि 
होता के रूप में भासने लगती है । 
बह भस्मकारक न रह कर विश्व रक्षक शक्ति बन जाती हे । 
अब उस शक्ति का विस्तृत कार्य क्षेत्र प्रथ्वी तक परिमत न रह 
कर अन्तरिक्ष ओर दयूलाक भा घर लेता हें। अब वह सब 
व्यापक महाविधायक अड्भत शक्ति के रूप में प्रतीत होती है ।"” 
वेदसन्देश भा० ४ 
पं० विश्व बन्घु जी स्वयं कब हैं, अतः उन्होंने काव्य मय 
भाषा में पं८ राज्ञाराम जी को कल्पना का सुन्दर खण्डन किया 
है । आपका आशय है कि अग्नि देवता तो साधारण अग्नि ही हैं 
परन्तु उसको कवि ने विश्वऋप दें दिया हे। इस अग्नि आदि 
( यह स्व व्यापक रूप न इश्वर हे ओर न इंश्वर की शक्तियां 
जसा कक पं० राजाराम जी ने लिग्बा है। तथा आपने बड़ी बुद्धि- 
मानी से यह भी बता दिया कि बेद ऋषियों के बनाये हुये काव्य 
प्रन्थ है. । तथा अग्नि आदि को देवताओं का रूप देना यह उनकी 
कबित्व कल्पना है.। यहां बात मीमांसक मानत हैं तथा यही बात 
बतंमान समय के सब स्वतन्त्र प्रज्ञ विद्वान कहत हैं। 


सारांश 


उपराक्त कथन से देवताओके सम्बन्धमें निम्न लिखित बातें 
प्रकट होती हैं । 


( ६५१ ) 


(१) आदिभोतिकवाद--वेदिकदेवता, केवल प्राकृतिक शक्तियाँ 
हैं। जैसा कि पाश्चात्य विद्वानोंका मत है | यही मत अति प्राचीन 
काल से मीमांसकोंके एक सम्प्रदायका रहा है। इसी को निरुक्त 
की परिभाषामें आधिभातिक वाद कहते हैं । 


(>) शब्द देवता--मीमांसकोमें शवर स्वामी आदि. मन्‍्त्रोंके 
अतिरिक्त किसी अन्य देवता या इईश्वरकी आवश्यकता नहीं 
सममते | अ्रतः इनके मतमें मन्त्रोंक शब्द ही देवता हैं। ये लोग 
कर्मका फल भी कर्मा द्वारा ही मानते हैं। अतः उसके लिये भी 
किसी देवताकी अथवा इश्वरकी आवश्यकता नहीं मानते । 

(३) आधिदेविक--इस सम्प्रद'यके विद्वानोका कथन हे कि 
अप्नि आदि जड़ हैं परन्तु इन सबका एकएक अभिमानी आत्मा है 
ऋतः उस अभिमानी आत्माकों मानकर स्तुति प्रार्थना आदि किये 
जात हैं। उन अभिमानी देवोंको अप्मि, इन्द्र. सय आदे नामसे 
कहा गया है । जैसा कि वदान्तदर्शनमें कहा है । 


अभिमानि व्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ २।१।५४ 

अर्थ--विशेपानु गतिभ्याम, विशेष ओर अनुगति से अभि- 
मारनीका कथन हे | अभिप्राय यह हे कि वेदादि में अग्निआदि को 
चेतन बत मान कर उनसे प्रार्थना आदि की गई हैं. तथा प्राणों- 
का व इन्द्रीय आदि का विवाद पाया जाता हे इसी प्रकार बत्रा- 
सुर युद्ध आदि के कथन से उनके पुरुषाकार हाने का संदेह 
हाता है। इसका उत्तर सूत्रकार देते हैं कि यह सव कथन अग्नि 
आ।दि में जो उनका अधिएाता देव हे उसका कथन है। उन्हीं 
को अभिमानी देवता कहत हैं । इनके मत में भी देवता अनेक हें, 
तथा उन सबका एक एक अ्रधिष्ठाता भी है । 


(४) याक्षिक वाद--बेदों के निष्पक्ष एवं गस्भार स्वाध्याय से 


( ६० ) 

यह निश्चित रूप से किदित होता हे कि--बेदिक आय प्रथम 
भातिक देवताओ के ही उपासक थे। तथा उनको इह लोॉकिक 
पदार्थों को सथा सुखमय ओर स्थ॒तन्त्र जीवन की अभिलापा थी। 
न ता उनका परलाक की चिन्ता थी आर न माक्ष थ सख्वगादि की-- 
कामना । उस समय धम्म्र के बन्धन आदि का अभाव साथा 
तथा राजा आदि का दण्ड भो न था। सब सुखी. स्वतन्त्र ओर 
मस्त थ । तत्पश्चात यहां धामिक भावों का प्रादुभाव हुआ ओर 
स्वग आधदे की कल्पना का आविष्कार भी। अतः स्वर्ग की प्राप्ति 
के लिये यज्ञों का निर्माण भी आवश्यक ही थ।। बस फिर शन 
शरने; इस यज्ञ देवता का विम्तार हाने लगा ओर सम्पूर्ण दबताओ 
का स्थान इसी ने ले लिया । सबसे प्रथम यज्ञ कतो यज़मान 
की स्तुति के पुल बांध गथय। उसी की इन्द्र प्रजापति आदि को 
पदवी देदी गई | यथा 

एप उ एवं प्रजापतिरयों यजते ॥ ए० २। श८ 

इन्द्रो यजमानः | शत० २। १।२। ११ 

बजमानो अग्निः ॥ शत० ६ | ३। ३। २१ 

सम्बत्सरो यजमानः ॥ शत० ११।२।७। ३२ ॥ 

नै के. तह 
एप बे यज़मानों यत्सोमः ॥ त० १ ३ ।३।४५ 
यजपानो हि सक़म ॥ ऐ० ६ | 8 


इत्यादि वाक्योंस वेदिक ऋषियाने यजमान,की प्रशंसा प्रारंभ 
कर दी । 


तथा सम्पूर्ण दवोसे भी अधिक उसकी महिमाका बखान 
किया गया | 
इसके बाद समय पाकर ब्राह्मणोंमें जातोयताक। स्वाभिमान 


१९) 


( 


उत्पन्न हुआ और उन्होंने यजमानों की स्तुति करना बन्द कर 
दिया (शायद इसकी आवश्यकता भी न रही हो १। 
ओर “विद्वांसो हि देवाः” का प्रचार प्रारंभ किया गया। 
तथा सब देवरूप ब्राक्षण बन गया । जैसाकि कहा है-- 


ब्राह्मणों वे सर्वा देवता: ॥ ते० | १ । ४ ।४।२) ४॥ 
एते वे देवा अहुतादो यद ब्राह्मणाः ॥ ग्रो० 3० १६ 
अथ देते मनुष्यदेवा ये ब्राद्यणाः || प० | १। १ । 
देंब्यों में बर्णो ब्राह्मण: | ते० १ | २। ६ | ७ 


इस ग्रकार ब्राह्मण ग्रन्थोंमें ब्राह्मणाकी स्तुनि व सहिमाका 
विस्तार पूर्वक वर्णन किया गया हे | प्रथम ता ये ब्राह्मण यजमान 
आओर उसके रथ, अश्व, वख्े आदिकी स्तुतिमें मन्त्रोंका निर्माण 
करते थे परन्तु अब य लोग ब्राह्मणोंफा और यज्लोंका वर्सन करने 
वाली श्रतियाँ बनाने लगे । तथा प्रजापति, ब्रह्मा, पुरुष, विराट 
आदि नामसे एक नयादेव निर्मित हुआ जिसके किषयमें विशेष 
प्रकाश प्रजापति प्रकरणमें डालेंगे । परन्तु ब्राह्मणंने अपनी 
प्रशंसाके साथ साथ यज्ञकी स्तुतिके भी मन्त्रोंका खूब ही निर्माण 
किया क्‍योंकि उस समय एक मात्र यज्ञ ही उनका आश्रय था। 
अतः देवताओंका स्थान भा यज्ञको ही दे दिया मक | उस समय 
ब्रह्मणोलि कहना आरंभ किया कि अग्य भोले प्राशियों जिन देव- 
हक आप लोग उपासना करते हो वे तो हमारे द्वारा बनाये 
गये है। 


डे) 


( अस्माभिः कृतानि देवतानि ) 


अतः आप लोग सर्वदेवरूप ब्राह्मणोंकी पूजा किया करो ? 
तथा मनुस्माति आहिसें कहा गया है कि--- 


( ६४ ) 
अविदांभेव विद्वांध आह्णों देवत॑ पहतू ॥ ३१७ 
(अध्याय ० ६) 
सत्रथा ब्राह्मणः पूज्याः परम॑ देवतं हितत्‌ ॥ ३१६ 
जिस प्रकार सर्व भक्षक होने पर भी अप्रि पवित्र ही रहती है 
इसी प्रकार अनेक पापोंके करने पर भी ब्राह्मण शुद्ध व पूज्य ही 


रहता है, चाहे वह सूख भी हो फिर भो वह पृज्य ही है। इस 
प्रकार ये लाग राज दंडसे भी मुक्त होते थे 


यज्ञ 


यज्ञो वे ऋतस्य योनिः | यजु० ११। ६ ॥ 

यज्ञो वे बसुः ॥ यजु० १ ।२॥ 

यज्ञो वें स्वः ॥ यजु० १ | ११॥ 

यज्ञः प्रजापति! ॥ शत० ११! ६।३।६॥ 

स॒ वे यज्ञ एवं प्रजापति; ॥ शत० १ |७।४।४॥ 
यो वे विष्णु स यज्ञः॥ शत० ४५।२। ३। ६॥ 
यज्ञ उ देवानां आत्या || शत० ८। ६। १। १० ॥ 
यज्ञ उ देवानामन्नम | शत० ८ | १।२। १० ॥ 
वाग्वे यज्ञः ॥ ऐ० ४। २४ 

यज्न एवं सविता ॥ गों० पू० १। ३३ 

यज्ञाद्‌ व प्रजा प्रजायन्ते ॥ शत० ४ | ४। २। ६॥ 
यज्ञों वे श्ुवनम्‌ ॥ दे० ३)३ ७। ४५॥ 


( ६५ ) 


यज्ञो वें शुवनस्थ नामिः ॥ तें० ३। ६ । ५। ४५ ॥| 
बे को. बह 

यज्ञो बे मेत्रा बरुणः || कोौ० १३। २ 

मनो व यज्ञस्य मेत्रा चरुणः ॥ ऐ० २ ४।२६।२८ 

विराट वे यज्ञ । शत० १ । १। १। २२ ॥ 

स्वर्गों 3 लोको यज्ञः | को० १४। १ 

अथात--ऋत इस यज्ञ से उत्पन्न हुआ है। तथा बसु प्रजा- 
पति, सविता, विष्णु आदि सब देवता स्वरूप यज्ञ ही है। यज्ञ 
ही देवों की आत्मा तथा वही अन्न है | इस यज्ञ से ही सम्पूर्ण 
प्राणी उत्पन्न होत है. यही संसार का उत्पन्न करता है । आदि 
आदि सब महिसा यज्ञों को कथन की गई हैं। इस प्रकार शनेः 
शनेः याज्षिक ने देवताओं का प्रभाव कम करना आरम्भ किया 
तथा बाद में उनके अस्तित्व से भा इन्कार कर दिया ओर मन्‍त्रों 
के शब्दों का हो देवता मानने लग | इस प्रकार यज्ञोका विस्तार 
होने लगा ओर वह इनत! बढ़ा कि सम्पूण भारत में घर घर 
इसी का सा/श्राज्य दिखाई देता था । लक्खों मूक पशुओंको इस 
यज्ञ में होमा जाने लगा यहीं तक नहीं अपितु नरमंघ यघ्ञ में 
जीवित मनुष्यो का भा बलिदान प्रारम्भ हुआ तथ। शराब आदि 
का भी भयानक प्रचार हो! गया। बस मांस ओर शराब का जो 
परिणाम हाना था वह हुआ ओर संसार एक पापों का केन्द्र बन 
गया । वबाममा्ग आईद अनक प्रकार के सम्प्रदायो का जन्म 
हुआ और धम्मं के नाम पर खुल आम पाप का एकाधिपत्य हो 
गया । बस संसार इन यज्ञों स बिलबिला उठा और धीर २ 
यज्ञों के प्रति घणा बढ़ने लगी आग इसके विराध में प्रचार भी 
प्रारम्भ हो गया। यज्ञो का प्रथम प्रचारक या आविष्कतो, अथवा 
ऋषि था। 


६ * हद 


( यज्ञर्थर्वा प्रथमः पथरतते | ऋ० १ | ८३।५॥ ) 

'भारतीय दर्शन शास्त्र का इतिहास' में दवराज जी लिखते 
हैं कि. 

“यज्ञों के इस व्यापारिक धम्म के साथ साथ हीं त्राह्मण 
काल में हिन्दु धर्म के कुछ महत्वपूर्ण सिद्धान्तों का भी आविष्कार 
हुआ | हिन्दु जीवनके आधारभूत वर्णाश्रम धमके ख्रातका यहा 
समय है | प्रसिद्ध तीन ऋणों की धारणा इसी समय हुई ।*** 

इस युगमे बंदिक कालके देवताओकी महत्ताका ह्ास हाने 
लगा था। यज्ञों के साथ हो अग्नि का महत्व बढ़ने लगा था । 
लेकिन इस कालका सबसे बड़ा देवता प्रजापति है । तेतीस देवता 
चोतीस वा प्रजापति है प्रजापति में सार देवता सन्निविष्ठ है 
( शतपथ में ) यज्ञको विष्णु रूप बताया गया है (यज्ञों व विष्णु) 
नारायणका नाम भी पाया जाता हे । कहीं कही विश्वकमा और 
प्रजापतिकों एक करके बताया गया हैं । 


राधाकृष्णन ने इस युग की व्यापारिक यज्ञ प्रवृत्ति का 
अत्यन्त कड़े शब्दोंमें वर्णन किया है । वे लिखते हैं कि “इस युग 

वेदों के सरल और भक्ति मय धम्म की जगह एक कठार छढय 
घाती व्यापारिक धम्म न ले ली। जो कि एक प्रकार के ठके पर 
अवलम्बित था। शआर्या के पुराहित माना दबताओं से कहत थे 
“ठुम हमें इच्छित फल दो. इसलिये नहीं कि तुम मे हमार्री भक्ति 
है परन्तु इसलिय कि हम गणित की क्रियाओं की तरह यज्ञ 
विधानों का ठीक क्रमशः अनुष्ठान करते है । कुछ यज्ञ ऐसे थे 
जिनका अलुष्ठाता सदेह ( स्वंतनुः ) स्वर्ग को चला जा सकता 
था। स्व प्राप्ति ओर अमरता यज्ञ विधानो का फल थी. नकि 
भक्ति भावना का।” 


7 | 


(० हक) 
अध्यात्तवाद 


निरुक्त कार यास्काचार्य ने तीन प्रकार के मन्त्र बताये हैं। 

(९) परोक्ष कृत, (२) प्रत्यक्ष कृत, (३) आध्यात्मिक । 

इनका आधिभोतिक, आधिदेविक और आध्यात्मिक भी कह 
सऊते हैं । यहां आध्यात्मिक प्रकरण का विचार करते हैं । भी 
यास्‍्काचार्य ने आध्यात्मिक के लिये लिखा है कि-- 


अधाष्यात्मिक्य उतम पुरुष योगा अहम इति च एतेन 
सर्व नाग्ना || नि० ७। १ 
काथोत--जिन मन्त्रों मे देवता के लिये उत्तम पुरुष की क्रिया 
था अहम . अवाम . बयप्र ये सर्व नाम पद हो वे आध्यात्मिक 
मन्त्र हात है । 
अ्र!ध्यात्म मन्‍्त्रों का उदाहरण दिया है कि-- 
र ५ (ः तु 0 ० कर 
शाह झ्ुव॑ वसुनः पृच्येम्पति रह धनानि संजयापि 
शाश्वतः | ऋ० 
हस मन्त्र का इन्द्र ही ऋषि और इन्द्र ही देवता है। श्री 
सायशाक्षाय ने लिखा है कि एक वकुण्ठानाम की राक्षसी थी 
उसने तणए किया उस तप के प्रभाव से उसके इन्द्र' नाम का पुत्र 
उत्पन्न “आा उस इन्द्र की यह आत्म स्तुति (ग्रशंसा) हे। 
इसी पक्का? के 8: उद हरसण भी दिये जा सकत है। आगे 
निरुक्तकार लिखते है कि-- 
“परोक्ष कृताः अत्यक्ष कृताश्च मन्त्रा भूयिष्ठा अल्पश 


आध्यात्मिकाः |!” 
९ हज 2] / 
अ्रशात--परोंक्ष कृत ओर प्रत्यक्ष कृत मन्त्र बहुत अधिक हें. 
परन्तु आध्यात्मिक मन्त्र तो अत्यन्त अल्पटम हैं | 


( ध्थ ) 
श्री० पं० सात वलेकरजीका मत 


“बेद मनन्‍्त्रों का अर्थ आध्यात्मिक आधिभौतिक. आधिदेबिक, 
ज्ञान क्षेत्र से भिन्न २ होता है। आध्यात्मिक क्षेत्र वह है जा 
आत्मा से लेकर स्थूल देह तक फत्ता है । ** शरीर का अआंग- 
रस व्यक्तिगत होने से आध्यात्मिक पदार्थ है। इसी का आधि 
भांतिक अथोत सामाजिक कि वा राष्ट्रय क्षेत्र में प्रतिनिधि 

राष्ट्रय जीवन” उत्पन्न करने वाला संघ होना स्त्राभाविक है। 
तथा आधिदेविक क्षेत्र मे इसी का रूप अम्नि अथवा आग मे 
देखा जा सकता है |" अप्मि विद्या प्र८ १०८ ॥ 

अआ।पके मत से भी तीनो प्रकार के अर्थों मे वर्तमान ईश्वर के 
लिय स्थान नहीं हैं । 


अध्यालवाद ओर गीता 


अक्षर ब्रह्म परम स्वभावापचध्यात्ममुच्यते | अ० ८|३ 

अर्थात-- कभी भी नष्ट न हाने वाला तत्व ब्रह्म हैं. और 
प्रत्येक बस्तुके निजभावका स्वभाव कह ते हें, उसा। म्वभावका नाम 
अध्य/त्म है । 

अभिप्राय यह है कि अबिनाशी ब्रह्म के म्बाभाविक ज्ञानकों 
अध्यात्म कहत है । 

ब्रह्म परमात्मा शुद्धात्मा, आदि एकाथंवाच। शब्द हें। अतः 
आत्माके शुद्ध स्वरूपका ज्ञान जिसस है। वह अध्यात्म विद्या है | 
यही विद्या सब विद्याश्रोंमे श्रेष्ठ हे । 

अथवायू' भी कह सकते हैं कि इसी ज्ञानका नाम वच्याहें अन्य 


( ६१6 ) 

मब ज्ञान अविद्यारूप ही हैं। इस फ्लोकका भाष्य करते हुए 
श्री शंकराचार्यजी लिखते हैं--- 

“तस्य एब परस्य ब्रह्मणः प्रति देह प्रत्यगान्ममावः 
स्वमावः | 

अथोत्‌--उस पर त्रह्मका प्रत्यक शरीरमे ज्ञा अन्तरात्म भाव 
है उसीका नाम स्वभाव है । आगे ओर स्पष्ट करत हैं । 

ढक + ९ 

“आत्पानं देहमधिकृत्य प्रत्यगात्मतया प्रवृत्तं परमार्थ 
ब्रह्माचसानम्‌ उच्यते अध्यात्मशब्देन, आभमिधीयते॥ 

अभिग्राय यह है कि-शरीरका कऋ्श्रय बनाकर जो अन्तरात्मा 
भावस उसमे रहने बाला आत्मा हे वह शुद्ध निश्चयनयसे तो परं 
ब्रह्म ही है । उसी तत्व ( स्वभात्र ) को अध्यात्म कहत हैं। अथोव 
अत्माक शुद्ध स्वभाव का अध्यात्म कहते हैँ तथा जिस विद्यास 
उस स्वभावका ज्ञान होता है उस अध्यात्म विद्या कहते है । सांख्य 
मतसे प्रकृतिका भी अक्षर म'ना गया हे उसालिय ऋाकमे अक्षर, 
के परम विशेषण लगाया गया हे. जिससे यह शब्द आत्माका 
हो बाधक है । आग अ८ *०। ३२ ॥ मे ६ अध्यात्म विद्या- 
विद्यानाम ) कहकर इस माक्षफल प्रादात्रा अध्यात्म विद्याकी सबब 
श्रष्ठ़ता बताइ गह है | तथ। च--- 

८ «| 0 

अध्यात्म ज्ञान निन्यच्य॑ तत्व ज्ञानाथे दर्शनम्‌ । 

एतज्ज्ानति प्राक्रपज्ञानं यदतोउन्यथा ॥ १३। ११ 

यहाँ शंकर।चार्यजी लिखत है कि-- 

“आत्मादि विषय ज्ञानं अध्यात्म ज्ञानं तस्मिन नित्य- 
भावों नित्यत्वम्‌ ॥”! 


( ७० ) 

श्र्थात--आत्मादि विषयक ज्लानका नाम अध्यात्म ज्ञान हैँ । 

इसके विपरीत सांसारिक प्रवृत्तिको अज्ञान समझना चाहिये। 

तथा च अ० ७। +€ में आये हुए “अध्यात्म” शब्दका अथ 
भी आचार्य ने 

“प्रत्थगात्म विषयक वस्तु तद विदृः 

अर्थात--अन्तरात्मविषय ही किया है ! 

अतः स्पष्ट हे कि गीतामें निज आत्म ज्ञानका नाम अध्यात्म 
विद्या व॑ अध्यात्म ज्ञान हे । 


उपनिषद ओर अध्यात्म 
उपनिषद कारो ने इसको और भी स्पष्ट किया है। यथा-- 
अथाउपष्यात्मं य एच/य सुख्यः प्राणः ॥ छा० १।५३॥ 
णिच्चमणयदो दृचेदणा जम्स 
अथाध्यात्ममिदमेव मृत यदन्यत्प्राणाच्च || ४ ॥ 
अथामृत प्रागाश्व । ५॥ ३० २। ३॥ 


अथोत--स्थूल और सूक्ष्म ( भाव प्राण ओर द्रव्य प्राण ) 
प्रागा का अध्यात्म कहत॑ हें | इसा प्रकारक अन्य प्रमाण द्थि जा 
सकते हैं । अभिग्राय यह हे कि अन्तरात्मा के ज्ञान को अध्यात्म 
विद्या अथवा इसी का नाम परा विद्या भी है| 


पग विद्या 
ढ्व विद्य वेदितव्ये इति हम्म यद्‌ बह्म विरो वरदन्ति 


| १) 


(६ ४५ ) 
परा चेवाउपरा च ॥४॥ मुणद को० १ ॥ 


पी] ७ ५ ऐध 

तत्रापपर ऋग्वेदों यजुबेदः सामवेद5थवेंद! | अथपरा 
यया तद क्षर मधि गम्यते ॥५४४ 

अर्थान--दों विद्याये जाननी चाहिये परा विद्या, और अपरा 
विद्या । ऋग्वेद आदि चारों वेद तथा तत्‌ सम्बन्धी अन्य साहित्य 
वे सब अपरा विद्या अर्थात सांसारिक विद्याये है। तथा जिस 
विद्याके द्वारा यह अन्तरात्मा, प्रत्यगात्मा, विविक्तात्मा जाना 
जाता है वह परा विद्या है । 

अर्थात्‌ू--उपनिषद्‌ आदि अध्यात्म शम्ब्रो का अपरा विद्या 
कहते हैं। निरुक्त कारके मतमे वेदोमें अत्यल्प मन्त्र अध्यात्मिक 
हे पु निपदों ल्‍- ७. ५७% २४2. 5६ कर ५ 
_ आर उपनिपदों के मत से वदों मे अध्यात्म ज्ञान हैं ही नहीं । 

हे / च ने >> ब्छ ०८ ढब 

अथवा यदि है भी तो इतना गाण रूप से हे कि वह नहीं के 
बराबर हे | 


इसकी पुष्टि गीता में को गई है | यथा-- 


वेदबादरताः पाथ नान्यदस्तीति वादिनः ॥ २। ४२ 
श्रुति ब्रिप्रति पत्ना ते यदा स्थास्थति निश्चला:॥ 
च 

तथा त्रेंगुएया विषया वेदाः ॥ 

अशभिप्राय यह है कि जो वदवादमें रत हैं व लाग यज्ञादिकस 
ऊपर आत्मिक ज्ञानको नहीं मानते तथा न ही मोक्ष आदिको 
मानते हैं। इसलिये ये लाग जब तक अध्यात्म ज्ञानसे स्थिर बुद्धि 
नहीं होंगे उस समय तक इनका कल्याण नहों होने का। क्योकि 
ये बेद तो त्रिगुणरूपी रस्सी है जिससे जीबोंको बाधा जाता है । 
श्रभ्मिप्राय यह है कि सम्पूर्ण आचायोंका तथा ऋषि आदिकोका 


( ७छरए ) 
इस विषयमे यहां मत था कि वेदोमें अध्यःत्म विद्या नहींके बराबर 
है ! जा है बह याज्षिक आडम्बर अथवा देवताओकाी अलंकारिक 
तुतिश्रोस तिराभूत होकर प्रभाव हीन ओर निःसार सी दस 
तीहे। 

तथा च जा विद्वान प्रत्यक् मन्त्रका आध्यात्मिक अर्थ करत हैं 
थे लाग निरुक्त आदि सम्पूण शाम्त्रके विरुद्ध अपनी एकनई नीति 
का प्रचार कम्ना चाहते है, परन्तु उनका निराश ही होना पड़ता 
है | सारांश यह है क आध्यात्मिक मन्त्रोमे भी. अदत्मा(जीवात्मा) 

ऋा वर्गान है, वतमान कल्पत इंश्वर का नहीं। 
क्योंकि निरुक्तकारने स्पष्ट घाषणा की है कि अध्यात्म प्रति- 
पादक मन्त्र अत्यत्प हे । यदि प्रत्यक मन्त्रके अर्थ अनेक प्रकारक 
ह।त ता निरुक्तकार को ऐसा लिखनेकी कुछ भी आवश्यक्ता न 
शी | तथा च स्वयं आय समाजके प्रख्यात विद्वान महामह।पाध्याय 
प- आय मुनिजों अपनी पुस्तक "वदिक काल का इतिहास" में 
लखत हैं कि--"जा लग कवल आध्यात्मिक अथ करके वदोका 

दृषि” करत है” 

यहाँ बिवश हाकर पं० जी न बदों में इनिहास भा 
सान लिया है। जिसका बरगन हम यथा प्रकरण 
करेग। यहाँ ता यह दिखाना हैं कि स्वयं आयसमाज 
के हो सव मान्प विद्वान भा वबेढ़ोके प्रस्पक मन्त्रके 
ध्यात्मिक अथ करनका वदोका दृषित करना मानत 
है । इसी बातका पुष्टि एतरयालोचन' में श्रोम्तान पं० 
सत्यत्रत सामाश्रमाजाने की है, आप लिग्बत हैं कि-. 


अथापि तान्याध्यान्मादीनि न/मतस्‌ त्रिविधानि वस्तुत 
पचविधानि व्याख्यानानि नहि सर्वषां मन्त्रःणाम्पपद्मते” 


[ हुई ) 


अ्रथात॒ अध्यात्म आदि तीन ग्रकारके मन्त्र जे कि वास्तवमें 
पाँच प्रकार के हैं । 

इसका यह अर्थ नहीं है कि प्रत्यक मन्त्रक तीन प्रकारके 
अथवा पाँच प्रकारके अर्थ हाते हैं| प्र० १८३ 

अतः प्रत्येक मन्त्रके अनेक प्रकारके श्रर्थ करना बे द्क बांग- 
मय. के सर्वथा बिरूद्ध हे । 

परन्तु कुछ मन्त्र अध्यात्म बादके अवश्य हैं. ओर वे आत्म- 
परक हैं इश्वर परक नहीं । 

तथा च निरक्त अध्याय०३।२में (इना विश्वस्थ मुबनस्यगापा:) 
ऋ० ३। ९८ । २ की व्याख्या करते हये लिखा है कि-- 

“ईश्वर: मर्वेषां गोपायिता आदित्यः | ** 

ईश्वरः सर्वेषापिन्द्रयाणां मोपायिता आत्मा ॥” 

निरुक्तका रने ईश्ररके चार नामोमें एक “इन” शब्दकी ही 
व्याख्या की है। यहाँ आदित्यकों इश्वर माना है तथा आत्माको 
इसलिये इश्वर माना है कि वह सब इन्द्रियोंका पालन करता है । 
बस यदि यास्काचार्यके मतमें बेदोंमें ईश्वरका कथन होता तो बह 
अवश्य इस स्थल पर ( अथवा किसी अन्य स्थान पर ) उसका 
वर्णन करत परन्तु ऐसा न करके सूर्यको इश्वर बताना तथा 
आत्माको ईश्वर कहना यह स्पष्ट सिद्ध करता है कि-निरूक्तके 
समय तक भारतमें इश्वरकी मान्यता नहीं थी। यहाँ पर पं० 
सामाश्रमजीने लिखा है कि-- 


“तदन्न यद्यपि जडात्मकस्य आदिस्यस्य चेतन्यात्मकस्य 
जीवात्मनश्चेश्वरत्वम्ुपात्तम्‌ ।” . .. 
अथोत--यहाँ जड़ सूर्य व जीवात्माकों इंश्वरत्व कहा गया है 


( &»£ 9) 


इसके वाद पं० सत्यत्रतजीने यह लिख दिया हैं कि “इनका 
अ्राश्रय होनेसे ईश्वरका भी बोध होता ही हे जो यह उनका इश्वर- 
विषयक मीह ही जान पड़ता हे | 


देवोंका अनेकत्व 

बतमान समयक सुप्र(स छू वरदिक विद्वान शआ्रामान प८ सत्य- 
ब्रत सामाश्रमीर्जी ने लिखा हैं. कि-- 

“उत्थं हि नाम निवेचनतः स्थाननिर्देशतः कमनिरुपणतः 
उन्पत्ति वर्णनतः ब्राह्मणविनियोगतः, तद्विहितमन्त्राथंतः, 
दवलचणादाहरण श्रतितः, प्रत्यक्ष ृष्ट मांतिका देवास्पादग्न 
गशित फलापपत्तेथ निर्णीतमेतत्‌-अयमेव पाथिवों भात्त- 
कोप्रिसवेत्रयज्षषु देव इति गृह्यते नान्यकश्वन तथा च- 

“देवशब्देन देवताभिधानाग्न्यादि शब्देश न तस्थ 
देव देवस्य ग्रहण याज्ञिक संमतम्‌ | अधिदेवत व्याख्यान 
चार्न्यादि द्रव्यादि विज्ञानमेवामिष्टमित्यरनादिपदानामीश्वर 
वाचिस व्यर्थ एवं ।” प्र० १८२ तथा च 

वेदेषु चतुविधा देवा श्रयन्त इस्येव फॉलितम्‌ । तत्र 
अग्नि, वायु, सया वते त्रयोम्रुख्या देवा | इ्माक्षग्रावादयः 
परिभाषिका देवा: पृथिवी जल चन्द्रमःप्रभृतयों बहव एवं 

तन्म्रुख्यदेव सहचरादय इत्य मुख्यादेवा: । 

“ऋत्विग्यजमान विड्ठांसस्त गाणा इति सिद्धान्तः । 
झथात-.'' सामोके निबंचनस. स्थान निर्देशस कर्मविभागसे. 


( ७४४५ ) 


उत्पक्तिके कथनस . ब्राह्मणादि ग्रन्थोंमे विनियोग देखनेसे, अप्नि 
आदिक वर्णन करने वाल मन्त्रोंके अर्थंसे, श्रत आदियमें जो ठेवोंके 
लक्षण आदि किय है उनके ज्ञानसे, प्रत्यक्ष दीखने वाले ही अप्नि 
आदि भोतिक ठेव ही सर्वत्र यज्ञोम गृहीत हैं, यह निश्चित मत हे 
याक्षिकोंका । देवता शब्दसे अग्नि आदि शब्दोसे उस देबाधिदेव 
इंश्वरका ग्रहण याज्षिक मतमें नहीं हे | तथा च--अधिदेवत 
व्याख्यानमें भी अप्नि आदि द्रव्यका ही ज्ञान अभिष्ट हे अतः 
अधिदेवतपक्षम भी अप्रि आदि शब्दों द्वारा ईश्वरका ग्रहण 
व्यथ ही है ।” 

इस प्रकार आपने अधियाज्ञिक और अधिदेवतपक्षम इश्वरका 
अभाव सिद्ध किया है | शप रह गया अध्यात्मबाद उसका वर्णन 
हम यथा स्थान करेगे। 

तथा च आगे आपने देवाके चार भेद बताये है। 

(१) मुख्य--अप्रि.वायु (इन्द्र) व सूर्य, य तीन मुख्य देव है । 

(२7) अमुख्य --मुख्य देवोके सहकारी. प्रथिवी, जल. चन्द्रमा. 
आदि अनेक. अमुख्यदेव है । 

(३) पारभापिक.--इध्म. अक्ष, ग्रावा, आदि पारिभाषिक 
देवता है । 

(४) गोंण. --ऋत्विक . यजमान. विद्वान आदि गोण 
देवता है । 

अर्थान--ये वास्तविक देवता नहीं हैं अपितु यज्ञ आदिसे 
देवताओकी स्तुति आदि करते है इसंलिय उपचारसे इनको भी 
देवता कह दिया गया हे ।” 

जैन परिभाषासें इसका सार्थक नाम असदूभूत व्यवहारनय 
है । तथा च॒ ब्राह्मण पग्रन्थोंमें स्पष्ट लिखा है कि- 


( ७३ ) 
देवा हैव देवाः अथहैते मनुष्यदेवाः ये आक्षणाः शुश्र- 
वांसो भनुचानास्ते मनुष्यदेवाः || पडविश बा० | १। ! 


अथीतन्‌ देवता तो देवता ही हैं, परन्तु जो विद्वान आदि मनुष्य 
हैं, उनको भी देवता कह दिया गया है । 


जो लोग “विद्वांसो हि देवा:” का रटकर वास्तविक देवताओं 
का विरोध करते हैं उनका उपरोक्त प्रमाण ध्यानसे पढ़ना चाहिये। 
तथा च न्राह्मणांमें लिखा है कि-- 


यद्‌ वे मनुष्याणां प्रत्यक्ष॑ तद देवाना परोक्षप , अथ 
यन्पनुष्याणा परोक्ष॑ तद्देवान प्रत्यचम्‌ ॥| तां०२२॥१०।३)॥ 

अधथान्‌ू--जा मनुष्योंके लिय प्रत्यक्ष हे वह देवोके लिय परोक्ष 
है, और जो मनुप्योके लिये पराज्ष है. वह देवोके लिये प्रत्यक्ष है | 
ओर भी-- 


आहुतिभिरेवदेवा-प्रीणाति दक्तिणाभिमेनुष्य देवान ॥| 
शत० २]२।॥।२। ६ 

सत्यमेव देवा अनृतं मनुष्या:॥ शत० ?।१।१।४ ॥ 

द्व वें योनी इति ब्यात्‌ देवयोनिरन्‍्यः मलुष्ययोनीरन्यः 
प्राचीन प्रजनना ने देवाः प्रतीचीन प्रजनना पनुष्याः ॥ 
शत० ७ | ४ | २। ४० ॥ तथा च प्रजापतिः प्रजा असू- 
जत स्‌ उध्वेग्य एवं प्राणेभ्यों देवानसूजत ये आवां च 
प्राणास्तेम्योमर्त्पा॥॥ शत० १० | १ । २ । १ ॥ इत्यादि 


( ४ ) 


श्र्थ---यजमान आहुतिस देवताओकों पुष्ट करता है. तथा 
दक्षिणासे विद्वानोंकों । 


देवता सत्य (अमर) हैं और मनुष्य अनत (मरणधघमो) हैं । 


प्रथक प्रथक दो योनियां हैं, एक देवयोनी, दूसरी मलुष्ययानी. 
देवयानि अन्य है। और मनुष्य योनि अन्य है । देबता, पूर्व 
अथोन्‌ प्रथम उत्पन्न हुए । मनुष्य पश्चान | प्रजापतिने श्रेष्ठ प्राणों 
से देवोंकों बनाया तथा निम्न प्राणेंसि मनुष्योंको बनाया इत्यादि । 
इस प्रकार शतशः प्रमाण दिये ज्ञा सकते है जिनसे यह सिद्ध 
है कि देवता एक योनी विशेष है ओर उनकी प्रथक प्रथक सत्ता 
है। बेद स्वयं कहता है कि-.. 


स्वाहाकृतं हवि रक्षन्तु देवा; | ऋ० १० | ११० । ११ 
स्वाहा शब्द द्वारा प्रदान की हुई हविको देवता खाएँ । तथा 
वदान्त दर्शनमें लिग्वा है कि-- 


अभिपानी व्यपरदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ २।१।५॥ 


देवोका दा प्रकारका स्वरूप है एक तो अश्रि आदिका प्रत्यक्ष 
रूप, दूसरा अग्नि आदिका अभिमानीदेव. जैसे मनुष्य आदिका 
प्रत्यत्ष शरीर तथा उनका प्रथक प्रथक अभिमानी जीवात्मा हैं । 


इसी प्रकार देवताओंके दो दो रूप हैं। अभिप्राय यह हे कि 
बंदिक विद्वानोंमें देवता विषयक विवाद था. कोई कहता था 
“पुरुष विधा: स्युः | तथा अन्योंका मत था अपुरूष विधाः स्युः” । 
( जैसा कि निरक्तमें लिखा है ) कि देवता पुरुषाकार है तथा 
अन्य कटद्दते थे कि जड़ात्मक ही है । इसका समाधान व्यासजीने 
किया है कि-देवता वाह्मरूपसे जडात्मक है तथा अभिमानी देवत्व 


( 35८ ) 


के कारण पुरुषाकार भी हे। परन्तु है प्रथक प्रथक ही | तथा च 
प्रत्यक सूक्त कतोने अपने अपने अमिष्ट देवताकों सबश्रप्ठ दंवं 
माना हे तथा अन्य देवताओंको निकुष्ट सिद्ध किया है। यथा-- 


ब्् 
अग्नि वें देवाना मबमो विष्णु! परमः | 
शत० १४।१।१। ५ 
निम्न देव है और विष्णु परम देव हैं । उसीमें सत्र 
अन्य देव है | इसी प्रकार अप्मि. इन्द्र आदिके स्तुति परक सुक्ता 
अग्रि आदिका अन्य सब देवताओमें श्रेष्ठ ठहराया है. । 
अभिप्राय यह हे कि देवता प्रथक प्रथक भौतिक शक्तियों है | 
यही नहीं अपितु इन देवताओंकी दुवु द्वायोंका भी वणन हैं 
यथा-- 
हि २ 
(माने अस्मान दुमेतयः) ऋ० ७। १ २२ 
अथ---ह अप्नि देव आपकी दुमतियां ( भ्रुमात-चिन ) श्रम 
से भी हमारा नाश न करें ? 
इसी प्रकार रूद्रस प्रार्थना को गई है कि-- 
पानो महान्तमुत मानो अभंकम्‌ | ऋ० 
तथा इन्द्रसे भी प्रार्थना की गई हैं । 


( मानोवरधीरिन्द्र ॥ ) आदि-- 


अथौत--हे रुद्र ' आप हमार पिता आदिकों तथा छोटे छोटे 
वालकोंका मत मारा। तथा हे इन्द्रदेव आप हमारा वध मत करो 
तथा हमारे प्रिय भाजनोका मत चोर ? ( श्यण्डा मा ) तथा हमारे 
अण्डोंकों भी मत चोर और चुरवावे ? 


(६ ४6 ) 


इनसे ज्ञात हाता है कि-वदिक ऋषियोंको यह विश्वास था 
कि यदि इन देवताओकोी स्तुति, पूजा, आदि नहीं करेंगे तो य 
हमारे पुत्र आदिकोंका मार देंगे तथा हमारा भाजन आदि भी 
चुरा लेंग | अतः य देवता एक नहीं अपितु प्रथक 7? अनेक है । 
तथा न. थ. इश्वरकी भिन्न २ शक्तियों ही हैं क्योकि इनकी दुबंद्धि 
आदि इश्वर की शक्ति नहीं हो सकता । 


दवताझा के वाहन 
निरुक्त अ० ० | ७। 5 में दवताओके बाहनोका कथन हैं |-- 


“हरी इन्द्रस्य राहितः श्रत्रिः हरितः आदित्यस्य, रास- 
भो अश्विनोः, अज।ः पृष्णः प्रपत्योगरुतामू , अरुएयोगावः 
उषसः श्यावाः सचितुः, विश्वरूपाः वृहस्पतेः नियुतोवायोः” 


अधथात-- दो हर घोड़े इन्द्रके, लाल घोड़ा अप्रिका, हरा 
घोड़ा सू्यंका, दो गर्दभ अश्विनीकुमारोक. बहुतबकर पृषाके. 
प्रपती मरूतेके. लाल गाये ऊषाके, काल रंगक्री सबिताऊे. सब 
रंगो बाली बृहर्पतिके --चितकबरी गाये वायुके बाहन है. ।" 


मुल संहिताओम भी इन वाहनोका कथन है. यथा-- 

थरुज़ाथा रासभं रथ, ऋ८ १। ११६। ० ( अश्वनों देवता ) 
इसी प्रकार ऋ० ७ | २५। ४ में इन्द्रके घाड़ोका कथन है तथा 
ऋ<८ ७ । ६० | » में सूथंके सात घोड़ों का उल्लख हे.। 

( अप्रक्त सप्त हरित: ) इसी प्रकार ऋ० १। ९३८ ।४ में 
पाक अजवाहन बताय है। इससे भी देवताओंकी प्रथक प्रथक 
सत्ता सिद्ध हे । 


( ८० ) 


देव पत्नियां 


बेदोंमें ३३ देबोंकी ३३ ही पत्नियाँ मानी गई हैं, इसीलिये 
अथवंबेदमें पत्नियों सहित ६६ देवता माने हैं। निरुक्त अ० ९०४ 
११ । में देव पत्नियोका वर्णन हे. वहाँ यह मन्त्र दिया है.--- 

देवानां पत्नो रुशतीरवन्तु नः, ग्रावन्तु नस्तुजये वाज 
सातये | या; पाथिवासोी या अपामपि ब्रले मा नो देवी: 

५ 
सुहवा: शमंयच्छत ॥ ऋ० ५। ४६ | ७॥ 

इससे अगले मन्त्र. ८ में उन देव पत्नियोके नाम भी बताये 
गये है। यथा-- 

उतम्ना व्यन्तु देवपत्नी रिन्द्राएयप्माय्यश्विनीराट । 

आरोदसी वरुणानी धुणोतुव्यन्तुदेबीय ऋतुजेनीनामू | ८ 

प्रथम मन्‍्त्रमं सामान्‍य तया देव पत्नियोका कथन तथा उनके 
प्रथिवी, अन्तरिज्ष आदि स्थानोका कथन ( जैसा कि देवताओंका 
है) किया है । 

यहाँ निरुक्तमे. श्री यास्कराचाय लिखत हैं कि--- 

“इन्द्राणी, इन्द्रस्य पत्नी, अग्नायी अग्नेः पत्नी 
अश्विनी भ्रश्विनों पत्नी, रोदसी रुद्रस्य पत्नी, वरुणानी 
वरुणस्य पत्ती । आदि-- 

अर्थात--इन्द्रकी पत्नी इन्द्राणी. अप्नि की अम्मार्य, अश्विनी- 
कुमारोंकी, अश्विनी, रुद्रकी रोदसी, बरुणकी बरुणानी, पत्नी है । 


यहाँ रादसी शब्दको भाष्यकारने एक वचनान्त माना है 
क्योंकि अथवबेदक इसी प्रकरणमें “रोदसी' शब्द एक बचनास्त है 


( ८१४ ) 
अतः यह स्त्री वाचक एक वचनानत शब्द है. अतः जा विद्वान 
गेदसी शब्द को द्विवचनान्त ही मानते हैं यह उनका कथन ठीक 
नहीं है द्यावा प्रथवा वाचक रादसी शब्द इसस भिन्न है। 


अस्तु यहां प्रकरण यह है कि बेदिक देवताओं के जन्म. कर्म, 
स्थान माता. पिता, पत्नियां. वाहन आदे सब प्रथक प्रथक 
है । इन सब्र प्रमाणों से देवताओं का अनेक्यत्व सिद्ध हे। तथाच 
बदिक साहित्य का गहन अध्ययन करने पर यह भी स्पष्ट ज्ञात 
होता है कि--अप्नि, इन्द्र, सूर्य आदि प्रथक प्रथर कुलों ऊ देवता 
थ। सब आर्यो के सब देवता नहीं थे । प्रतीत हाता है कि याज्षिक 
समय से इनका एर्क।/करण किया गया था । यथा मातरिश्वा 
यह भूगु बंशया का कुल दवता थं।। ऋ० ११६०१ म हं---(भरद 
भूगव मस।तरिश्वा) सातरिश्वा, अम्नि दवका मित्र की तरह शभ्रगु 
बंशियों मे ल जायें। इस श्रुति स अग्नि देवता का अचार शभ्ृृगु 
बंशियों में करने की प्ररणा है । तथा जो भ्रंगु बंशियों का पूज्य 
देवता हैं। उससे इस कायके लिए प्राथनाकी गईहे | ऋवेदकी टीका 
में पं० रामनरेश त्रिपाठी न लिग्या हैं | कि वाथलिक और 
राथ के विश्व विख्यात कोशमे मातरिश्वा का अर्थ भ्रगु बंशियों 
का पूज्य देव किया है | तथ। अग्नि. आगरा, अन्रि आदि कई 
कुलो के देवता थ। ऋ:८ मं०५ के दूसरे सूक्तमें कहा है कि-- 


अग्नेरव त॑ सृजन्तु निन्दितारों निन्‍्धासो भवन्तु ॥६ | 


अर्थात अत्रि गात्रात्पन्न वृंशका स्तोत्र अप्निका मुक्त करे । तथा 
अग्नि की निन्‍द। करने वाल स्वयं निन्दित है। अप्नि का निनन्‍्दक 
स्त्रयं इन्द्र देव थे । 


( ८? ) 
परस्पर विरोध 
आदित्यों की गणना 


ऋग्वेद मण्डल. ८ सूल ०७ में ५ आदित्य माने गये हैं । 

मित्र. अयंमा, भग. वरूण दक्त. अंश । मग्डल 6 सू० 
५१४ में ७ आदित्य कह है | मण्डल, १८ सू८ 3+ में लिखा हैं 
कि अदिति के ८ पुत्र थे जिनसे स मातरड का त्यागकर वाकीक 
७ का अदिति, देवों के पास ले गई तत्तरीय ब्राह्मण में इन आदि 
स्योका उल्लस्व है । यथा 

धाता अर्यमा. मित्र वरुण अंश भग. इन्द्र ओर विबम्बान 
शतापथमे 7० महान १० आदित्य माने गय हैं। 

महाभारत आदि पर्व अ« १२० में बारह आदित्यो के नाम 

८ हे 
निम्नलिखित हे । 

घाता. अयमा मित्र वरूण. अश, भग. इन्द्र. विवम्वान , 
पर॒पा त्वप्टा सविता, और विष । 


३३ दव 
ये देवासो दिव्येकादशम्ध प्रथ्विव्यामधकरादशस्थ | 


अप्स ज्ितो महिनेकादशस्थ ते देवासा यज्ञगिम॑ जुप- 
ध्वमू । ऋ० १? | १3६ | ११ 


परन्तु अब ऋग्वेद मे ही २७० देवता है । 
निरूक्तमे यास्कन दवबत काण्डमस १०९ देवना गिनाय हं । 


( ८३ ) 
जीणिशता ब्रीसहस्राश्यप्रि त्रिशवदेवानव चासपयेन ॥ 
ऋ० ३।६। ६ 

३३३८ देवं।ने अप्निकी पृ॒ज्ञाकी है 


श्री० पं भगवदत्त जी ने वेदिक बांगसय के इतिहास में. 
चअदभाष्यका र स्कन्द स्वार्सी का वाक्य लिग्वा हे जा उन्होंन 
ममांस का के सिद्धान्त के विषय में लिख[ है | यथा 


“केंश्रित मीमांपके: वेदोपरमपुनिषद्‌ न धाग्‌ व्यवहारा- 
तीतमू ब्रक् इति शुन्यवाचों युक्रिरति वददमिः अपहमसितम्‌ 
पघृ० २३० 

अधात --कई मीसांसक उपनिषढों को वेद का बंजर भाग 
बताते हैं---उनका कहना है ( बाग व्यवहार से रहित युक्ति आदि 


स बिरुद्ध वनातीत ) शून्य त्रह्म वद का विषय नहीं है ।" इस 
प्रकार से य लाग इंश्वर वादियों का मजाक उड़ाते हैं । 


स!रांश यह है कि याज्ञिक लोग बदों म ईश्वर का जिकर 
नहीं मानते उनके मातानुसार वेदों में यज्ञा का ही वर्णन है । 
खष्टि आदि की उत्पत्ति का कथन सव अथबाद' सांत्र 
अथान भक्तों की ( भक्ति के आवश में ) कल्पना मात्र हे। इसका 
विशेप कथन हम 'मीसांस!' प्रकरणमें करेंगे। 


प्रजापति यत्ञष 


शतपथ ब्रा< में लिग्बा हे कि-- 


( ८४ ) 


“अ्रष्टोॉबसचः | एकादशरुद्रा द्वादशादित्याइमे एवं 
द्यावापृथिवात्रयस्तिश्यों, त्रयस्त्रिशद्‌ वें देवाः प्रजापतिश्रतु- 
स्त्रिशस्तदेनं प्रजापतिं करोति एतद्‌ वा'* “से एप ग्रजापतिः 
सर्व वे ग्रजापतिः तदेनं प्रजापति करोति। श०४७।५।७।२॥ 


अर्थात्‌--आठ वसु ग्यारह रुद्र, बारह आदित्य, यों ओर 
प्रथिवी, थ ३३ ततीस दव है । प्रजापति चोतीसबां है सो इस 
यजमान को प्रजापति का बनाता है। यहाँ बह जो अत है ओर 
अम्रत है वही बह है | जो मग्ण धम। है वह भी प्रजापति हैं। 
सब कुछ प्रजापति है. अत: इस प्रजापति को करता हू ।" 

यहां म्पष्ट रूप से यज्ञ का प्रजापति कहा है जो 
भाई प्रजापति का अथ इंश्वर करते हैं उन्हें विचार करना चाहिये 
कि यहां भी स्पष्ट लिग्वा हे. प्रजा पति कराति' अथात प्रजापति 
को करता हू । ता क्‍या यह परमश्थर को बनाता हैं। अतः सिद्ध 
है कि बाह्मगा ग्रन्थों मे भी इश्बचर का जिकर नहीं ह। 

श्रीमान पं: नरदेव जा शास्त्री न अपन ऋग्वेद | लाचन के 
'याज्षिक पत्त मे लिखा है कि याज्षिक लाग वबदों को ऋषियों की 
अन्त; स्फूर्ति से उत्पन्न हुआ ज्ञान मानते हैं । 

अग्नि. वायु इन्द्र वरुण आदि सभी देवताओं | को चतना 
विशिष्ट मानत हैं । उनका यह विश्वास हे कि संसार का प्रत्यक 
अचतन वम्तु का भी एक अभिमानी देवता अवश्य होता है । 

इनमे भी दोपक्ष हे | एक पक्त देखताओं का आकार वाला 
मानते है। मीमांसाकार का यह मत सम्मत नहीं है । उन्होंने इसका 
खण्डन किया हैं | दूसरा पक्त देवताओं का आकार नहीं मानता 
साकार मानन वाला पक्ष यह कहता हैं कि-- 


( ८५ ) 


इन देवताओं की साकार चेतन पुरुषों को भांति स्तुति की 
गई है । साकार पुरुषों की भांति उनके नाम भी हैं । साकार 
पुरुषों के अगों के तुल्य इनके अर गोकी भी स्तुतिकों गई है।” 


यह बेंदिक-धर्म कब का हे 
श्री८पं०नग्देवजी शास्त्रीने ऋग्वेद । लाचनमें लिखा है कि-.. 


' हमार। प्रबल अनुमान है कि वेदिक घम्म और यज्ञपद्धति 
हि युग के पश्चान की है । इसके आदि मूल का पता लगाना 
कठिन है तो भी आदि आये ने भ्रव विशिष्ट लक्षण से वेदिक 
देवताओं की निर्संग शक्ति का देवताओं। की पदवी दी है, वह 
दशा पुराणों मे बशत मरू स्थल अथवा उत्तरधव प्रदेशों मे 
रहने के समय की थीं, इससे सन्देह नहीं। हिमपात से इस 
स्थान का नाश हुआ फिर बच हुय आय अपने साथ वो हुई 
सभ्यता ओर धम्म का लकर वहां स चल पड़, ओर उन्होंने धम्म 
ओर सम्यता के इन्हीं अवशपों पर हिसात्तर कालीन धर्म की 
ग्चना की । 

तथा अश्रीमान पं८ जगन्‍नाथप्रसाद. पचोलो गोड. सागर 
(सी० प५) न अपनो पुस्तक 'वद ओर पुराण' में इसी विषय को 
अनक प्रमाणं। से सिद्ध किया है | 

तथा श्री लोकमान्य वाल गंगाधर तिलक का भी यही मत 
था। इसी मत की पुष्टि, पं० उप्ेशचन्द्र विद्या रत्न. ने की हैं । 
सभी निष्पक्ष विद्वाना का प्राय: यही मत है | 


सारांश 


निरुक्त कार न तीन प्रकार के है मन्त्र बताय हैं. (५) प्रत्यक्ष 


( ८६ ) 


कृत, (२) परोक्ष ऋृत (३) अध्यात्मिक । इनमें प्रत्यक्ष कृत मन्त्रों 
में तो सूर्य, अभि आदि जड़ पदार्थों की स्तुति आदि हैं । तथा 
पराक्ष कृत, मन्त्रों में इन जड़ देवताओं का एक एक अधिष्ठाता 
देव मानकर इनकी स्तुति की गई है | अध्यात्मिक मन्त्रों में आत्मा 
का तथा उसके शररार आदि का कथन हे | इन्हीं को आधिमतिक 
बाद, तथ। आधि दे विक वाद ओर आध्यात्मिक वाद भी कहते 
है ( इनमें से अधिमोतिक. बाद ही प्राचीन है. तथा आधि देविक 
( याज्षिक ) बाद उसके पश्चात्‌ का है ( आध्यात्मिक वाद नर्वीन 
गर हे ॥ बदिक आध्यात्म बाद मे आर वतमान अध्यात्म वाद स 
रात और दिन का अन्तर है. जिसका बणन हम आग करग 
यहां तो यही प्रकरण है कि--इन तीनो प्रकार के मन्त्रों मे 
बतमान ईश्वर का कही संकेत मात्र भी नहीं हे | यह ईश्वर 
कल्पना भक्तों की भक्ति का आवश मात्र हैं। न यह कल्पना 
बेदिक है. और न वेज्ञानिक । 


विशेष विचार 

बदिक देवताओं के सम्बन्ध में निम्न बाते भी विचारणीय हैं । 

(१) सम्पूर्ण देवता उत्पन्न धम्मों हैं । 

(२) सब देवता विभक्त कर्मा है । अ्रथान प्रत्यक देवता के 
कारये निश्चित हैं | तथा अग्नि का कार्य देवताओं को हवि पहुंचाना 
हे | इन्द्रका कार्य अपुरों के नष्ट करना है । बरुण॒का कार्य शन्ति 
हे । अश्वि देवों का काय देवो की चिकित्साकरना है आदि आदि। 

(३) सत्र देवों के शार, हाथ, पर, मुख अ'ठि हें। 

(४) सब देव वस्त्र. आभूषण, आदि पहनते है । 

(५) सब के शस्त्र आदि प्रथक प्रथक हैं । 
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(६) सबके शत्रु मित्र. कुटम्वीजन हैं । 

(७) काई देवता सात्बिक प्रकृति का हैं ता कोइ राजसी का 
ता कोई तामसी प्रकृति का है । जेस इन्द्र मांस शराब आदि का 
सेबन करता है | इत्यादि-उपरोक्त बातों स भी स्पष्ट सिद्ध है कि 
बेदिक देवताओं में से कोई भी ईश्वर स्थानीय नहीं हा सकता। 


दिग्पाल 
चारदिशाओं के चार दिग्पाल है | 


अग्नि पृव का. यम. दक्षिण का. बरुण पश्चिम का साम. 
उच्नर का | 


पं० प्राणनाथजी 


गुरुकुल कांगड़ी के सुश्रसद्ध स्लातक., डा: प्राणनाथ जा 
विद्यालंकार, ईी- एस< सी० ( काशी ) न नागरा प्रचारिणी 
पत्रि का में एक लग्बमाला जम्बृद्वीप का धम्म, इतिहास नथा 
भूगाल के नाम से प्रकाशित करनी आरम्भ की थी । परन्तु शोक 
है कि बह आग न चल सकी । 


यदि यह लगखमाला पूरी प्रकाशित हा जाती तो वेदिक विषय 
के अनक रहस्य प्रकट हा जाते । आपने उसमे लिखा है कि-- 

निरूक्त के लखक यास्‍्क' को यह पता ही न था कि बंद 
कहां स आय ओर किन लागो के पुजारियो तथा पुराहितों ने 
उन्हें बनाया | उनके इतिहास का भी उनका ज्ञानन था। यदि 
गम्भोर रूप स यास्क्र का पढा जाय ता यह भी सालूम पड़ 
जायगा कि उसको बहुत स॒संम्कृत शब्दों का उद्धूब तक न 
सालूम था। जिस प्रकार इसाई तथा पॉराणिक धम का दबाने के 


( ८८ ) 


लिये दयानन्द ने वेदिकभाष्य किया है. उसी प्रकार कौत्स, 
चार्बाक, आदि वेद विरोधी पंथो के दवाने के लिये यास्क्र ने 
निरुक्त रचा | उसने आय भाषा के बहुतसे प्राचीन शब्दों की 
कपाल कल्पित श्रमात्मक, असच्ष्य पूर्ण. व्युतपक्ति दी । उसको 


इतना तक ता सालूम न था कि एक पदाथ को सूचित करने वाले 
सभिन्‍न भिन्‍न संस्कृत शब्दों में क्या भद हे | 


गो. समा. त्मा. भू भूमि आदि शब्द सब उसके लिय 
पर्याय-बाचक है । उन शब्दों मे क्या भेद है इसको प्रकाशित 
करने में वह पूर्णोी रूप से समथ न था । निरुक्त की पद्धति का 
यह परिशाम है कि दयानन्द पंथियो ने वेदों में बर्तमान युग के 
सवान नवान आविष्कार का नकालन का बाढड़ा उठा लिया हैं | 
ऋग्वेद का एति हासिक पक्ष कितना महत्वपूर्ण है, इसका ज्ञान 
इसीसे हो सकता है कि ऋग्वेद के बहुत से राजा सूसा. सुमर 
अक्कद, हित्त, कीनीशिय[. मिस्र. आदि देशों के शासक थ। & 
तिथि, भूमि लड़ाई वंश आदि भी उनके ज्ञात हैं।” आदि 
आपने अपने इस पक्ष को प्रवल प्रमाणों और युक्तियों से सिद्ध 
किया है| बेदिक शब्दोंका मिलान उन उन देशो की ग्रचीन मापा 
सर किया है उनसे आश्चय जनक साम्य हैँ | आपने यह भा सिद्ध 
कया है कि इन्द्र आदि बदिक देवता, मिस्र आदि देशों के राजा 
थे। तथा यह इन्द्र आदि उपाधिवाचक शब्द हैं । अर्थान य शब्द 
राजाओं की उपाधि सूचक थ । इसी प्रकार वेदिक सृष्टि के 
विषये। में भी अनेक गहस्य प्रकट किय हैं। आपने वेबोॉलियन 
जाति में पुजने बाल प्राचीन देवताओ। के चित्रों से बेदिक मन्त्रों 
के देबों का सुन्दर मिलान किया है। उन सबसे बदिक देवताओं 
का रहस्य प्रकट हो जाता है । 





& नोट- - प० सात बलेकर सा लिख्ित महाभारत की समा 
लोचना से भी उपरोक्तमत की पृष्ठि होती है । 
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लोकपमान्य तिलक 


श्री० लाकमान्य तिलक का कथन है कि *अथवब वेद के 
मन्त्र तन्‍्त्र तथा कलेदी लोगे। के जादू टाने बराबर है |" 

कां० ५ सू ८ २३ के सांप उतारनेके, आलिगीत! बिलीगी. ऊरु 
गूला, तावुब, आदि शब्द कलदी जाति के ही शब्द हैं ।" 

अनेक विद्वानों का मत हैं कि अथवब बेंद' का नामकररणा- 
इगनी भाषा (अश्रवन) शब्द के आधार पर रक्‍सखा गया हें । 
मन्त्र तन्‍त्र भी कहीं के है । 'अश्ववन' का अर्थ पुजारी है । 

अभिप्राय यह है कि वेदों में अप्धयुनिकईश्वर की मान्यता 
का अभाव है । जिस प्रकार वेदे। में इश्वर की मान्यता नहीं है 
उसी प्रकार बें। मे खप्टि उत्प्ति का भी कथन नहीं हे कथन 
की ता बात ही क्या है. अपितु सृष्टि उत्पत्ति का बलपूर्वक विगध 


४ 


किया गया है । 


श्री कोकिलेश्वर भद्राचार्य, और बेदिक देवता 


“आग्न्यादि देवतावर्ग कोई जड़ पदार्थ नहीं हैं, अग्नि 
आदि देवता कारण सत्ता व्यतीत अन्य कोई वस्तु नहीं हैं. यह 
सिद्धान्त सुदृढ़ करने के लिय ऋग्वेद में एक और प्रणाली अव- 
लम्बित हुई है | हम पाठकगरणों का वह प्रणाली भी दिखा देंगे । 
ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में एसा देखा जाता हे कि. जभी इन 
स्थल पर किसी देवता का उल्लेख किया गया हे तभी एसी बात 
कही गई है. कि. अन्यान्य देवता उस देवता को ही धारणा करत 
हैं, उस देवता का ही ब्रत घारण करते हैं, उस देवता की ही स्तुति 
करत हैं | वेंदिक महर्षियों के चित्त में यदि अपम्ि आदि देवताओं 


( 6० ) 
का कारण-सत्ता या ब्रह्मस्वरूप' मानन का बाघ न होता. ता 
हम ऋग्वेद में ऐसी उक्तियां देखने को न पाते | यदि अ'ग्न का 
स्वृतन्त्र जड़ पदार्थ ही हे. तो फिर यह बताना पड़ेगा कि अन्यान्य 
टेवता किस प्रकार अपने मे उस अग्न का घारग करते है किस 
प्रकार देवता उस अप्नि का ब्रत व्‌ कार्य पालन करत हैं, और 
क्यों उस जड़ अग्नि की स्तति करत है ? इन प्रश्नों का समाधान 
नहीं मिल सकने से अनिवाय रूपण यहां मानना पड़ता हे कि 
अग्नि प्रशति दवताओं में जा कारण-सत्ता अनुप्रविष्ट है वहीं 
स्त॒ति पात्र है. क्योंकि वही ब्रह्म सत्ता है। आग हम कुछ मन 
लग्वकर बतात 8 | 

“दवा अग्नि थधारयन द्रविणोदास' 
अग्नि देवासा अग्नियमिन्धते | ६ &६ | ४८ | 
तवां विश्वे अमृत जायमान शिशु न देवा; अभिसंनवन्ने 
(8828: 
ल्वयाहि अग्न वरूण तवतो मित्र: शाशद्र अयपा 
सुदानवः | यत्सी मनुक्रतुना विश्वथा विभुः अरानन न॑ंभिः 
परिभूर जायथा: ॥ & | १४६ | & 
से अग्न पिश्वे अमृतासो अद्रह। २। १। १४ । 
तब श्रिया सुदशों दव दवा; | ५।३ | ४ । 
अग्न नेपिर्गों इच देवांस्त्व॑ परिभूरसि | ४।१३॥६। 
भ्रव॑ ज्यो तिनिहित दशयेक मनो जविष्टं पतयस्सु अन्तः । 
विश्वे ढवाः समनसः सकेताउएक क्रतुपमिवियन्तिसाधु || 
५६ ।85। ४) 
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अप्नि--सविता, मित्र. वरुण प्रभ्नति दवता थन प्रदाता अम्नि 
का धारण कर गहे है । रथ चक्र को अरियो का जसे नेमि व्याप्र 
किय हैं । हू अम्न ? तुम भी बेस सब को सब ता साव से व्याप्त 
कर रहे है। । तुम्हारे साहायय स वरुण म्वीय ज्ञत धागर्ण करते 
है, मित्र अन्धकार नाश करते है. एवं अरयमा सनुप्य की कासना- 
ओ की सामग्री प्रदान करते हैं | सब देवता अमन का ही यांग 
करत है, अप्रि में ही हाम करते हैं । 

प्रथमामिव्यक्त अभि का सब देवता नमस्कार करत हे | हैं 
अआ/भ ) अन्य सब अमर दब वर्ग तुम में ही अवस्थित हो रहे हैं 
सभी देवता तुम्हारे आश्रिनहें। हु अश्ने ? तुम्हारा ही ऐश्वर्य 
देवताओका एश्वर्य हैं। देवता अमिमे प्रविष्ट हं।कर निवास करते 
हैं| प्राशियोक दृदयमें अम्नि अचल प्र व ज्याति रूपसे ग्रविष्ठ 

सब इन्द्रियों इस नित्य अप्नि के समीप ही विविध विज्ञान रूप 

उपहार प्रदान करती हे | सभी ?न्द्रियाँ इस अम्नि के! क्रिया का 
अनुवतंन करती ८०।॥ पाठक गण विवचना कर देस्थ'. इन स्थलों 
में 'अप्रि. शब्द द्वारा सब देवताओं में अनुस्यूत कारण सत्ता 
ही जान पड़ती है । कारण सत्ता मान बिस।. ठेवता अग्नि को 
धारण किय है. इस उक्ति का कोई अर्थ नह। बनता ध्रव ज्योति 
मन्ज स आअ।पम्न स्पष्ट त्रह्म सत्ता रूप से बशत है 














कटोप निषद्‌ में आत्मा के सम्बन्ध में अविकल ऐसी ही ब्रात देखिये 
जच्चे प्राण मुन्नतति अयान्‌ प्रव्य सस्थति । सच्ये वासन मासीन विश्व 
देवा उपासते, २५३ हृदय पुणदरीका काशे आसी न बुद्धाव मित्यक्त 
सर्वे देवा श्चक्तु सदयः रूपाएि जिज्ञानं बलि मुपादस्म्तो विशइव राजान “' 
तादर्थ्येन अनुपरत-्यापारा मवन्तीत्यथ: ( शंकर भाष्य ) पाठक पद ले, 
ऋचेद में अग्नि का बन भी ऐसा ही है | अन्य स्थान में भी ऐसी आत 
है क्रत ह्यम्य व बोजुबत ६।१।४ ( ऋतुजान एव शक्ति ) 


है. ५ 


के मरूत नामक देवता के विषय में सुनिये-- 


यस्या देवा उपस्थे ब्रता विश्वे धारयन्ते |:।६४॥२। 
गा ५ 0 
आत्पा दवानां वरुण॒स्य गर्भ: |।१०।१६८॥४। 


मरूत की गोद में आश्रित रह कर, देवता वर्ग निज निज ब्त 
वा क्रिया निवाह करत है । पाठक सोच ले, मरुन का अनुभव 
कारण-सक्षा रूप से यहां है| रहा है । इसलेय इन्द्र का 
मरूत वान' रूद्र का 'मरूत बान' कहा गया है | ओर इसी उद्देश्य 
से बायु को दूसर मन्त्र में देवताओं का आत्मा माना है । वरूण 
के लिय लिखा हे-- 


वरुशस्य पुर: 'विश्वे दवा अनुन्नवम्‌ ।5।४१।७॥ 

ने वां दवा अमृत आमिनन्ति ब्रतानि मित्रा वरुणा 
प्र वानि ।४॥६ ६४) 

यर्मिनविश्वानि काव्या चक्र नाभिरविश्विता 
८४१६) 

वरुण के ही सनन्‍्मुख सब देवता निञज्ञ २ क्रिया सम्पादन 
करते हैं। है सित्र वरुण ? कोई भी देवता तम्हार कर्मा का परि- 
माण नहीं कर सकता । रथचक्र को नामसि मे जूस अरियां ग्रथित 
रहती है, वसे ही वरुण से बत्रिभवन ग्थित हैं । इन स्थ्यने। में बरुण 


& ओर यह भी है-- तब अिये मरूुतो मजबन्तः। ४। ३। २। 
श्रम्मिक ही आश्रयाथ मरूदगण अन्तरिक्ष का माजन करते हैं यह भी 
देखते हैं कि-अग्नि ही देवताओंका जन्म जानता है । ८। ३६ | ६ । 
सत्र ही श्रम शब्द द।।श कारण सत्ता निर्देशित हुई है ।? 


(६ 6३ ) 


शब्द कारण सत्ता का ही लद्रय करता हे। सविता पर भी एसी 
ही उक्तियाँ मिलती हैं । 
९ 4 
न यस्येन्द्रो वरुणी न मित्रो त्त मयमा न पिनन्ति रुद्रः 
( २। ३८५। ६ ) 
अर 
यस्य प्रयाण म्रन्वन्यउइ्ययुदवा। | ५॥। 5१ ३ । 
अभि यं दवी अदितिगू णाति सवं दवस्य सवितुजपाणा। 
अभि सम्राजों वरुणो गण न्ति अभिमित्रासो अय मासजो पा; 
(७| ३८। ४) 
तदेक॑ देवाना श्रेष्ठ वपुपामपश्यमू | ५। ६२। १ 
चतु्ित्रस्य वरुणस्याप्रिः । 
देवानामजनिष्ट चकछ्ुः। ७ | ७६ १ | 
इन्द्र, बरुण, मित्र अयमा ओर रूद्र कोड भी सविता के 
श्रत वा कम का परिणाम नहीं कर सकता | सूय की गति के ही 
अनुगत होकर अन्यान्य देवता गमन करते रहते हैं | सूर्य क॑ 
गति से प्रथक स्व॒तन्त्र रूप स किसी भी देवता का गमन सिद्ध 
नहां। होता । सविता द्वारा प्रेरित होकर ही ,अदिति, वरुण, मित्र, 
अयंमा प्रभ्नति देवता बर्ग सविता की स्तुति किया करते हैं. । वह 
एक सूर्य सब देवताओं। में श्रेष्ठ हे. सबिता मित्रादि देवोंका चक्षु है 
इत्यादि सब स्थानों में सविता शब्द कारणु-मत्ता का ही बोधक 
हैं &। साम शब्द भी कारण सत्ता का निर्देश करता है । पाठक 
दा चार मन्त्र देग्व ले | 


& आर लिखा है कि, सविता ही देवताओके जन्‍्मका तत्व जानते 
है बढ़ यः देवानां जन्म | ६।५१।२। “प्राणवीत्‌ देवा: सबिता जगत्‌? 
#॥। *४३७ | ११। 


( ८ 6४2 ) 


सोम--अस्य बते सजोपसो विश्वे दवासों अद्ग है 
| 6 | १०२ । ५१ । 
विश्वस्यः उत ज्षितयों हस्ते अस्य। & | ८६। ६। 
विश्वा संपश्यन भ्रुवनानि विवक्षसे | १ ० | २४ | ६ ! 
तुम्पेषा शुतना कवे महिम्ने सोम तस्थिरे। ६। &२।२७| 
जनिता दिवो जनिता प्रथिव्या: अनिता अग्नेः । 
6 शा ल् ८ कर 
जनिता सरस्य जनिता इन्द्रस्य जनिता विष्णो! ॥ 
६ |६६ । ४। 
पिता दवानाम्‌ | ६ । १९६ |४, ६ । ८७। २, 
साम के हा ब्रत वा कस में अन्य देव अवबस्थत हू | बश्व 
के सभा प्राणा साम क हाथ मे हैं, सास हा वत्रभुवबन का बहन 
करता हे यह वबिशख्च, साम का है| सहसा से स्थित ह6ै। सास सत्र 
दवबताआ का जनक हैं; इन सभा स्थल। मे साम-का रण सत्ता ह | 
विश्वेद वासम्त्रय एकादशास; | ६ | ६२ |.४ ॥ 
देवो दवानां गुलद्यानिनाम आविष्कृणोति | ६&। ६५ । २ 
हँ सोम ? तेतास संख्यक दृवतावग सभी तुम मे ही तुम्हार हीं 
भीतर अवस्थित है। साम हं।| समस्त देवताओं का जो गूदू नाम 
है उसे प्रकाशित करता हे इन्द्र को लक्ष्य करके जो कुछ कह्दा 
गया है. सा भी यहीं तत्व है । 
इन्द्र ! विश्वेत इन्द्र बीय देवा अनुक्रतु' ददः। 
८।६ २।७ 
न यस्य दवा देवता न पत्यों आपश्चन शवसो अन्त 


मापु: ।१।१००।१४ 


( &# ) 


यस्य व्रतेवरुणों यस्य तय ।१।१०१।३ 

त्वां विष्णु व हनक्षायो भित्रो गणति वरुण । 

सा शर्धा मदत्यनु मारूतम्‌ ।८।१४७।६ 

सम्रिन्द्रो अधूनुत संक्षीणी समर ख्यम्‌ ।<|५२॥१० 

इन्द्र ? तुम्हारी ही प्रज्ञा खव॑ं बलका अनुसरण कर अन्य 

समस्त दबता प्रज्ञावान एवं बलवान है। देवताओं में कोई भी 
इन्द्र क बल का अन्त नहीं पाता | बरुण ओर सूर्य प्रभ्नति देवता 
बगे इन्द्र के है घ्रत व कर्म में अब स्थित हैं। अथान इन्द्र के ही 
कम का अनुसरण कर. सूय वरुणाद दबगण निज निजञ्ञ क्रिया 
करत रहते है #% विष, मित्र. वरुण और मरून प्रश्नति देवता 
वर्ग, ह इन्द्र ? तुम्हारी स्तुति किया करत है | इन्द्र ही द्रावा-- 
प्र०वी का अयने कार्य मे प्ररण करते है न्‍ ए्वं इन्द्र ही सूर्य को 
प्रेग्णा करते हैं ॥ इन्द्र रु विश्वग्रथित हें. 


“अरान्न नेमिः परित्ता बभूव” ।१।३२।१४। 

बिध्गु के विपय में लिखा हे | 

विष्णु | जनयन्ता स्ूय मपा समग्निम |७।६६॥४ 

न ते विप्णो जायमानो न जातो 

देव महिम्नः परपन्‍्त माप [७६६२ 

विष्णु ने ही सूर्य, ऊपा एवं अग्नि को उत्पन्न किया हे हे 


विध्णों ! कोई मनुष्य हो वा देवता हो--तुम्हारी महिमाका अन्त 
पाता नहीं। अश्विनी कुमाराक। लक्ष्य कर कह गया हे कि-- 


» देवताओम जो सामथ्य है, उसे इद्दने ही देवताओमे रक्‍्खा है। 
पह बधु थारयथा असूमम ( बअलम )-५६ | ३६) १ 


>५ी0 


) 


अश्थि--6य । युवमग्निज्च वृषणावपश्च वनस्पतों 
रम्विनावेरयेथाम्‌ ।११५४५७४। 

युवंह गर्भ जगचीषु धत्थों युत्रं विश्वेषु ध्ुवनेष्वन्तः ॥ 

अणश्विनी कुमार ही अग्नि को उसके काम में लगाते है ॥। 

अश्विनी कुमार ही इस जगत्‌ के गर्भ रबरूप (कारणु-बीज) 
है. एवं विश्व भर में टिके हुए है ॥। 


( «6 


के पाठक | अग्नि. साम इन्द्र. विष्णु , सविता, अश्विनिद्रय 
के सम्बन्ध में ऊपर जं। उक्तियाँ उद्धृत की गई, वे निश्चय ही 
देवताओ में अनुस्पूत ब्रह्म सत्ता को लक्ष्य करती हैं। अन्यथा 
सारी उक्तियाँ निरथंक ही पड़ेगी | फिर हम नाना स्थानोंमे ऐसी 
ही उक्तियां पात है कि--अग्नि सब देवताओं का समष्टि-स्व॒रूप 
है. सूर्य भी सब देवों का समष्टि स्व॒रूप है. ऊपा भी आदित्यगण 
का समष्टि स्वरूप है एवं देवताओं की माता है । 


» “ज्ितन्सु उन्‍्स! की और उपस्थित होता है” (१॥।३०।६)। 
यह बात कहीं गई हैं । त्रितन्तु उत्स सत्् रज तमोगुणात्मक कारण 
सत्ता व्यतीत अन्य कुछ नहीं। सुतर्ग जलके मत्यम कारण सत्ता का ही 
विर्देश किया गया हैं। जिस समय भारत बष म॑ घर २ मे नित्य ही वेद 
ग्रन्थ पढ़े जाते थे उस समय सभी लोग जानते थे कि ऋग्वेद व्यवहृत 
अमि आदि देवताओं का अथ क्या है तब किसीकी भी श्रम नहीं होता 
था | इस समय वेदोकी आलोचना नहीं इससे किस अ्रथम वरुण श्रप्मि 
आदि शब्द प्रयुक्त हुए है. सो बात लोग भूल गये है इसीलिये सथ्या 
अन्दनादिके समय जलके प्रति प्राथना देग्वकर अनेक व्यक्तियोको भासित 
हेने लगता है कि मानों जडकी उपासना है | 


[_ दंड ) 


-स्वमदिते सब्ताता (१।९४।१४), सनो यक्षत्‌ 
देवताता, यजीयान्‌ (१०|८३॥।१), स्तोमेन हि 
देवासो अग्निमजी जनत्‌ शक्ति मिः (१०८८॥१०) 


इन स्थलों में अग्नि देवताओं का समाप्ट स्वरूप कथित 
हा है सर्य भी दवताओं का समष्टि रूप है. सा भी देखिये 


इदमुत्यन्महिमहामनी कम (४।५।६), 
सूय--मरण्डल ह। सकल महान दृवताआ। का समृह-स्वरूप 
हे | ऊपा की भा देवताआ। का समृह-म्वरूप कहा गया हैं. । 


माता देवानाम दितेरनीकम्‌ (१।॥११३।१६) | 

उसी प्रकर--इन्‍्द्र के वक्ष का भरूद गणो का समष्टि-स्वरूप 
मित्र का गर्भ-स्थरूप ०वं वरुण का नाभि-स्वरूप माना है । 

जल---इस उपलक्ष में हम पाठकों स ओर एक बात कहेंगे । 
अद्यरपि दनन्दिन उपासना ओर संध्यावन्दन के समुय हिन्दृ- 
गण 'जल की प्रार्थना किया करते हैं। और समुद्र, नदी भागी- 
रथी गंगा, यमुना आदिकी पूजा किया करते हैं। यह जल, जड़, 
नहीं, ऋग्वेद न सो बात स्पष्ट कर दी है। जल के निकट जब 
प्रार्थना की जात॑। है. तब उस प्रार्थना का लक्ष्य जड़ जल नहीं हा 
सकता। जल में अनुस्यूत कारण सस्ता वा त्रह्म ही उसका लक्ष्य 
है| जल के प्रति जा हमारी पूजा--प्रार्थना है बह जड़ोपासना 
नहीं च॑ तन्‍य घन परमात्मा की ही उपासना है । ऋग्वेद ने हमें 
जताया है कि--' वरुण देव मनुष्यों के पास--पुण्यों को देखते 
हुए जल में सञ्चरण करते हैं।” और ऋग्वेद से यह भ्री उपदेश 
पाते हैं कि अग्नि ही जल का गर्भस्वरूप है जल के भीतर अग्नि 
ही निरन्तर स्थित रहता हे | यथा-- 


( टू ) 


राजा वरणों याति परध्ये सत्यावते अवपश्यन जनानाम | 
के (७।४६।३) 

वद्दीनां गर्भो अपसामप स्थात्‌” (१।६५॥४) 

“द्यं गृढ़पप्स' (३।३६।६) “वेश्वानरो यासु अग्निः 

प्रविष्ठ/ (७४६।४) ३॥१।३ एवं “सोम''*'** अर्पा' 

यद्‌ गर्भोड्वणीत देवनाम” (६६७४१) 

सोम जल का गभ स्वरूप हें । 

किन्तु हम ऊपर आलोचना कर चुके हैं कि ऋग्वेद मे 
'अग्नि' 'बरुण' प्रभति शब्दों द्वारा, कार्य वर्ग में अनुप्रविष्ट 
कारण-सत्ता वा ओतन्य सत्ता ही निर्देशित हुई है । सुतरां पाठक 
वर्ग सहज ही में समर लेंगे कि ऋग्वेद जब भी जल के निकट 
कोई स्तुति प्रार्थना करता है, तभी उसका लक्ष्य भौतिक जड़ जल 
नहीं किन्तु जल में ओत प्रोत 'कारण-सत्ता' ही हे । कारण या 
ब्रह्म सत्ता के लिय ही प्रार्थना एवं उपासना की जाती है । 


इस भांति भी आप समझ सकत हैं कि ऋग्वद से जा देवता 
कहें गये हैं वे जड़ पदा्थ नहीं। ऋग्वेद की उपास्य वस्तु देवताओं 
में अनुस्यूत कारण-सत्ता अ्रथवा त्रह्म-सत्ता ही हैं । 

एक ही मूलशक्ति भिन्न २ देवताकारसे प्रकट हुई है. इस बात 
का स्पष्ट निर्देश-- 

हमने इतनी दूर तक, किस २ प्रणाली से ऋग्वेद में कारण- 
सत्ता निर्देशित हुई हैं इस विषय की श्रालोचना कर दी है, अब 
यह भी जान लना चाहिय कि ऋग्वेद ने स्पष्ट स्व॒रसे भी कारण- 
सत्ता हमें बता दी है। एक ही कारण-सत्ता अग्नि बरुणादि 
भिन्न २ देवताओं के नाम से आहत हुई हैं इस जात का ऋग्वेद 


( €६ ) 


के नाना स्थानों में स्पष्ट उल्लेख है । दो चार स्थल उद्धृत किये 
जाते हैं । 
इन्द्र मित्र वरुण पम्नि पाहुरथो दिव्यः से सुपर्णों- 
गरुसपान्‌ 
एक सद' विप्रा बहुधा चदन्ति अग्नि यम॑ भातरिए- 
धानमाहुः ॥ (१।१६४।४ ६) 
सुपर्ण' विश्रा कवयो वर्चोभिरेक 'सत्त्य' वहुधा कल्प- 
यन्ति | (१०।११४।५) 
यमृत्विजो बहुधा कल्पयन्तः सचेतम्रों यज्ञपिमं बहन्ति | 
(८। ५भ८। १ ) 
एक एवाग्रिबहुघा समिद्धः एकः स्र्यों विश्वमनु प्रभूवः 
एके बोषासवमिंद विभाति एक वा हद चिवभूव सवेस॥ 
(८ [४८ । २ ) 
अथान--त्तखदशा। जन एक है| 'सत्ता का विविध नामा से 
निर्देश करत हैं। एक ही सह्स्तु-इन्द्रनाम से. वरुण नाम से 
अग्नि नास से परिचित है। शाभन पतक्त-पिशिष्ट मरुत्वमान नाम 
से भी पंडित्तगण उसे बुलाते हैं। वही सहस्तु अग्नि. यम 


ओर मातारिश्वा कहाँ जाती है | सुपण या परमात्मा! एक ह। सत्ता 
मात्र हे इस एक ही सत्ता को तत्व ज्ञार्नी गग्ग विविध नामों से 


हद <८_ दिद 


“ मोमकों सुत्रण! कहा जाता है। डिव्येः सुपर्णो अवज्ञुत दुमां 
(६ | ७१ | ६ ) प्राण शक्तिका भी सुपण” कहते हैं। ( अथववेद 
द्रषटव्य है ) विष्णुकों भी सुपण” कहा जा सकता है| सूर्यकों भी 'सुपर्णो, 
कहा है । “'सुतर्णों अंग सवितु गरूत्मान पर्वोज्ञातए' (१० | १४० | ३) 


५१०० ) 


पे 


कल्पना करते हैं। बुद्धिमान ऋत्विक्‌ गण एक ही सहस्तु की 
बहु प्रकार से, बहुत नामों से, कल्पना करके यज्ञ सम्पादन किया 
करते हैं। एक ही अग्नि बहु प्रकार से बहुत स्थानों में प्रज्बलित 
हुआ करता है | एक ही सूर्य समग्र विश्व में अनुगत-अनुस्यूत 
ह। रहा है। एक ही ऊपा सब वस्तुओं को विविध रूपों से प्रका- 
शित करती है । एक ही वस्तु विश्वमें विविध वस्तुओं का आकार 
धारण कर रही है । इन मंत्रों मे पाठक देखें, अग्नि, यम, मित्र. 
वरुणादि एक ही सद्दस्तु के नामान्तर ओर एक ही वस्तु के विविध 
आकार है । 


देवता एक हीं देवता के अंग प्रत्यंग स्वरूप हे । 


अप्नि, सूय. वरुणादि देवता एक ही सत्ता के. एक ही वस्तु 
के भिन्‍न २ रूप ओर भिन्न २ नाम मात्र है, यह तत्त्व ऋग्वेद से 
उत्तम रीति से मिलता है । इस तत्त्व को हम ऋग्वद्‌ में एक अन्य 
प्रकार से भी देखते हैं । अम्नि की स्तुति करते हुए ऋषि अनुभव 
करते हैं कि इन्द्र चन्द्र बरुणादि सब देवता अग्नि के मध्य में 
अन्तंभुक्त हैं--- ये सब अश्रि के ही शाखा स्वरूप हैं | विष्णु की 
स्तुति के समय भी कहा गया कि--अन्यान्य देवता बिष्णु के ही 
शाखा स्वरूप हे* । बड़े प्रकांड वृक्तकी शाग्वा प्रशाग्वाणं जसे वृक्षक 
ही अंग-प्रत्यंग स्व॒रूप हैं वक्त की सत्ता में ही जेसे शाखा प्रशा- 
खाओं की सत्ता है बसे ही सभी ठेवता एक ही परस ठेबता के 

& वया” ( शाखा ) इदन्याभूतानि अस्य? ( २।१४।८ ) | 'अ्रस्य 
देवस्य' 'वया विष्णो:” ( 3४०५ ) स्व विश्वे सह्सः्पुत्र देवा: 
एकस्य आत्मनः अन्य देवाः प्रत्यंगानि भत्न्ति कर्म जन्मानः आत्मजन्मानः 
इत्यादि (निरक्त ।७४) | ऋग्वेद के पुरुष सूक़ में भी सूर्य अ्रप्रि प्रभ्नति 
देवतावग की पुरुषके अंग प्रत्यंग रूप से वर्गना की गई है | 


(. 7१८१ ) 


अँग-प्रत्यंग स्वरूप हैं । उस परम देवता की सत्ता में हीं इनकी 
सत्ता है, उस महा सत्ता के अतिरिक्त देवताओं की 'स्वतन्त्र' 
सत्ता नहीं | “यो देवानामधि देव एकः (१-।१२८।७)”। इसीलिये 
निरुक्तकार यास्क्र ने--रेवताओं का एक ही परमात्मा के अंग- 
प्रत्यंग रूप से स्पष्ट निर्देश किया है। अथवंवद ने स्पष्ट कहा हैं 
कि एक ही वस्तु अवस्था-भमद से भिन्न + नाम ग्रहण करती 
रहती है । 
| (्‌ः बा - 

से वरुण सायमग्रिभंवति स मित्रो भव॒ति प्रात रुथन । 
से सविता! भूत्वता अन्तग्त्तिण यातिस 'इन्द्रो' भूत्वा 
तपति मरध्यत्तो दिवम्‌ ॥१३।३।१ ३। 


श्री० पाण्डेय रामावतार शर्मा, के विचार 


देवता प्रकरण 
अप्रि मील” युग में उपसक अपने स्तुत्य देवता से स्वर्ग 

था मोक्ष की मांग करते नहीं मिलन. उनका जीवन ही उनके लिये 
अम्रतत्व था. अतः वे जीवन का ही सुखी व चिरायु बनाना 
चाहते थे | कोई भी ऋचा वद की ऐसी नहीं जिससे इस सम्बन्ध 
की आधुनिक रृष्टि का समर्थन किया जा सके | उनके तत्कालीन 
उत्साह पूर्ण आनन्दमय जीवन की तीन लालसाएँ थी जिनका 
संकेत अप्नि की स्तुतियों में किया गया है वे ही लालसाएं अन्य 
देवताओं की स्तुतियों में भी प्रधानता रखती हैं.। उनके अनुकूल 
अप्नि के विशेषण तीन श्रेणियोमें रक्ख जा सकते है । 

९--ली श्रेणी में--पुरोहितं 

+-री श्रेणी में--यज्ञस्य देव ऋत्विज हातार 

३--री श्रेणी में---रत्नथातमं 


( १८० ) 


पहली श्र के विशेषण “पुरोहितम' में हितेषिता का भाव 
है और अपि को 'पुरोहितम' कह कर कल्याणकारी कामों में 
अग्रसर रहने की जो कल्पना की गई हे उसकी विद्यमानता सभी 
स्वुतियों में मिलती है। अप्रि-वरुण॒-इन्द्र विध्णु-रुद्र आदि की 
स्तुति इसी कारण की जाती थी कि उससे उनके उपासक कल्याण 
होने की हृढ़ आशा रखते थे। इसके उदाहरण स्तुति प्रधान 
ऋचबेद में संमहित ऋचाओं में भर पड़े हैं। एसे ही विश्वास में 
अप्नि को गृहपति व विश्वपत्ति नाम दिये गये और पुराहित उपाधि 
देने का कारण भी स्पष्ट किया गया-- त्वमग्ने ग्रहपतिस्त्वं होता 
नो अध्वरे । त्वं पाता विश्ववार प्रचेता यज्नि वेषि च वाय।” इन्द्र 
की कृपा भी इसी विश्वास में चाही गई--एवा न इन्द्र वायस्य 
पूर्थिप्रते मही सुमति वविदाम ।” जिस प्रकार निर्भयता से अ्रप्नि 
कहा गया-- यदर्ने मत्यस्त्वं स्था महं मित्रमहों अमत्यं:" “नम 
स्तोता मत्तीवा न दुर्हितः स्यादग्मे न पापया" उसी प्रकार इन्द्र पर 
भी प्रकट किया गया यदिद्राहं यथा त्वमीशीय वस्त्र एक हत। 
स्तोता में गापम्वा स्थान ।” अभिप्राय कि दोनों से कल्याण की 
कामना का जाती है । ओर विश्वेदेवा की स्तुतियो में & वे मस्डल 
के सूक्त ३५ में इस भाव की विशद व्याख्या मिलर्ती हैं । वहां 
इन्द्र-बरुण-सं।म-भग-अम्नि यावा प्रथा आित्य-रद्र-जात आदि 
से स्वास्ति कामना के अन्त भें कथित हें-- 

ये देवानां यज्ञियानां मनोयजत्रा अमृता ऋत ज्वाः | 
ते नो रासंतायुरुगाय मद्य यूयं पात स्वस्ति भिः सदा न! ॥ 

दूसरी श्रेणी के विशपण 'यज्ञस्य देवं ऋत्विज हातारम' स्तुति 
के व्यावहारिक अंग के ग्योतक हैं । जिस प्रकार वैज्ञानिक किसी 
सिद्धन्त की सिद्धि में अनुसंधान रत हा व्यावहारिक उपचारों 
द्वारा सिद्धास्तों का पोपण करते हैं उर्सी प्रकार बेदिक ऋषि 


( १०३ ) 


अपनी स्तुतियों का स्थिर कर लन पर उनकी सत्यता का याश्षिक 
कृत्यों की कसौटी पर कसने मे तत्पर हुए और 'अप्नि मीले १ का 
क्रम समाप्त हाने पर उनसें यज्ञों के अनुप्तान की ओर विशेष 
ध्यान दिया | सामवेद ओर यजुर्वेद में इसी प्रगति का प्राधान्य 
है और ऋचाएँ भी बेसे ही यज्ञों से सम्बन्ध रखती हैं जिन यज्ञो 
के बल पर भअप्नमि को देवताओं के पास जाने की प्रार्थना में कहः 
गया है--.' अप्ने य॑ं यज्ञ मध्वरं विश्वतः परिभूरसि ।” पर इन यक्षे 
का विशेष स्थान पुरोहितम के स्तुति-प्रधान मंत्र-युग के बाद है 
ओर इसी से उनका प्रावल्य भी धीरे २ संहिता-काल की समाप्ति 
पर ब्राह्मण ग्रन्थ कालीन युग में हुआ, । 


तीसरी श्रणी का पद है 'रत्नधातमम' जा स्तुति व यज्ञ द्वारा 
इच्ट लक्ष्य का परिचायक कहा ज। सकता है। अप्लन की स्तुति की 
गई. वह हिलेंषी माना गया और थज्ञलों के ऋत्वज-हाता की 
उपाधियों से सम्मानित किया गया पर किस विशषताके कारए ? 
स्पष्ट है कि वह रत्न को देने में समर्थ था और उसी रत्न के 
लाभार्थ सारा आयोजन उपासक को करना पड़ा । वह रत्न प्रथ्वी 
के भीतर का केवल बहुमूल्य लाल-हीरा-जवाहरात ही नहीं थे पर 
अन्य मूल्यवान पदार्थ भी उनमें सम्मिलित थे और उन सबकी 
प्राप्ति के लिये उपासक की उपासना थी । उसकी व्याख्या भी एक 
स्तुति में वशिष्ठ द्वारा कर दी नई है-- 


गोमायुरदाद जपायुरदात्पृश्निरदाद्ध रित्तो नो वच्चूनि । 

गयां मंहूका ददतः शतानि सहस्त्रसावे प्र तिरन्‍्त आयु! | 

तदमुकूल धन, विभूतियाँ लस्बी आयु ओर बीरपुत्र बे मूल्य 
बान रत्न थे जिनका देने वाला जान कर अप्निकी स्तुति की गई 
ओर अप्रिके अलाबा भी जिन देवताओंकी म्तुतियाँ उस काल के 


( #«४ ) 


आये ने की उनसे भी इन्हीं की इच्छा की गई । इनकी प्राप्ति के 
मार्गके जितने बिप्न थे उनके नाशके लिये सुशिश्न-हरिताश्व इन्द्रको 
अनेकानेक स्तुतियाँ बदोंमें की गई और यथेच्छ सोम पान करा- 
कर इन्द्र को शत्रुओं के नाश के लिये स्वंदा सम्पन्न रक्खा गया। 
इन्द्रने अपने उपासकोके हितार्थ अहि-घरृण-शुध्ण-शंवर-नमुचि 
पिप्रु प्रशृति आय्यंशत्रुओं का संहार भी किया, जिस वीरता 
की स्मृति में इन्द्र वृत्रहनापाधि से विभूषित किये गये सुग्श्वर 
पद उन्हें बराबर के लिए प्रदान किया गया और उनकी श्लाघा 
में कहा गया--' एकोा देवन्रा दयस हि. मर्तान स्मिञज्छूर सबने 
मादयास्व | ” ऐसी वीरता में इन्द्र को विष्यु ने बगाबर साहायय 
दिया ओर त्वष्टु ने वहत्र अदान किया। जिसके कारण इन्द्र क 
बाद विष्णु को भी सम्मान दिया गया और समय पाकर अपने 

अन्य सद्गुणों के कारण विष्णु उपासना में स्थान पा सके। 
इन्द्र यद्यपि इन्द्रासन के अधिपति बने रह उनका मान उपासक 
मण्ड्ली में घीर २ घटन लगा। जैसे २ विन्नो का भय जाता रहा 
ओर केवल घन व विभूतियों के संचय का यत्न किया जान लगा. 
वब विष्णु के प्रतिउपासकों की धारणा हुई कि विष्णु के ही 
परमोच्चपद्‌ में अमृतत्व-मधु-का मंजुल स्त्रोत हे--'उरु क्रमस्य स 
हि वंधुरित््था विष्णो: पदे परम मध्वउत्स; ।” अब उपामक स्ताता 
विष्णु सुकुते सुकृत्तर' कहते “विष्णु के सुन्दर सुखद कृत्या से धीरे २ 
परिचित होने लगे । उनने विष्णु को व्यापक देवता पाया, विष्यणु 
का नाम उरुक्रम देकर लोकत्रय सें उनकी व्याप्ति की कल्पना की 
गई। विष्णु के ज्रिपदों के भीतर चराचर का निवास माना गया 
ओर घरम पद देवताओं का प्रमादस्थल कहा गया आचार के 
देवता वरुण को विष्णु का सम्बन्ध आचार से भा स्थिर किया 
गया। यजुबेंद में बिष्णु की ख्याति के जो मंत्र मिलते हैं उनमें 
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विषाएके त्रिपद, त्रि अग्निरूप यक्ष-रक्षक, विष्णु-विष्णु के यज्ञरूप 
व विष्णु के 'सोमशरीर रूप के वर्णन मिलत हैं। अथबदेद में 
भी विष्णु को संसार रक्षक व यज्ञरक्षक कह कर उनकी स्तुतियाँ 
की गई, और उनमें स्थापित गुणों के कारण उनेें कुचर, गिरिछ, 
त्रिविक्रम, गोपा. गापति, शिपिविष्ट आदि उपाधियों से भी 
चर्शित्तकिया गया और इन उपाधियों के महत्व पूर्ण अर्थों के 
अनुकूल विष्णु का मान उन्तरोत्तर बढ़ता ही गया। परम पूज्य 
अग्नि के सम्बन्ध में उनके द्वारा बनों के भस्म हाने के भी उल्लेख 
हैं तो भी अग्नि के सम्मान में कोई अन्तर नहीं पाया 
जाता | इससे विदित होता है कि प्र-कृृततक रहस्य का यथाथ 
अनुभव उपसकोका ध्यय था। वे प्रक्ृतिक शक्तियोंस हंने वाली 
बुराइये। से बचने के लिय भी उन शक्तियों की स्तुति किया करते 
श्र, ओर चाहते थे कि उनके कोप द्वारा उनका कोई अहित न हो । 
इसी भाव से रुद्र की स्वुतियाँ की जानी थीं. यद्य/प रुद्र की आर- 
म्भिक स्तुतियों मे उनस होने वाली क्षेतियों का ही विषरण है। 
ऋग्वेद में उनके क्राध से वञ्भपात होने ओर जीव-जन्तुओं के नाश 
का वर्णन हैं । उनका नाम नूहन भी दिया गया हे ओर उनका 
साथ मरूुतों सभों कथत है। अथर्व वेद व यजुर्वेद में उनके 
शरीर का जो रूप -रंग कहा गया है. बह भी विचित्र है अथकवं 
बेद में उनका पट नीला पीठ लाल ओर ग्रोव नीला कहा गया 
; है। ओर यजुरेद में शरीर का रंग त्ताश्र वर्ण बता कर नील 
: ग्रीब च शिवितकण्ठ नाम दिए गये हैं। अनेक अनुपम ओष धियों 
“ से भी उनका सम्बन्ध कहा गया है ओर उनमे जलाष एक विशेष 
४ ओप:ध है | रुद्र के एस भयकारी होने पर भी उपासकों में रुद्र के 
हा अति अच्छी घारणाएं हड़ होतो गई ओर धीरे-धीर रुद्र शिव 
मे से विख्यात हाने जगे। सम्भव हैं कि बषों के समाप्त हो 


6 वथ- 
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जान पर प्रथ्वी की सहावनी हरियाली द्वासाहदय में आनन्द य 


ऊ- 


शान्ति पेदा होने के भाव से प्रकृति के उपासकों ने रद्र को शिक्ष 
कह. ह। ओर संहिता-काल के बाद शिव के सेवकों मे सर्पो की 
कल्पना भी वर्षा- वर्णन के विचार से ही की गई हा। जा कुछ 
हो. शिव की धोरणा उत्पन्न हाने पर समाज में रद का भी आदर 
बढ़ने का अवसर उपस्थित हुअ. 
संहिताओं में मित्र अदितिपुत्र आदित्य सूथ. स्वित. पृषण. 
विबस्वन्त. दा पुत्र, अश्विन, उपा. बात, सोम. चन्द्रमा. जित- 
आप्त्य, अप-नपाव अजण्कपाद. मातृश्चन, वृहस्पति ओर प्रथिवी 
नामोसे भी स्तृुतियाँ की गई है पर उनमें भी हित व कल्याण के 
भाव ही प्रधान है और उनकी स्ततियों आलंकारिक भापामे उनके 
प्राकृतिक गुणोक उल्लखमस की गई है। बिराट विश्वम जिसकी 
जसी शक्ति मानव कल्याणक हितार्थ कांण्य कर रहीं है उसके 
बेस वर्णन की चेट्टा प्रा्थनाओ मे विद्यमान मिलती है । और उन 
कार्योसि जीवनका लम्बा व सुखद बनानकी इच्छा व्यक्तकी जाती 
। प्रश्यी व।यु-लाक-नक्षत्र-ताक बिप्णगुक पदत्रव कहकर उनमे 
स्‍्तुत्य दबत।आ।क लिवास स्थान मान गये £ जिस विचाग्स 
बादक ऋषियोक प्राक्रेतक देवत।ओक। विभाग बिबचकों द्वारा 
तीन श्रशियोम किया जता हे और यह भी निव्बाद है क्रि 
स्तुतियोने परम्परागत, चमंचन्ुदष्ठ ओर दिव्य हृप्रज्ञात तीन 
प्रकारक देवता थ जिस पर यासक ऋषिन कहा ह-- 


ताब्ि विधा ऋचाः पराक्षक्ृताः प्रत्यक्ष-क्रवा आ्राध्या- 
त्मिक्याश्र |! 
परन्तु यह भेद आज सममभाने के लिये हो 5, उपासकोंकी 


७2० 


० ० रू हे [क कल हक 5 दा 
दष्टस थे दवला आमज्ञ थ. सभा एक शक्तिकी सांस लत अनुभव 
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किये गए ओर सबने मनारथकी पूर्तियोंमें एकला सास लिया। 
ऋग्वेद स्वयं कहता है-- 
| “ज्हि वो अस्त्थभेकी देवासो न कुपारकः । विश्वे- 
सती बहांत इत्‌” 
जपासकोाने ऋचाएं कम या अधवबक संख्याके कारगु काई 
विशेष।क्ति या अन्तर नहों साना । वविलानियनपोराणखिक 
' आख्यायिकाओंके भावस भी बदिक स्तुतियोक्ते रहस्यकों तुलना 
; कर, भावों भढ प्रकाशिन करनेकी चेष्टा 4दिक ग्हस्थका सममनेमे 
! सहायिका नहीं हा सकती. क्योकि वदिक ऋचाओ।्की बातें कारी 
 आख्यायिकाएँ नहीं है, बाम्तवस वे जावनक अनुभव है जा अल॑- 
£ कारिक भाषा में लखबद्ध है और उनमें भाग्तीय मश्तिप्ककी बह 
& विशपता भरों हे जिसकी रूचि विभिन्नतामें एक्य स्थापनकी हुआ 
“करनी है । अतः बेदिक देवनाओकी स्तुतियाँ सभा एक सत्तात्मक 
कैं ओर बिभिन्ननास रहित- हैं. चाह वे नरमूपापम हं। वा जीव- 
रूपपम बाधात्मक हो या भुतात्मक । मनृप्य, पशु, पक्ती. वृत्त 
नक्षत्र. वायु. बादल, जल नदी. पव्त, प्रातःकाल, वर्षाकाल 
खझ्ादि सभी विवच्य तत्वोम 'आग्र्मील' के गायकोन एक अद्भुत 
रहस्य का अनुभव किया ओर उनसे उन्हे विश्व कल्याणका भाव 
बियमान मिला. जिस अनुभव वाद व प्रज्ञापनिकी सृष्टिके 
#क्रिंसी भी तत्वका छाट। या बड़ा. लाभदायक या व्यर्थ कहनेका 
तुत नहीं हुए । उसके द्वारा उनने एक विशाल यज्ञ सम्पादित 
पाया ओर यज्ञके सम्बन्ध पीछे कहा गया-- 


: “यज्ञेपि तस्ये जनतायें कल्पति' | 
३ इस प्रवृत्तिका व्यक्त करत कहा गया-- 


नमो महदसभ्यों नमो अमेकेभ्यों नमो युवस्योनम आशि- 
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नेभ्यः । यजाम देवान्यदि शक्नवाम मा ज्यायसः शूंसमा 


वृक्षिदेवाः ॥ 


« स्तुतियाँ भी यही प्रमाणित करती हैं। यदि विश्वास व श्रद्धा 
पूठाक अम्मिसे प्राथना की गई--“अग्ने ? हमारे नायकों की 
सम्पत्ति व कीति ढो” तो वरुण-इन्द्र-स.मसे भी चाहा गया-- 


“विड्भ्य आभ्यः श्येनो भूल्ा विश आ पतेमाः ।” 
उसी प्रकार मरुतसे प्रार्थना की गई-- 


ददात नो अम्नृतस्यप्रजाये जिगृत रायः सूलृता मधानि' 


विश्वस्थातु जगत-गोपा सूर्य से दीधेजीवनकी कामना की 
जाती हे-- 


/पश्येपशरदः शत जीवेप शरदः शर्ते” 
इन्द्र व वरुण दोनोंकी उपयोगिताको स्वीकार करते कहा 
जाता है-- 


| ३७. 


“धृत्राएयन्यः समिथेषु, जिप्नते बतान्यन्यो अभि रक्षत 
सदा ।” 


अखिनने च्यवनकी जरावरथा दूर की. उसके जीवनका सुखी 
बनाया, उसे दीघायु प्रदान की, उसको युवावस्था प्राप्त कराई और 
बलि को भी युवा बनाया, यही तो उपासक भी चाहते थे तब 
अश्विन ओर अप्रिमें कोई भी भेद नहीं था. पूषन द्वारा विश्न दूर 
दोते थे धनकी रक्षा होती थी और चोपायोंका हित होता था। 
विशेषता तो यह है कि कल्याणकी कामना उसी अवाघ गतिसे 
पशु ब वृत्षोंकी ओर भी प्रवाहित हुई और विश्वप'पशाशक्तिका 
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दृश्य वहाँ भी ठौसा ही मनोहर पाया गया । अनडवान इन्द्रके 
लिये ऋचा हे-- 

“अनड्वानिन्द्रः स पशुभ्यो विचष्टे त्रयाउछक्रोविभि- 
पीते अध्वनः । भूतं भविष्यद्‌ भ्रुवना दुद्दानः सर्वा देवानां 
चरति ब्रतानि ॥ क 

विश्वास है कि अनड॒हके ससानुपद-दोहनका ज्ञाता संतति व 
स्वरगंको प्राप्त होता है। ऋषभक्के प्र त भा ऐसा ही भर प्रदःशत 
किया गया-- 

“पिता वत्सानां पतिरघन्यानां साहस्त्र पोषे अपि नः 
कृणोतु ।” 

रतुति भी पूवंवत्‌ की गई-- 

“गावः सन्तु प्रजा: सन्‍्त्थो अस्तुतनूवलम्‌ | तत्‌ सर्व 
मनु मन्यन्तां देवा ऋषभदायिने ।” 

गायकी महिमा गत हुए उसमें ऋत., तप और ब्रह्मका निवास 
बतलाया गया--- 


“ऋतं ह्स्यामापिंतमपि ब्रह्माथो तपः” 

ओर प्रथिबी-विष्णु प्रजापति आदि उसके वशमे माने गये । 
इसी प्रकार बाजपक्षी. बकरियों और घोड़ोके साथ इन्द्र पूषन व 
अश्विन देवोंकी स्तुतियाँ की गई हैं । स्व भार वाहिनी प्रथिवीकी 
स्तुति माता कहकर की गई और प्रथ्वी को विश्वंभरा-हिरिण्यवक्ता 
जगतनिवेशनी-अक्ततोध्यकष्ा-ओषधिमाता कहकर चाद्दी गई है- 


सत्य वुद्दतम॒ग्र॑ दीक्षातपरी ब्रह्म यज्ञः प्थिवीं धारयन्ती 
सा नो भृतस्य भव्यस्य पृल्न्युरु लोक पथिवी नः वणोतु॥ 


0 बल] 


अथवबद वसी स्तुतियों से भी भरा है जिनमें रत्न घातम' 
के व्यख्यात्मक प्राप्य रत्त व उनके पाने के साधनों के विवरण 
डिय्र गए हैं| इसी कारण अथवंबंद लोकेक विभूतियों सेहा 
सम्बन्ध रखन वाली प्रार्थनाओ का संग्रह समझा जाना है। यदि 
ऋग्वेद में हित-साधन की विद्या है ता यजु्वेद में व्यवद्यारव्मक 
विचार अदर्शित किए गए है. और अथवंबद उनसे उत्पन्न हाने 
बाली विभूतियों से सम्बन्ध रखता है | ऋग्वद के पुरुष सूक्त 
स्तुति विश्ववुरुष के विगाट विश्व यज्ञ के सिद्धान्त का व्यवहास्मय 
विवरण यजुबव॑ दके सब्ंमध पुरपमथ अश्रमध ओर प्रवग्य सम्बंधी 
मन्ना मे किया गया | प्रवग्य का स्पष्ट अभिप्राय है कि यह संसार 
एक कड़ाही रूप है जिसके नीचे कमाग्नि प्रज्ज्यलित हो रही है 
उस कद्ठाही में मनुप्य रूपी दूध उब्ालने की क्रिया जार है ओर 
उस कृत्य से प्रस्तुत यज्ञ फल बिश्व पोषण निमित्त हो है।य 
यज्ञ किसी के प्रतिहिंला या घृणा या आधात नहीं चाहते बल्कि 
उनका ध्यय है--- 


/प्रित्रस्याहआ्व कुपा सवाणि भूतानि सपीक्ते । 
पिन्रस्य चच्चुपरा समीक्षा महें ॥। 


इस सिद्धान्त का अनुसरण करते हुए अथवंत्रद में बिभृति 
संचय के गश्ना का सुलकान का प्रयत्न किया गया। विभुतियों 
की प्राप्ति केमार्ग से आन वाल बचिन्नी को दूर करन क्र उपाय 
सांचे गये, शत्रुत्ञय के लिय युद्धअआयाजन किए गए, वीरता की 
आशाएँ सुपुत्रों मे रक्खी गई. ब्रह्मचास्यों के जीबन में मंगल च 
चल की कामना की गई और राजा व नायकों के सबल होने पर 
ध्यान दिया गया। जा चमत्कार हारा घनघन्य, स्वस्थ जीवन 
प्राप्त. करने 'के उपाय जानते थे वे अपनी चष्टा में रह हुए । 
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आचोर-पालने से कूठ के त्याग, जुआ,इया क दु:खद ज।बन का 
उदाहरण-अहण ओर पारवारिक ज॑बनमें ण्कताकी शिक्षाएँ भी की 
गडे। इसका अधिक भार ऋग्वेद पर ही था और उसन वरुण की 
स्तुतियों में उन्दे सदाचार का देवता बना रक्खा था। अथवबंबेद 
ने उसीके अनुकूल वरुण देव से प!खण्डियों व अस्‍्त्यवादियों का 
दसण्डित करने की प्राथना की | ऋग्वेद की दानस्तुति के साहश 
बचन कुन्ताप सूक्त में देकर विभतियों के सम उपयाग की शिक्षा 
अथववबद में प्रम्तत की और ओपधियों के बगान से गागं, का 
नाश कर जीवन की नीराग रखने का उपाय झंचा। इस प्रकार 
ऋग्वेद की आरम्भिक स्तुति की पति चारो संहिताओं की 
ऋचाओं में की गई ओर उनमे एक लद्दय का सम्पादन करते 
हुए इस भूतल पर स्वर्ग-सुख-साम्राज्य स्थापित करने का मार्ग 
प्रदर्शित किया गया. जिसकी स्मृति में अ|ज़ तक आय ऋषिबंशज 
प्रसिद्ध गायत्री के पाठ में ज़पा करत है-. 


३० भू भुवः स्पः 
न्मवितु रेएयं भार्गोंदिवस्प धीमहि। 
धियो यो नः प्रचो दयात्‌ | 


हु 


वदिक स्वृतियों में दवताओ के गुण-शॉय-विबग्णा में बिश्च- 
बंद वे स्ाप्ट-परक सम्मतियाँ भी ऋषियों ने व्यक्त कीं, पर ब 
इतनी गृढ़ थीं कि वर्षा बाद का चिन्तन भी उन्हें स्पष्ट नहीं कर 
सका आर 'वेदाउखिलो धम्म मृलम' का स्वीकार करते हये भार- 
तीय दाशनिक संहिता-युगके बाद बराबर बेदिक विचारों पर मनन - 
करते रहे । उसी मनन की भ्रद्धलामें अनेक दाशंनिक घारणाओं का 
प्रादुभोव हुआ | ऋचाओं के रहस्य को समझने में असमर्थता 
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की अवस्था मे कल्पना व तर्क का आश्रय ले विवेचकों को वेद 
की सत्ता स्त्रीकार करते भी अपनी २ राएँ देनी पड़ी जिससे उनमें 
विभिन्नता तो अवश्य आई पर सनातन तारतम्य बनाये रखने 
का यत्न भी समय २ पर धांमानों ने तत्परता से किया जिसके 
फल स्ररूप वेदिक धारणाओं से सुदृर आ जाने पर भी हिन्दू 
बेदों को प्रिय सम कते रहे ओर अपनी आस्तिकता को वेद्‌ू-सम्मत 
रखने में गौरव माना-- 


खुत कल के विश्व-बाद केर्तन रूप संहिताओं में दिखाई 
पड़ते है। साधारण विचार था कि 'णवा प्रथ्वी' (रादसी-क्षाणी) 
आकाश व मत्यु लोक एक में मिल हैं. यद। लाक हैं, दोनों दो 
बड़े चम्त्रा की तरह मिले हैं या एक अक्ष के दो सिर्रा पर दो चक्र 
के समान स्थिर है। प्रथ्वी. मम, क्षमा-क्षा-मड़ो. ग्सा उर्वी-उत्ताना 
अपरा आदि और आकाश दिव-व्यामन-रोचन आदि नाम से 
भी ऋचाओं में वर्शत किय गए । पीछे बिए्णु के त्रिसदस्थ 
की कल्पना में इन दो के स्थान में तीन लोको की धारणा चल 
पड़ी । माना जाने लगा कि विश्व तीन लोको में विभाजित है | 
पहला लोक यह रत्न वच्षा प्रथ्वी है । जिसके ऊपर मनुष्य जीव, 
नदी, पर्वतादि ढ़िखाई पड़त हे, दूसरा लोक बायु मंडल का है 
जिसके ऊपर नक्षत्र-लोक व नांचे प्रथ्व-लंक हे. बिजलो, वायु- 
बषों वादल इसी दूसरे लोक के पदार्थ हैं और इसीलिए यह 
लोक कृष्ण वर्णंक। जल वाला भी कह। गया है. तीसरा लोक 
नक्षत्र या सत्रग लोक हैं जो ब.यु लोक के) ऊपर है, वह देव- 
ताओं का स्थान है और देव-सटश अमर पितर भी उसी लोक में 
चन्द्रमा के साथ निवास करते हैं । प्रथिवी के रत्न वहाँ पितसों को 
सहज ही प्राप्य हैं। म्रतों के राजा यम से पितरों क. साक्षात्‌ 
वहीं होता है और उस देवमान-सदन में यम अपनी वहन यमी 
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के साथ बीणा-खर-संयुक्त संगीत में बिनोद करते हैं । पीछे विश्व, 
सप्रधामों में विमाजित जाना गया । प्रथ्वी के इतर लोक स्वर 
का विवरण भी उनके मंत्रों में पाया जाता हे और बह देवताओं 
तथा पितरों का निवास स्थान कहा गया है| मरने पर वह स्वर्ग 
उन्हीं को प्राप्प बतलाया गया है जो कठिन तप करते हैं, जो 
धर्मात्मा हैं, जो युद्ध स्थल में अपनी जान की चिन्ता नहीं करते 
हैं ओर जो याज्षिक क्रियाएँ और दान करते हैं| स्त्र्ग तीसरा लोक 
है बिष्णु का परमाश्च पद है. पितरों व यम के रहने का स्थान है 
ओर नित्य प्रकाश-समन्वित है | वहाँ पहुंचने पर कोई भी मनो- 
रथ शेष नहीं रह जाता, जराबर्श दूर हो जाती है. दिव्य देह 
की प्राप्ती होतीहे, माता-पिता-पुत्र-स्त्री आदि र्जनों से संयोग 
हं।ता है. शरीर की कुरूपता जाती रहती है, ओर रागादि पला- 
यमान हो जाते है। वहाँ के प्रकाश का अन्त नहीं होता, जल- 
स्रोत निरन्तर प्रवाहित होते रहते हैं, आनन्द की कमी नहीं 
होती. प्रथ्वी के सर्वोत्तम सुखों से भी सेकड़ों गुणा श्रेष्ठ सुख वहाँ 
प्राप्त होता है. घी-मचु-दूध-पुरा का वहाँ प्राचुर्य हे, काम दुग्धा 
गाएँ सहज लभ्य है ओर धनी दरिद्र का कोई भी अन्तर नहीं 
है । धमात्माओं के लिये स्वर्ग की कल्पना कर लेने पर नरक या 
दण्ड के स्थान की कल्पना स्वाभाविक ही थी और अभेस्ता के 
सरश अथवब बेद में स्वर्ग लोक के प्रति कूल 'नरकल्ोंक' का 
चित्रण मिलता है | यह घोर अन्धकारमय कष्ट प्रद्‌ स्थाच 
हत्यारों के लिये है. पापी-पाखंडी-कूठे उसी का प्राप्त होते हैं 
और हि द्वारा बुरे कर्म करने वाले उसी स्थान का भेज 
जाते हैं। 


।... प्रथिवी स्वर्ग और नरकके उपयुक्त बिचारोंके रहते भी संहिता 
में सृष्टि -परक स्पष्ट विवरण नहीं सिखसे। इस सस्वन्‍्ध के जो 
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कुछ वर्णन रूपकों मे कथत है. उनके शाव्दक अथे।ले निःश्चत 
अभिप्राय निकालना आज कठन है । मंत्रं' म माता पिता ह्वारा 
सजन के सद्रश उल्लेख है ओर जिन देवताओं स विश्व का 
घारण किया जाना बणित है उनकी भी उत्पत्ति के संकेत दिये 
गए है । इन्द्र. त्वप्टा. वरुण, विष्णु. अग्नि. मरूत आदि देवता 
विश्व को धारण करने वाल कहे गये है। ऋग्वद के पुरुष-सक्तम 
सप्टि रहस्य पर प्रकाश डाला गया हे पर वह भी अलंकारिक 
वर्णन है उसमे कथित विराट पुरुषही सधट-कर्ता प्रजापति स्वीकृत 
हैं ओर नज्षत्र-प्रथिवा-वायु आदि तत्व उसी स उत्पन्न कहे 
गये हैं । उस सूक्त के अतिरिक्त अन्य सूक्तो मे भी हिरण्य गर्भ 
प्रजापति उत्तानपाद आदि के सम्बन्ध में जो बिखर्री गाएँ है 
उनसे खष्टि-विपयक अस्कुट बातें 5 जिनको आधार बना कर 
ब्राह्मण काल में प्रधथवी के बनने के सम्बन्ध में बराह, कच्छप 
आदि के आख्यान उपन्यम्त किय गए--- 

विश्व बाद तथा प्रकृति-गहस्य पर निरन्तर विचार करत 
रहन के कारण आय ऋषियों मे दाशनक विचारों पर जेसा 
विकास हुआ उसका क्रम भी उन्हों स्तुतियों स स्थुलतः स्थिर 
किया जा सकता है। अनुभव व ज्ञान के लिए किय गए प्रश्न 
व शवदाह के अवसर पर उत्पन्न बिचारो से प्रार्चीनत्तम काल 
के आयो में दार्शनिक सनन का आरम्म हुआ श्रप्र बरुण से 
इन्द्र के पास पटुँच हुय॒ आरय-इृदय में तब शक्ति शाली इन्द्र 
पर भी संदह दान लगा, लोग कहने लगे-- 

'कुद्द संति' नंपा अस्ती त्पेनम्‌ । 

* जिस पर इन्द्र के प्रति श्रद्धा व विश्वास की मांग की गई 


क ऋग्वेद० २। १२। ४॥ घार मतमाहुनंपों अम्गीत्येनम | यहाँ 
इस्द्रको घार गयानक भी कहा है ! 
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ओर स्वयं इन्द्रका भी प्रत्यक्ष हैकर विश्वसाधारणुका प्रकट कर्ना 
पड़ा। परन्तु वह ज्ञान लिप्सा शान्त नहीं हुई ज्ञानेच्छ तत्वदर्शों 


“इन्द्रस सर्वपति हिस्ग्यगर्भ प्रजापतिक! पहुंच. वह प्रजापति 


03205 00 


प्रहस्पति व ब्रह्मणस्पतनिके नामसे भी सम्बाधित किया गया। उस 
दशामें अनकदेबताओमें एक महिसम।न महाठव विश्वस्त्रटा जान 
बहुदेवत्वकी धारगाका उनने त्याग किया. बे निस्सन्देह 
कहने त्वग- 


(4 


छू ड ध्क रा 
यो देवेप्वधिदव एक आसीत्कृस्म देवाय हृविषा 
विधपम । 
कुछ ओर मनन के उपरान्त उनका अनुभव और आगगे बढ़ा 
ब व्यक्त करन लगे-- 
“तम आमीत्तमसा गृव्व्हमग्रःप्रकेतं सलल सस्मा इदं। 
्ज्न बे प्र ः ५ /, जद. # ब्रेक है 
तुच्छु ये नाभ्वपिहितं यदार्सीनपसस्तन्महिना जायतक । 
बह एक चखतन्य था आर उसक सनस कम उत्पन्न धेआा 
कामस अनक इनच्छाए उत्पन्न 72 अग तब ध्यान हागा ऋपयान 
ग्रक्ताव्यक्तक सम्नन्चका आविष्कार क्रिया, पर तर बराबर 
आापना स्ाजम सशक बदत रह झार वे साचत जात -- 
ध्यो यम्याध्यज्ञः परमे व्योग्मन्त्सा अंग वेद यदि वा 
न वेद । 
यह शका आन वबाल। यगाम उनक वशाज्ञाक हंदयम चना 
रहा आर इसका उयाख्याम भारताय दशंनका बारणाए क्‍न्रूपत 
हाती रहे | इसी सिलसिलस कुछ ऐसे विचार भी उदगाीत &&ए 


जिनका अभिप्राय पीछे साफ 7 विदित नहीं हानेके कारण उन 
पर कल्पनाएँ कर आख्यान रचनेका यत्न बिद्वानोन किया । 
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पुरूरवा-उर्वसी, यम-यर्मा ओर सूअसूक्त पर रचित आख्यायि- 
: कार्ट अनेक वेदेतर ग्रन्थोंम पाई जाती हैं और उन्हं।के अनुकरण 
में विष्णुके त्रिपए पर बलि-बरामनकी कथा भी पुराणु,में गढ़ी 
गई। यह प्रवृत्ति बेद मन्त्रोके सब धर्म्म मूलत्वकी प्रतीतिको प्रमा- 
खित करती है ओर यह विचारनेका अवसर बनाती है कि '“अप्नि 
मीले' के स्तुतिवाद पर भारतीय इश्वरबादका विकाश किस प्रकार 
किया गया ।" 
दक छः चअ 
साधक भेद से देवत भेद 
अनेक विद्वानेका मत है कि वेदिक देवताओं ता भद नहीं हैं. 
साधकके भदस उनसे सद कर दिया गया है | उनका कथन है कि- 
केवल कर्मी और ज्ञान विशिष्ट कर्मी--य दो शरण के साधक 
हैं| द्रव्यात्मक ओर मावनात्मक यह दो प्रकार के यज्ञ हैं. इस 
यज्ञ के फल वितयान ओर देवयान मार्गठ्य से साथकों की गति 
होती है । यह सब तत्व ऋग्वद में मिल जाता हं। प्रिय पाठकों 
ने जान लिया है कि उपनिषद और बदान्त सूत्रो के भाष्य में 
अ्रेशंकर स्त्रामी जी ने भी इसे दा प्रकार के साथन काही 
निर्देश किया हैं । 
ऋग्वेद के सूक्त दा अणियों में विभक्त हैं । े 
१४। हस यदि ऋग्वेद के सूक्तों के विशेष सनन करते हैं एवं 
भले प्रकार अलाचना करते है, तब भी यही सिद्धान्त अनिवाय॑ 
हो उठता हैं देवताओं के उद्द श्य से विरचित सूक्त अधिकार्ग भद 
से प्रधानतः दा प्रकार के ही देख जात है | ऊपर जो दा प्रकार 
की उपासना एवं दो श्रेणी के साथन देखे गये है” तदनुमार 
# “श्रश्नमिणों बणिनश्च 'काय, बअद्योपासकाः हीनहइ्यः। कारण 
ब्रह्मोपासकाः मध्यम दृरयः | अद्वितीय ब्रह्मटशन शीलास्त उत्तम दृष्टयः | 


उत्तम दृष्टि प्रवेशार्थ 88//%%0/९५8 उपदिष्” शैडपादकारिका 
भाध्य ब्याख्यायाम्‌ आनन्द गिरिः |१।१८६। 
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ऋग्बद के सूक्त भी दें! श्रेणियों में विभक्त हैं। ऋग्वद में इन्द्र. 
अप्नि, सू्, प्रशृति देवताओं के प्रति कुछ ऐसे विशषण प्रयुक्त हुए 
हैं के य मनुष्योचित गुणम्र,मविशिष्ट हैं। दृष्टान्त के लिये, 
इन्द्रादि देवताअं,के रथ, अश्च, सारथी. भूपण, केश, श्मश्रु हस्त 
प्रश्नति का उल्लेख किया जा सकता है । इतना ही क्यों. कितने ही 
सूक्तों में देवताओं में मनुष्यों की भांति क्राध, हिसा आदि का 
होना लिखा हुआ है | हमारा विश्वास है कि. इस प्रकार के सूक्त 
निकृष्ठ साधकों के पक्ष में कथित हुए हैं । जो लोग अग्नि आदि 
कार्यो का स्वतंत्र शक्ति-ज्ञानशाली देवव। समझ कर सकाम यज्ञों 
का अनुष्टान किया करते है--यह आ(दर्श उनके ही लिये हैं । 


जो लोग एहिक सुख सम्रद्धि के अतिरिक्त परकाल और 
परत्रह्म की बात किंचित्‌ भी नहीं जानते, उनके सन मे धीरे-धीरे 
ब्रह्म का प्रकाश डालनेके उद्द श्य स, प्रथमतः मनुप्यके साथ तुल्य 
गुणादि विशिष्ट रूप से ही देवता का आदर्श उपस्थित किया गया 
है। यदि केवल कर्मी संसारी पुरुषों के आगे एकवार ही मनुष्य 
राज्य के बाहर वाला निर्गुण निष्किय उपस्य देव का आदर्श 
लाया जाय, त। निकृष्ट साधक उससे भी लाभ नहीं उठा सकता । 
साधारण साधक के चित्त में एसा उच्च आदर्श चढ नहीं सकता। 
अम्तु दवताओं के रथ, सारथी आदि का वर्णन करन वाले मंत्र 
कार्यावस्था के सूचक है । 


किन्तु जब देवापसना करत करते चित्त शुद्ध निर्मल हाकर 
स्थिर हाने लगा जब चित्त उन्नत ह।कर अरज्न आदि कार्यो की 
खतंत्र सत्ता के बदल उनके भीतर अनुस्युत हुई कारण सत्ता* 


अल -तज-._++००-- 





# “कारण, बक्लोदासका मध्यम दृष्यः आनन्द गिरि एवं शंकर ! 


( कदा तमर्त्या अमृतस्थ थाम गढन्तों न प्रिमन्ति स्वधासः।६।६ ३।६ 


( ९९८ ) 


वा त्रह्म सत्ता की सममकन लगा ओर ज्ञान का प्रकाश सर्त्न्न 
पड़ने लगा, जब भिन्नता को छोड़ कर एकता की ओर चित्त 
चलने लगा. तब उपास्य आदर्श भी भिन्न भांति का खड़ा हो 
गया। उस समय जेस इन्द्र दवता अपरिमित अपरिच्छन्न 
प्रधिव्यादि का खष्टि कारक जगव का आधार जान पड़ा बसे ही 
अआ्त सामादि देखता भी बअरह्मर्प समझ पड़े। इस प्रकार 
दबताओ की क्रिया का अपरिमितत्व एवं सब क्रियो में अनुप्रविष्ट 
कारण सत्ताकी एकताकी आर साधथकका चित्त प्रभावित हान 
याग्य हो जता है । इसी दह श्यस वदम एसी बगना निवद्ध टुडे 
हू कि एक हा अग्नि विबध आफकफारसाल आकाश, अन्तास्त्ते 
भूलोाक आपतधि एवं जलमे अवस्थित है । एक ही इन्द्र सूयरूपस 
नज्षत्ररूपस अ्ररूपस और विद्युत रूपस अवस्थित है फिर इन्द्र 
अग्नि सामादि, देवताओका 'विश्वरूप नामस भी बणन किया 
गया हैं। इन सब वरगानाका एक हा उद श्य ह। दवताओआका 
क्रियावलि यदि एक ही प्रकार की है. तो सब देखता सृलस एक 
हैं--सुतरां य स्व॒तन्त्र कोई पदार्श नहीं है--यह महातक््य बिक- 
सित कर देना ही उक्त सम्दर्ण बिशषणोका उद श्य हैं । 


देवताओं ओर मूलसत्तामं कोई मिन्नता नहीं | 
हम इस विपय पर यहों कुछ विशेषण उद्थुत करते 
हैं । हम इन विशेषणका तीन श्रेशायोमि विभक्त कर लेग | हम 
दिखलावेंग कि--.(*) दंवताओके काय।की मिन्नता कथनमात्र हैं । 
उनके कायाम कोइ भिन्नता नहीं । (+) दंबताओक नामेकी मिन्नता 
भी कथनमसात्र हे, उनके नाम में काड़ भिन्ननू नहीं है। दवता सब- 


खमत का थाम कारण सत्ता या पस्मपद हैं| उसमे मनाय गण कक्‍य 
योग करे गे ९ 


( ११६ ) 


व्यापी, स्व व्मक, अपरिमित है। वे सब पररपर परिणत होत 
हैं। (४) देवता मूल 'सत्ता! द्वारा भी भिन्न नहीं हैं । एक ही 
मोलिक तह्य शक्ति विविध आकारंस बिविध नामोसे, नप्ना 
स्थानोम क्रिया कर रही है। इस प्रक/र दवताओंकी म्ब॒तन्त्रता, 
कथनमात्र ही रह जाती है. इनकी मूल गत सत्ता एक हैं| इस 
आल!।चना द्वारा सद्दय पाठक अवश्य ही समझ सकेंगे कि 
ऋग्वद जड़ बस्तुआंकके प्रति प्रयुक्त स्तुतियोका संग्रह ग्रन्थ नहीं है । 

(?) हम पहल यही दिखाते हैं कि. दवताओंके कार्यो कोई 
भिन्नता नहीं इन्द्रदव जा काम करत हैं. अग्नि दव भी वह काम 
करते है । ओर अम्रि जिन क्रियाओं समथथ है. सामादि सकल 
देव भी उनसे समर्थ & | सभी देवता इसी प्रकार हैं। सामदेवना 
के लिय कहा गया हैँ कि साम-- 


(क) आकाश ओर प्रथिवीका स्तंसित कर रहा है । अन्तरिक्ष 
आदिका विस्तारक है. सूर्यका उत्पादक है । और सोमने ही सूर्यमें 
ज्याति निहित की. आकाशादिक पर्स किया है । 


अयं द्यावा प्रथिवी विस्कंभात्‌ विसृम्भी दियों धरुणो 
पृथिव्या:। & | ८६ | ६ म्कमो दिवः, ६ ।८६ । ४६ 
वियो तस्तंभ रोदसी, ६।१०१।१५। त्वमाततंथ 
ऊवन्तरिक्षम्‌ | भरनुद्यावा पृथिवीं आत्ततंथ, ८। ४८ | १३ 
अजनयत्‌ खयज्योतिः अद्ूधात्‌ इन्द्र उज। ६।| &७। ४ 
अय॑ छर्य अदधात्‌ ज्योतिरन्त;, ६॥ ४४ | २३ अजी- 
जनोहिसूर्यमू ६ । ११० | ३ सूये रोहयो दिवि, ६१०७७ 
तब ज्योतीषि पवमान ख़्य। & | ८६ । २६ 


( १२० ) 
इन्द्र देवताने भी उक्त सब काम किये हैं । 
देखिये मन्त्र-- 


यो अन्तरिक्तं विममेवरीयों | योद्यामर्तभात सबंनास 
इन्द्र! | २।१२।२ पष्नाथ हुमा महिदंशोन्यूवी । 
झ्ामृष्वों वृहृदिन्द्रः स्तमायः आधार यो रोदमी, ३।१७७ 
अस्तभा उतद्ाम , ।८६£ | ४ यामस्तभायत्र्‌ वृहन्त 
आरोदसी अप्रणदन्तरिद्तम । स धारयत प्रथित्रीं पप्रथंच 
२११५। २ 

जजान संयम, दाधार प्थिवीमू, ३।३२१)८ 

। ३०। ५ तव॑ खयमरोचय;, ८। &£:। २। आखय 
रोहयो दिवि ८ | ८६ | ७ अजनयत्‌''''' 'सर्यमृपस' *' 
अग्रिम । ३१ ३१) ११ 

जनिता सूयस्य, ३ | ४६। ४ इन्द्र आपसो प्रथित्री 
मुतधाम्‌, ३३०११ आपणन रोदसी उभे, ३।३४।१ 
उमे पृणाप्ति रोदसी, ८। ६४ । ४ 

इन्द्रा-सोगा-खये नयथों ज्योतिषा सह, ३ | ७२ | २ 
द्याम्‌ स्कंमयुट, ६ | ७२ | २ 

अग्नि देव भी अविकल इन मब कार्योके 

कता हैं-यथा-- 
येन अन्तरि्तमूर्वा ततंथ ३ | २२। २ आप, प्रिवान्‌ 


( ६०१ ) 
गेदसी अन्तरिक्षम । १। ७३ । ८ पढ़ी भानुना रोदसी, 
६ | ८६ त्वं भासा रोदसी आततन्ध, ७। १। ४ आएणः 
झवनानि रोदसी ३। ३ | १० ए८। ६। ८६। ३ अस्ने 
नन्नत्रमजरमा मय रोहयो दिवि, १० । १५४५६ | ४ 
ए हा भी क 0 
सूर्य सविता भी इन सब कारमोंकों अविकल 
किया करत हे-- 
द्यामदईंहत , १० | १४६ । १ दिवः स्कमः ४१३५ 
आप्रा दावा प्रथ्िबीज्चान्तरिक्तषम , १ | ११४ ।४ ददेदे 
विश्व॑ं भवन विशजसि ८। ८? | ४ 
थि व र्भं के 0 ९. (्‌ 
3ष्णुदेवने भी अन्तरित्ष-विस्तारित काये 
किया है 
उदम्तंभा नाकमृष्ये इहन्तमू, ७। ६६ | २ विचक्रमे 
प्रथिवीमेपः ७ | १०० | ४ व्यस्तभान्‌ रोदसी ' 'दाधत्त 
पृथिवीम , । ७। ६६ | ३ जनयन्ता सयमुषरासभम्मिम , । 
६ ।६६। ४ 
वरुण देवता से भी सब काय हुए हें-- 
धावा पृथिवी वरुणस्य धमंशा विस्करमिते, ६७०।१ 
वियस्तस्त॑भ रोदसी, चिदृवां, | ७ | ८६ | १ प्रनाक- 
मृप्यं नुनुदे वृहन्तं द्विता नक्षत्र प्रथच्रभूम, | ७|८६।१ 





( #४२ ) 


यस्मिन विश्वानि'' चक्र नाभिरिव श्रिता। ८|४ १।६, १० 

अन्तमंही बृहती रोदसी में, ७ | ८७ । २ 

त्रिखो दावा निहिता अन्तरस्पिन | ७ | <७। ५ 

रत्यथों वरुणः सूर्याय | ७ | ८७। ? 

यः स्क्रम्मेन विरोदसी | ८ | ४७१ । १० 

ससज गेदमी अन्तस्क्रिम | ५ | ८५ । ३ 

वियोपमे प्रथियीं खथंग | ४ | ८४ । ४ 

वरुणञ्चकार सूर्याय पन्‍्थाम्‌ | १ | २७ | ८ 

त्व॑ विश्वस्य दिवश रमेश राजसि | १ | २५ । २० 

पित्रावरुण-अध।रयत॑ प्रथिवीम्रतदाम 

वद्धंबत माषधीः स्वत गा अवबृष्टि सजतम । ५।६२।३ 
ऊपषाके भी काय इन मंत्रों में देखने योग्य हं- 

आपूणन्ता अन्तरीक्षाव्यस्थूः | ७।७४ | ५ 

महीचित्रारश्पिमिश्वेकिताना | ४ | १४ | ३ 

दिवः स्कम्मः | ४।१४।४, विश्व॑ जीव॑ प्रसंवन्ती ७।७७।१ 

अजीजनत्‌ सये यज्ञमप्रिय | ७ | ८ | ६ 


आरेक्‌ पन्‍्थां यातवे सर्याय | १। ११३। १६ 
मरुद्गण की कार्यावरली भी अविकल 
वेसी ही है--- 

विरोदसी तस्त भूम्सतः | ८ | ६४ | ११ 


( श्ग्3 ) 

विश्वा पार्थितनि पा्रथन | ८। &०। ६ 

| इक [क भ ३ ९ का कः चक कि] 
अशिनी कुम।रेंके कार्य लक्ष्य करने चाहियें- 

युवप्रभिश्व अपश्व॒ वनस्पती । रश्चिना थे रयेथाम : 

१? । १५७ | ५ 
ये हे ल _ कर क्‌ तू «का 

प्रा णत्र ।मत्र दवताक काय दराखम--- 

च्णस्ते मातृ गदमसी पिन्रा अक्रगान उपोतिपातम!। ६5]८॥ ३ 

सयमघत्त दिव सय ग्थम , मित्रादाधार प्रथित्री मतब्ाम्‌ 


( ३3 | ४6 | १ 
दावा प्रथिवीके भी ये ही सब काये देख 


/ का 
लीजिये-- 

रजपा थारवत कर्क । ६ | १६० । १ 

८ ् कर के 

देवी धम्णा खय! शुचिः | ? | १६० । १ 

प्रता माता चे सुत्रनान रक्षत: | १ | १६० २ 

सादसी अवासयन्‌ | १ | 2६० । २ ॥ # 

» मिवादि सभी देवताओन सबका पथ बना टिया है. यह बात भी 
लिखी है| यथा, सस्मा आडिस्या अव्चनः रढॉस्ति मित्रो अबमा वरूण: 
सजापाः ७ ६० | ८ सूत्र डिविरोटयस्तः (वश्चडवा:)) 2० । ६४। १ १। 
सब देखताओने अन्तगिज्ञ प्रथियी सूर्यादि सेचन पदाथोंकों विस्तारित किया 
है। खिणुस्मन्तस्त्षिशि रोेचगायावासूमी प्रथिवी स्कंसूरो झुसा'' 

( १० ६४ । ४ ) 


( ९२५ ) 


इन्द्र, सूर्य, सोम, अप्नि, प्रश्नति प्रत्यक देवताने प्रथि-व्यादि 
लोकोंका निमोण किया है एवं अग्नि. सूर्य, विद्युत. इन तीन 
रोचन, वस्तुओंका निर्माण किया है सो भी हम अनेक श्रुतियो्म 
लिखा पाते हैं । 


इन्द्र के मम्बन्ध में-- 
इन्द्रेश-गाचनादियों इलहानि | ८ । १४७ | ६ 


तिम्रो भूमिन पते त्रीणि रोचना'*'* “विवज्तिथ । 
१|१०२।८ 


इपानि त्रीणि विष्टया तानीन्द्र विशह्य | ८।5?।५ 
साम के सम्बन्ध मं--- 
रजसो विमान; | ६ ।६२। १४ अयं त्रिधातु दिवि- 
रोचनेप । ६ | ४४ | ४ 
(>> *..., 
सय के सम्प्ध मं--- 
वियो मम रजसी । १ | १६० | ४ 
आप्ा रजांसि दिव्यानि पार्थिवा । ४/५४३।३,।८१।४।३ 
त्री र्जांसि परिमृस्त्रीशि राचना । ४ | ५४३ | ५ 
उत यासि सवितः त्रीणि राचना । ५। ८१ । ४ 
शा मर ऊः> ५ 
आग्ति कू सम्बन्ध मे -- 
वियी रजांसि अपिमीत सुक्रतुः। ६ | ७ । ७ 
बंश्वानगे त्रिदियों गेचना कृति 


( १२४५ ) 


अग्नि सोम के सम्बन्ध में-- 
युव मेतानि दित्रि गोचनानि | 
अग्निश्व सोम सुक्रतु अधत्तम || १ | ६३। ५ 
वरुण के सन्बन्ध में-- 
रजसो विपान! | ७ | ८७। ६ 
त्रिरुनराणि पग्नतुवेरुणम्य ध्रुव सदः | ८। ४१ । & 
त्री गेचना वरुणत्रीनुतब॒न | ४। ६६ । * 
मरुत के सम्बन्ध भें-- 
त्रिपध्रस्थस्य | ८ | ६४ । ५ पत्रथन रोचनादिवः । 
८।६४।६ 
विष्णु के मम्बन्ध में--- 
वियो रजांसि विममे | ६ । ४६ | १३, रजसे पराके 
७9|*१००।| ४ 
यः पाथिवानि विममे रजांसि । १ | १४४ | ? 
सोम-पूषा के सम्बन्ध में -- 
रजसो विपानः | २। ४० | ३ 
मित्र के सम्बन्ध में-- 
त्रीशि मित्र धारयसे रजांसि | ४५। ६६ । ? 


(६. ९२ 


११ 


) 


मित्रा वरुण के सम्बन्ध में-- 
या घर्ताग रजमो रोचनस्य पार्थिवस्थ । ५ । ६६ | ४७ 
फिर सव देवताओं को एकत्र करके भी यह 
वात कहीं गई है-- 
तिम्रोभूमी धारियन, त्रीझतत्तदन । ऋतेन आदित्या: 
२|। रा ८ 
अन्तरीक्षाणि रोचना ग्कम्मु! | १० । ६५४। २ 
.. तरुण, सोम, इन्द्र, इन्द्र-्सोम, सित्रावरगा प्रश्नति सभं। 
देवताओं गो के स्तन मगइलसे दग्घ भर दिया है दस्थिस्‍--- 
ततान' '' 'त्रय उमियास ( वरशग्य । 
गत्राना प्रित्रा वरुणा सुपागी, 
गोपु प्रिय पम्तं रेल मोगा ( पिन्रा चरण ) 
अ्रथं गापु शब्या पक्वमन्‍्तः सोमादाघ% ६ सोम ) 
६ | ४४ । २५ 
प्रपिय्य ऊबरघ्न्याया इन्दू; (सोम) ६ | &3 | ३ 
इन्द्र। सोपा पक्रमामास्वस्तरनिंगवामिदथरथू: (इन्द्र सोम) 


| ७२ | 
आमायु पक्रमरय, आ खूज्े राहयोदिवि(इन्द्र) ८5६ 
स्वाग्म संभृतमुखियायाम्‌ । (इन्द्र) ३ | ४६ | ६ 
आमभाषु चिद्धिप पक्रमन्‍्तः | 


( *+७ ) 


पयः क्रृष्णासु रुशत्‌ रोहिणीपु (इन्द्र) १ । ६२ । ६ 
सोम, इन्द्र. मरदगण, विप्णु. आप सूर्य, इनसे प्रत्येकन 
बृत्रका बंध किया हैं-- 
त्व॑ं सोमासि सत्यतिः स्व राजा उतवेत्रह्म (सोम) 
. 9।|६१। ५४ 
नव म्रहिनाम्नां हन्‍ता (सोम) । & | ८८ | ४9 
हन्ता बत्राशायप्ति सोम | & | ८८ | ४ 
विभति चारू इन्द्रस्थ नामय्रेन विश्वानि दृत्राजघान 
(पामो ६ | १०६ । १४ 
वर्य॑ ते अम्य वत्रहन ? (सोम) ६&। ६८। ४ 
स वन्नह्ा सनयो विश्ववेदा! (अग्नि) ३। २० | ४ 
वृद्नहणां पुरन्दरम (अग्नि) ६। १६ | १० 
अग्निम्‌' '*'** वत्रहन्तमम्‌ (अग्नि) ६ | १६ । ४८ 
बन्नहणा उमेस्तः (इन्द्राग्नी) १ | १०८ | ३ 
य यूखो वृत्रहरणण सचन्ते (अग्नि) १ । ४९% 
प्रतो वत्राशि (इन्द्रवायं) अमिन्रहा वत्रहा (सू्य) 
| १० | १७० | २ 
सखे विष्णों ९ "४ * हनाववृत्रम्‌ (विष्णु) ८।१००।१२ 
न्‍_त्राणि जिम्से पुरन्दर (न्‍्द्र) 
सा वुत्रहा (इन्द्र) ३। ३१। ११, २१ 
इन्ता इत्रमिन्द्र (इन्द्र) ७ | ८० | २ 


( ९८ ) 


स्वेनादि बृत्रं शवसा जधन्थ (इन्द्र) ७२१।६,८।६३।१६ 

वाह वाजसा अहिश्व रत्रहावधीत्‌ (इन्द्र) ७६३॥२,४,३२ 

मन इत्राणि ( वहस्पति ), ६ | ७३ । १। २ 

? हस्पतिन वत्रखादमू | १० | ६४ | १० 

परुतोवृत्रहंसवः ( मरुत्‌ ) ६ | ४८ | २१ 

प्रिय पाठक ' ओर एक विपय लक्ष्य करने योग्य हैं । यह 
बात सबत्र कही गई है कि इन्द्र, सामादिक सभी देवता पाप 
नाशक. कल्याणकारी है| एवं प्रत्यक देवताके आधोन एक आपाध 
(सषज) है । यह औऑपलधि सनप्यके दःख्ख, ताप आदि गेगकी 
भषज है| जड़ पद्ाथ कदा।प पाप नाश नहों। कर सकते | सुतगम 

दिक ऋषिगण, दवता कहनस तमन्मथ्यगन चतन सत्ता व्‌ कारण 

सत्ता यथा अह्म सत्ता को ही समकत थ | हम इस रुम्वन्धम कुछ 
म्थुल उदश्चुत करके दिखाते है । 


नयातीन्द्रो विश्वस्य दृग्तिस्य पारम्‌ (इन्द्र! १०१६३ ३ 

विश्वा दुरिता तरेम वरुण) ८ | ४२ | ३ 

अच्छिद्रं शम भ्रुवनस्थ गोपाः (मित्र और वरुण) 
४।६२। ४६ 

विश्वानि देवमवितद रितानी प्रगासुव (सविता) ४(८२।४ 

पर्जन्ये'**** 'हंसि दृरितः (पर्जन्य), ५ | ८३। ४ 

सनः पजुन्य ? मदिशम यच्छु--८ | ८३ | ४ 

विश्वानि अग्ने दुरितानि पर्षि (अग्नि) ४॥ ३ | ११ 

पूषा नः पातु दुरितात्‌ (पूषा) ६ | ७५ | १० 


( ९२६ ) 


विश्वा'' "'''दुरिताय देवी (ऊषा) ७ | ७८। २. 
हक का ८ (१ 
नयन्ति दुरिता तिरः (इन्द्र, वरुण, मित्र, अयमा । 
१।४१ ३ 


अदिति: **** शर्म यच्छतु (अदिति) ६ । ७४ । १७ 
पर्षिनः पारमंहसः ( रुक ) २। ३३ | ३ 

तिराश्निदेहः सुप्रथा नर्यान्त ( मित्र, वरुण ) ७।६०।६ 
ऋजू मर्त्येपु दजिना च पश्यन्‌ ( तय )७। ६०। २ 


सभी देवता प!पसाशक ओर संगलकारक कहे गए हैं । 


यदाविय दयाच्य ( गूढं ) देवासो ? अस्ति दुष्कृतं''' 
आरे दधातन ( देवा; ) ८। ४७७ । १३ 
विश्वस्पान्नो अंदसो निष्पिपर्ति न ( विश्वेदेवा ) 
१।१०६। १ 
अभयं शर्म यच्छत्‌ , अति विश्वानि दूरिता | 
१०।६३। ७। १३ 
अन्तः पश्यन्ति वजिनोत साधु० । २। २७। ३ 
ऋजु पर्त्यपु वुजिना च पश्यनू ६। ५७। २ 
सभी देवता गण मनुष्योंके मुप्त स्थानोंमें पाप पुरुयकों देखते 
रहते हैं। ऐसा अनेक बार कहा गया है । कया जड़ पदार्थोंके 
लिये भी ऐसा कथन कदापि सम्भव हो सकता है ? कदपि नहीं। 


देवतागण जो मंगजलमय ओषधि धारण करते हैं सो भी सुन 
लीजिये-- 


६ १३० ) 


सोमा रुद्रा युवमेव्रतानि अस्मे, विश्वातनुषु मेपजानि 
धघत्तं ( सोप रुद्र ) ६ । ७४ | ३ 

सहस्र ते भेषजा ( रुद्र )७ | ४६ | ३ 

हस्ते विश्रत्‌ भेषजा वीर्याणि ( रुद्र ) १ | ११४ | ५ 

या वो भेषजा मरुतः शुवीनि (मरुत्‌ » २। ३३ । १३ 

त्रिनों अश्विना १ दिव्यानि भेषजा, 

त्रिः पाथिवानि त्रिरुत्त अदृभ्यः (ग्रश्विद्वय,) 

१।३४।६,८।६।१ ६ 

पजन्यो न ओपधिमिमयों भूः (पहुन्य) ६ | ५२ | ६ 

सभी देवता जगतके मंगलक्रारक भपज स्वरूप हैं । 

यूय॑ं हिष्ठा भिपजों माततमाः विश्वस्थ । 

स्थातुजंगतो जनित्रीः, (विश्वेदवा) ६ | ४५० । ७ 

इन्द्र सोमादि देवता वर्ग प्रत्यक त्रिधानु है एवं सभी 
त्रिधातु मंगल' प्रदान किया करते हैं। हमे जान पड़ता हे कि 
काय कारण एव वात काएतत्वाद पर का अवस्था इन तान 
अवस्थाओका लक्ष्य करके ही “त्रिधातु" शब्द व्यवद्वत हम्या है । 

त्रि विशिष्ट धातुप्रतिमानी मोजसः (इन्द्र) 

१। १०२८, ६ ७६।७ 
अकब्रिधातुः रजसो विपानः (अग्नि) ८।३६६,७,७२।६ 
त्रि धातुना शमंणा यातम्‌ (इन्द्राप्री) ८।४०!१२ 
या व: शर्म शशमानाय सन्तिः त्रिधातूनि € मरुत्‌ ) 


१८४॥१ २ 


(६ (३९ ) 


स त्रिधातु शरणं शर्म यंसत्‌ (पजन्य) ७१०१२ 
त्रिधातु राय आसुवा वस्चान (सविता) ३॥५६।॥६ ७ 
सता शर्म यच्छतु अस्मे क्षयाय त्रिवरुथमंहसः 
(सविता) ४।५३॥६ 
त्रिधातु शर्म बहत॑ शुभस्पती (अश्विद्य) १।३७३ 
त्रिवरूथं शर्म यंसत्‌ (विष्णु) १।१४४।७ 
परित्रिधातुभंवनानि अशीरह (सेब) ६८६।४६ 
अय॑ त्रिधातु' 'विन्ददसृत निगृढ़ण (सोम) ६।४४।२४ 
सभी देवता त्रिधातु मंगल देने समर्थ हैं 
पढ़िये मंत्र-- 
त्रिधातु यद्वरूथ्यं तदस्मासु वियन्तन (आदित्यगण) 
5४७१० 
जिधातवः परमा। (विश्वदवा) ५/४७,४ 
शमनो यंमत्‌ त्रिवरूथ मंहसः (विश्वेदेवा) १०।६६।५४ 
सर्भा दवता 'प्रथम” एवं विश्वरूप है । यह बात भी हम 


श्िठकाका श्रतियांस दिखा देंगे । लेंस दवताआंम इन्द्र प्रथम 


(पहला) है बसे ही सोम भी प्रथम है । अन्य देवताओंके सस्वन्ध 
हि भी ऐसा सममिये | कददी पहला देव अभि लिखा है. कही पहला 
सूर्य है। और जैसे इन्द्रदेव विश्वाह्प हैं वेसे ही सोम भी 


*ओऔ रूप है । समस्तदव वश्रूप है । चिश्वर्प रा्दका अथ यहे 


कि सभा दवता सकलरूप घरनसें शाक्तसान है | एक दबताका 
है है| रूप रहता दे एसा नहीं । 





६ रैसेट ) 


त्वां देवेषु प्रथमम्‌ (अग्नि) १।१०२।७ 

त्वापनने प्रथमम्‌' ' 'देवम्‌ (अग्नि) ४।११।४ 

ऊपषः ख़नृते प्रथमा (ऊषा) १।१२३॥५ 

उपः सुजाने प्रथमा (ऊपा) ७।७६।६ 

तस्वाँ देवेषु प्रथमं हवा महे (इन्द्र) ै।१०२।६ 
गोपा' ' 'याति प्रथमः (इन्द्र) ५।३१।१ 

ऋषि पूवंता असि (इन्द्र) ८।६।४१ 

यो अद्विभित्‌ प्रथमजा ऋतावा (बृहस्पति) ६।७३॥१ 
बृहस्पति प्रथमं जायमानः (बृहस्पति) ४।४०।४ 
वि्ठ प्रश्ठ॒ प्रथमम्‌ (बृहस्पति) २।२७।१० 

से सत्वप्लिः प्रथपः (बृहस्पति) २२५४ 

अपा सखा प्रथमजा ऋतावा (वायु) १०।१६८॥४ 
: ग्रथमा (प्रथमा) 'अश्विद्वय, २।३६।३ 


देवता सभी विश्वरूप हैं । निम्न लिखित 
प्रमाण पढिये-- 


पहत्तदूवष्णो असुरस्य नामा 

विश्वरूपो अम्ृवानि तस्थों (इन्द्र) ३।३८।४ 
रूपं रूपं प्रतिरूपो वभूव (इन्द्र) ६।४७१८ 
पुरुध-प्रतीकः (इन्द्र) ३।४८,३ 

वहत्केतु परुरूपम्‌ (अग्नि) ५।८२।४ 


( १३१ ) 


परित मना विषुरूपः (अग्नि) ११४ 
५ कप 

विलां न वः पुरुता सपयन्‌ (अग्नि) १॥७०।४ 

स्‌ कत्रिः काव्या पुरुरूपं * 'पृष्यति (वरुण) ८|४१५ 

विश्वा रूपा प्रतिचक्ञाणों अस्य (सोप) ६८५१२ 

विश्वा रूपाणि ग्रतिमुज्चते कविः (सविता) ४।८१ २ 

देवरतुशे सविता विश्वरूपः (सविता) ३॥४५।१६ 

पुरुष उग्रः (रुद्र) २।३३।६ 

विभषरि विश्वरूपस , २।३३।१० 

विश्वरुपम्‌' ' 'वृदस्पतिमू , १०।६७,१० 

इस प्रकार हम बहुत अमाण उद्घृत कर दिखासकते हैं कि 
ऋग्वेदके देवता बर्गेका कार्य-भद, कथन मात्र हो है। सब देवता 
सब कारय करनेम समर्थ हैं। इसलिय देववाओंमें कार्यगत कोई 
भेद नहीं है । 

(7) देवताअओंमसेि कार्यकी भाँति नामोकी भी भिन्नता नहीं है 
देवता वर्गमें केबल कायंगत भाव नहों यही नहीं. किन्तु इनमें 
नामगत भेद भो नहीं है । नामगत भिन्नता भी कहने मात्रको है 
यथार्थमें कोई भिन्नता नहोीं। बेंदिक ऋषि एक देवताको 
श्रन्य देवताके नामसे सम्बाधन करते हैं। वे जानते थ कि देवता 
जैसे कार्यतः भिन्न नहीं है वसे ही वे नामतः भी भिन्न 
नहीं हैं. । 

प्रसिद्ध बेदिक पंडित श्रीयुन्‌ सत्यत्नत सामश्रमी मद्दाशयने 


यास्क्रकी युक्तिका अनुसरण कर यह सिद्धान्त किया है कि. ऊपो- 
देय पर ही अमरणोदय काल द्वोता है। अरुणोदयदे पश्चात जब 


( (५३४ ) 


सूका प्रकाश कुछ तीत्र हो उठता है. उसका नाम 'भग' है। 
भगोदयके पर कालवर्ती सूर्यका नाम है. पूषा | पूषास अकदिय 
पयनन्‍्त अंमा' यहाँ तक पृवाह्न द्वागया। मध्यान्हकालक सूथका 
नाम विष्णु' हे । इस रीतिसे ऋःग्वेदर एक पूझ्यक भग अयमा 
पूषा, सबिता ओर विष्णु अनेक नाम है। उत्यस अस्त पयन्त 
साधारण नाम सूर्य है। इसलिये ऋखेदस सूख्यको कर्भी भग 
न'मसे कभी सबिता नामसे कभी पृषा न|मस सम्बाधन किया 
गया है । ओर फिए एक ही वस्तु आकाशम सूर्य, अन्तरिक्ष्े 
विशधुत्‌ . मूलाकम अग्नि नामसे इन तोनों भ.वंस विकसित हा 
रही है । सुतरां अम्रिको सूख्य नामस बुलाया गया है । कही 
“रुद्र' भी अग्निका नामान्‍्तर माना गया है । फिर एसी बात भ' 
ऋग्वेदमें है कि इन्द्र सभी दवताओके प्रति।नधि ८ । सुतरां अग्नि 
वा सूर्य इन्द्र नामस भी सम्बोधित है| अग्नका बलसे उत्पन्न 
बलक! पुत्र भी अनेक स्थानों कहा गया है । मरूदगण गद्के 
पुत्र माने गय हैं । इससे यहां ज्ञात हागा कि अ्रप्मा ओर मरूदगण 
एह ही वस्तु हैं या एक ही वस्तुके ढा विक.स » । इन सब हंतुओं 
से देवताआके नामकी भिन्नता वास्तवक भिन्नता नहां। निम्न 
लिखित मन्त्रोसे पाठक निश्चय कर लेंगे कि. अवश्य हा देवत,ये 
नामतः भिन्न नहीं हैं । इन्द्र. पूअ नामसे सम्वाधन-- 


उत्‌- अस्तारमेपि शूय | ८/६३।१,८,४२:७ 
यददय कच्च । वृत्रइन्नुद॒गा अभिश्य ? 5६४,३।३३ ६ 
हे इन्द्र ! हे सूर्य ' यजमानोके चारों ओर उदित होओ। 


वृत्रहा इन्द्र खुस्य अज़ यत्काचत्‌ पदेव्के आभिरम् अंद्त 
हुए दवा !। 


( ९३४५ ) 


युड्जन्ति ब्रष्नमरुष चरन्तं परितिस्थुषुः | 

गेचन्ते गोचना दित्रि ॥ १ । ६ । १ 

चतु दिगबतो सब ज॑ब, इन्द्रक सहित सूथ्य, अप्नि वायु और 
नक्षत्रगश का सम्बन्ध स्थापन करते ६॥। अथात सूख्य, अभ्न 
वायु, ओर नज्ञत्रगण इन्द्रके ही. मृत्यन्तर म,त्र इन्द्रके ही भिन्न २ 
मं तविश्पप्तात्र €. यह बाल जागरण समझ जात हें । इस सूक्त 
क तृताय मनत्रम भा का सुयरूपस बगान ह। 

निम्न लिखित मंत्रोम इन्द्र. विष्णु अक्मणम्पत वबम्ण मित्र, 
अर्यंमा. रुद्र पृपा, सविता प्रश्नांत नामोस अशभ्रवेबका बाध 
हं।ता है--- 

त्वमग्ने इन्द्रो बपभः सताममि, 

त्व॑ं विष्णु रुकुगायों .नपस्य 

सं ब्क्मा रथ्िवित्‌ बह्मणस्पते 

० छ रे 

त्व॑ विधते: सचसे पुरन्ध्या | २।१।३ 

त्वमग्ने राजा वरुणों ध्वनव्रतः, 

त्व॑ मित्रों भवसि दस्म ईवक्‍्य: | 

0 ० + 

त्वमयमा सत्पतियस्य संश्रुज, 

त्व मंशों विदर्थ देव भाजयु: | २। १। ४ 

न्वमग्ने वरुणो जायसे यच्ष्य॑ मित्रों मवसि । ५३ 

लमग्ने रुद्रो असुरो महोदिवः त्वं 

शर्धोभारुतं प्रक्ष ईशिपे त्वं पूषा ॥ २१६ 

त्व॑ं देवः सविता त्व॑ भंग! | २।१।७ 

अन्तरिच्छन्ति तं॑ जने रुद्रं परो मनीपया ।। ८।७२।३ 


( ९३६ ) 


हे अप्नि ? आप ही धार्मिकोंके अभीष्ट वर्षणकारी इन्द्र' हैँ 
शआआप ही बहुलोक कत्तुक और नमस्‍्य विष्णु हैं। सकल धन 
के अभिक्ष 'ब्क्ब! ओर ब्रह्मणस्पति, नामक देवता आप ही हो। 
आप ही सबके विधाता एवं आप ही सबकी बुद्धिके सहित 
अवस्थान करते हो। हे अग्नि आप ही ब्रतधारी 'वरुण' हो। 
आप शत्रु विनाशक और नमस्कारके योग्य मित्र हो धार्मिकोंके 
रक्षक अयंमा' हो। आप ही अंश' हा। है देव ? यज्ञम फल 
प्रदान करो। हे अग्नि! इस महान आकःशमे महा बलवान 
(असुर) ' आप ही हो। आप ही 'मरूुत सम्बन्धी वल हा। 
श्राप पूषा! हैं। आप ही अन्न धनादिके ईश्वर है। आप 'सबिता' 
एवं आप ही 'भग' हैं। उस 'रुद्र' अग्नरिका हृदय मध्यमें बुद्धि 
द्वारा इच्छा करते हैं। अन्य मन्त्रोमं भो अमिके अनक नाम 
लीजिये-- कर 

चन्द्रं रथि' ' 'चन्द्र चन्द्राभिग णते युवस्य ॥ ६।६।७ 

पुरुनाम पुरुष्ठत ॥ <।६३।१७ 

महते वृष्णोरसुरस्थ नाम ॥ ३।३८॥४ 

भूरिनाम बन्दमानों दधाति ॥ १४। ३। १० 

( ८ ग 
पत्यों अमन्यंस्य ते भूरि नाम मनामहे || ८।१ १४ 
अरने भूरीणि'' 'तव' ' “अमृतस्य नाम ॥ ३।२०।३ 
ाए 
मित्रो अग्निभवाति यत्‌ समिद्धो 
मित्रों होता वरुणों जातवेद।ः ॥ ३।५।४ 
हक (९ 

त्वमदिते सवत्राता | १ | ६४ | १४ 

विष्णुगोंपा' ** अग्निष्टा विश्वा भुवनानिवेद | ३४४।१० 

यमो हजातो यों जनित्वम्‌ | १ | ६६ | ४ 


| ह#3ेऊ ) 


विश्वा अपश्यत्‌ बहुधा ते अग्ने 

जातवेदः तन्वों देव एकः 

इत्यादि मंत्रोंका सूच्म अर्थ यह हे कि--हे अप्नि ? आप 
चन्द्र नामसे विख्यात हैं। हम आनन्ददायक स्तोत्र द्वारा बुलाते 
हैं। हमें आनन्दप्रद घन दीजिये। जब अग्नि समिद्ध उज्बल हो 
उठते हैं, तब उनको 'मित्र' कहत हैं। श्रप्नि देव ही होता एबं सर्व 
भूतज्ञ वरुण हैं। सबके रक्षक विप्सु अश्वि-समप्र सुवनको 
जानते हैं । जो जन्मा है. और जन्मता है सभी “यम है। है 
अग्नि ! आप ही वे यम हो। 'यमस्य ज्ञात सम्ृतं यजा महे! |] 
१।८३।६।. १०। ४५१५। १ मंत्रमें कह, गया है कि अ्रप्निका 
जा नाना स्थानोंमें बहुविध शरीर है. उस एक ही सात्र देवता 
जाननमे समर्थ हें सोमके भी इन्द्र, सविता अप्नि, बरुण. सूर्य 
आ्रादि मास हैं। प्रमागर्ग यथा-- 


विभर्ति चारु इन्द्रस्य नाम येन विश्वानि वृद्धा जघाना 
६।१०६।१४ 
त्रिभिष्टर देव स्वितः चर्षिग्ेः सोम धामभि: 
अरने रकें! पूनीदि नः ॥| ६ । ६७। २६ 
आत्पा इन्द्रस्य भवसि । &॥८५॥३ 
राज्ञानुते बरुणस्यथ । बतानि बृहदुगभीरं तत्र सोम धाम । 
ह १।&१। ३ 
ऊद््ध्यों गन्ध्रतों अधिनाके अस्थात्‌ विश्वारूपा प्रति 
चक्ताखो अस्या भानुः शुक्रण शोचिषा व्यधोत्‌ आरुरुचव्‌ 
रोदसी मातरा शुचि! | ६ | ०५४ | ११ 


( (१श्ट ) 


असि भगो' ' 'असि पमधवा मधवद्भ्यः इन्द्रो ! 
&€|६८।५७ 

अय॑ पूषारयिमंगः मोमः पुनानः अति । ६१० १७ 

ऊते कयन्तु धीव्यों देवानां नाम विश्रतीः | ६६६४ 

सारांश यह कि हे सोम ? आप इन्द्र सविता आदि हैं। आप 
ही राजा वरुण हैं। वरुणके काय आपके ही हैं । आपका घाम व 
स्थान ( कारण-सत्ता ) वृहत्‌ एवं गंभीर है । सोमने ही आकाशमें 
ऊपर सूयरूपसे अवस्थित होकर जनक-जननी तुल्य चुलोक और 
भूलोकको शुद्ध पवित्र किरणों द्वारा ज्यातिर्मय बनाया 82008 है । भग, 
इन्द्र पूषा. रयि, भर्ग, सोमके ही नाम है। सकल देवताओं 
नामोसे सम्मिलित स्तुति द्वारा सामका बुलात हैं । 

सविताका--सू ये. पूषो: फिर, चन्द्र. वरुण, एवं पावक नामसे 
निर्देश किया गया है ! " 

उत स्रयस्थ रश्मिभिः समुच्यसि । 

उत रात्रीभूमयत्त: परीयसे | 

उत प्रित्रों भव्रसि देव घर्मभिः ॥ १।८१।४ 

उत पूषा भवसि देव घाममिः | ५ | ८१। ४ 

येना पावकचक्तसा श्रुरणयन्तं जनां अनु 

ते वरुण पश्यपि | १। ४०। ६ 

हे सविता ! तुम सूर्य किरण द्वारा सज्त हुआ करते हो * । 

_ठुम उभय पाश्व की रात्रिक मध्यमें होकर मी गम्नन करते हो 
संयोदियके पृंका नाम सविता” है उदयसे ले४र अस्त होने प्र 


९ 


का साधारण नाम चस्य! है । सायगाचार्य 


(६ रह ) 


( चन्द्र ) तुम्हार कार्य द्वारा तुम्हें 'मित्र' भी कहा जाता है । हे 
सविता! दिवसमें तुम्हें पृषा कहा जाता है। हे वरुश ! हे 
आदित्य ! तुम प्राणीगणके पोषगाकारीरूपसे इस जगतको देखो । 
ऊरद्रका नाम कपर्दी एवं इंशान है पूषाका भी थही ! “कपदिनसी: 

शानम” १ ॥ ६ ॥ ५५ । + ॥ अश्विनीकुमारोंका पूषा भास देखिये-- 


'श्रियेपृषन । देवानासत्या १ | १८४। ३ ॥ 
.. सर्भी देवताओंके असंरूय बहुत नाम हैं. यह बात भी ऋग्वेद 
' मे हमें बतला दी हे-- 
“विश्वानि वो नमस्यानि वन्दा नाप्रानि देवः उत यशि- 
£ झानिव ॥ १०।६३१२॥ 
” हैं देवगण ' आप सबके नमस्काराह, और बन्दनीय श्रनेक 
* जाम हैं। आपके यश्चिय नाम भी अनेक हैं 
, इसके अतिरिक्त सभी दबताओका अन्य एक परम गुद्य नास 
श्री है यह भी हम ऋशग्वेदमें पाते हैं। ऐसी बात क्‍यों कही गई ? 
कार्यवर्गके भीतर अनुम्पूत गढ़ भावसे स्थित फारण सत्ता दी इस 
« कैथनका नत्त्य है | 
:53 देवों देचानों गुल्यानि नाण आषिष्कृशोति ॥ ६६५२ 
|: देवताओंका जे परम गोपनाय एक एक नाम दे सोमदेव ही 
किसका आविष्कार करते हें | अन्यत्र भरी हम पाते हैं कि अपिका 
परम गुट नाम है । 


विद्या तेनाम परस्‍्मे शुद्दा यत्‌ 
४0 विद्यात प्त्संबत आजगंथ | १० | ४४१ २ 
| १4 ११४ सूक्तके प्रथम ब पंचम संत्रम इद्धका नाम कर्पदी! 


है। 










६. रेड ) 


हे अभि ! हम आपका परम गोपनीय नाम जान सके है एवं 
लिस उत्ससे आये हो उस उत्सको भी जान गए है । 

समीक्षा.--बाबू कोकिलेश्वर भद्टाचायने उपरोक्त प्रमाणोंको 
उद्‌घृल करके यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है. कि ये सब देवता 
एक ही कारण सत्ताकी अभिव्यक्तियों है | परन्तु आपने यह 
विचार नहीं किया कि यह सब्र कथन स्तुतिबाद मात्र है। अथात्‌ 
बेदिक समयमें कविता करनेकी यह ही प्रणाली थो। यथा मन्प्रु 
( क्रोध ) का कथन करत हुये भी उपरोक्त प्रणालाका हा प्रयोग 
किया गया है, यथा-- 


पन्पुरिन्द्रोमन्यु रेवास देवों मन्युहोंता वरुणो जात वेदाः । 
ऋण १०।८५३ २ 
अर्थात्‌ . मन्यु ( क्रात्र ) ही इन्द्र हे वद्ो सर्व श्रेष्ठ देव दे 
बही होता है वही वरुण और वही सर्वज्ञ अग्नि हे । उसो प्रकार 
ओपधयी. बेल, बकरा. नमस्कार आंदिका वणुन करते हुये सब 
देखोंकों उसके आधीन बताया गया हे । जिनका कथन सष्टि रचना 
प्रकरणम आगे किया है। अतः यह सिद्ध हे कि यह उस समय 
की प्रणाली थी। तथा दूसरी बात यह है कि-अप्नि आदिके 
उपासक कवि अपने अपने उपास्यका सब अश्रश्ठ सिद्ध करने 
'के लिये अन्य सब देवाको अपने उपास्यके आश्रय अथवा उसकी 
भक्ति करने वाला कहा करते थे। यहां कारण है कि-'इन्द्र' 
उपासक अग्निकी निन्‍्द्रा किया करत थे ओर अप्नि आदिक उपा- 
सक इन्द्रकी । अतः उपरोक्त सव प्रमाण आपकी पुष्रि न करके 
आपकी कल्पनाका विरोध ही करते हैं। विशेष क्या अथवंवेदमें 
अनुमति ( अनुज्ञा, देनेका अनुमति कहते हैं ) का वर्शाय करते 
हुये लिखा है कि-- 


(६ (४१ ) 


रे प्रिं न 
अनुपति सर्वेधिदयं वमूच यत्‌ तिः्ठति चरति यदु ने 
बिश्व मेजति | अ० काॉ० ७। २१। ६ ॥ 
हे अर्थात अनुमति. ही सब कुछ होगई, जो कुछ भी स्थावर 
ओर जंगम है वह सब अनुम ते हा है । तथा च कां. € | ७ में 
मेध्य बेलका बणन हे. वहाँ लिखा हैं कि-- 
प्रजापतिश्र परमेष्टी च थ गे इन्द्र: शिरों अग्निलेला्ट 
यम्रः क्ृकाटम ।। 
अर्थान इस बेलके, प्रजापति ओर परम्ष्ठी दानों सीग हैं 
देवता इसका शिर है तथा अभिदेव इसके मब्नक हें. तथा 
यमदेव उसके गनकी घंटी हे । आदि | यहाँ इस वेलक ही आश्रय 
सब देवताओंका बता दिया हैं। इत्यादि शतशः प्रमाण दिय जा 
सकते हैं जिनमे प्रत्यक पदा्थकी इसी श्रकार स्तुति की है। तथा 
बे हम अनेक युक्ति व प्रमःणोसे सिद्ध कर चुके है. कि बेदिक 
बांगसयम अमेक देवतवाद हे न कि एक देवतबाद । अतः उपराक्त 
सब प्रम ण एकेश्वरवादकी पुष्टि नही करत अपितु उसका विरोध 
ही करते ह । क्योकि यहाँ प्रथक प्रथक देवताओंका स्लुति उनके 
भक्तोने अपने अपने देवताकी उत्कृष्ठता दिखानके लिय की हे । 


माधक भेद मे 


साधक भदस दबत भद मानना भा युक्ति युक्त नहीं हैँ । क्‍यों 
कि उस अवस्थासे वंदाम इन देवबाओकी निन्‍दा नहीं हानी 
आहिय थी। परम्तु वेदोंमें अभ्रे भक्तोंन इन्द्रकी ओर इन्द्र भक्तों 
मे अभ्की निन्‍दा की हे इसी प्रकार अन्य सब देवोंकी अवस्था 
हे जैसा कि हम पृत्रम दिखला चुके है | तथा च बेदमें या अन्य 
बेदिक साहित्यमें इसका उल्लेख तक भी नहीं हे । हाँ श्रीशंकरा- 


( रैंहरे ) 


चार्य आदि विद्ानोंसे ऐेली ऐसी कल्पनायें केवल प्रति पक्षियोंको 
अत्तर देनेके लिये की हैं। परन्तु इन कल्पनाओंमें न तो कोई 
बैदिक प्रमाण ही है और न इनमें कुछ सार है। और न इत्यादि 
कल्पनायें तर्कके सन्‍्मुख ठहर ही सकती हैं । 


ईश्वर की शक्तियाँ 


इस प्रकार जब शक्‍शः प्रबल प्रमांणों द्वारा देवताओंका 
श्रनेक्य सिद्ध हो जाता है तब भक्तजनोंने यह कल्पनाकी कि 
देवता तो प्रथंक प्रथक ही हैं परन्तु ये सब ईश्वरकी शक्तियाँ हैं। 
जैसा कि भीमान्‌ प॑० राजारामजी आदि विद्वामोंने लिखा है। 
थहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि यहाँ शक्तिका क्या श्र्थ है । 
कया जिस प्रकार अप्निकी प्रकाशकत्व, दाहकत्व, ऊध्वंगमनत्थ. 
श्रादि शक्तियाँ हैं ? उसी प्रकार यह सूर्य, चन्द्र, बायु, आकाश, 
पृथ्वी, जल. आदि इश्वरकी शक्तियाँ है ? श्रथवा जिस प्रकार 
राजाकी शक्तियाँ सेना, यान, कोरा आदि हैं. उस प्रकार 
ईश्वरकी यह शक्तियाँ हैं । प्रथम पक्तमें तो श्रप्मि आदि सब 
ईश्वरके गुण ही सिद्ध होते हैं. और गुण सथा गु्णीका भव 
फैबल कथन मात्र ही हे वास्तवर्मे न उनमें भेद है और न ही 
गुण प्रथक प्रथक है। अपितु थे सब गुण एक ही गुणकी 
प्रथक प्रथक अभिव्यक्तियां हैं । इससे तो श्रीशंकराचाय का 
अ्रद्वेतवाद ही सिद्ध होता हो। जिसको ये विद्वान स्वीकार नहीं 
करते । दूसरी अवस्थामें अनेक नित्य पदार्थोका एक दृसरेके 
आधीन होना सिद्ध नहीं होसक्ृता | क्योंकि आधान होना एक 
फार्य हे जिसके लिये कारणकी अ्यावश्यकता है. परन्तु वहाँ कारण 
का सवंथा अभाव है | इसके अल्लावा एक बात यद्द भी है कि, जो 
श्रौधीन होता हे और जो आधीन करता है उन दोनोकी अपनी + 
आवश्यकतायें अथवा कमजोरियाँ हैं, जिनको पूर्ण करनेके लिये 


( १४३ ) 


बह आाधीन होता है. अथवा आंधीन करता है । जिस भ्रकार 
सैनिक व्यक्तियोंको रुपयोंकी श्रावश्यक्ता है और राजाकों सेनाकी 
क्योंकि उसको शत्रुओंका भय हैं कि कहीं उसके देशपर चढ़ाई न 
कर दें । यदि दुश्मन इस पर चढ़ाई कर दे तो यह वेचारा अकेला 
कुछ भी नहीं कर सकता इसलिय इसे सेनाफी यान ञआदि अन्य 
साधनोंकी आ्ावश्यक्ता है. अंतः वह इनकी एकत्रित करके रखता 
है। तथा सेना आदि और राजा एक दसरेके आधीन होते हैं। 
अथात राजाके आधोन सेना होती है आर सेनाके आधीन राजा 
होता है । श्रतः इनको ईश्वरके अधीन मान भी लिया जाये तो 
भी आपके सिद्धान्तकी पुष्टि नहीं है सकती क्योंकि उस अवस्था 
में इश्वर पराधीन निर्वज्त. रागी ट्ेषी, अनेक कामनाओ बाला. 
सुखी. दुखी बन जायेगा। पुनः संसारी जीयमें ओर इस इंश्वरमें 
क्या भेद रहेगा | क्या उसका एऐश्वय महान है इसलिये उसे इंश्वर 
माना जाये ? ऐसी अवस्थामे वह मह।न दुखो भी सिद्ध हो 
जायेगा, क्‍योंकि हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि जिसका जितना एश्वर्य 
है उतना ही वह अधिफ दुखी है । अतः यह सिद्ध होता हैं कि 
यह ईश्वर विषयक कल्पना, किसी संसारी मनुष्य की 
कल्पना है | श्रतः इन देवताओंको इश्वरकी शक्तियाँ नहीं कह 
सकते । क्योंकि शक्ति और शक्तिमान भिन्न २ पदार्थ नहीं हैं। 
इससे या तो जडाइतबाद सिद्ध होगा या चेतनाद्वेतबाद । किन्तु 
श्रद्घेतवाद न तो युक्ति युक्त है और वंदिक। स्वर्गीय पं: टोडरमल 
जीने अद्वेतवादके खण्डनमें निम्न युक्तियाँ दी हैं । 


स्वंव्यापी अद त ब्रह्मका खण्डन 
५श्रद्वैत ब्रद्मको सर्वव्यापी सबका कत्तो माना जाता है लेकिन 


ऐसी बात नहीं है केवल मिथ्या कल्पना है । पहले तो यही ठीक 
नहीं है कि वह सर्च व्यापी है क्‍योंकि संपूर्ण पदार्थ प्रत्यक्षरूपसे 


( शृष्ट४ ) 


अलग २ दिखाई देते हैं उनके स्वभाव ही अखण २ हैं इसलिये 
हमें एक केसे माना जा सकता है ९? एक भानना तो इस प्रकारसे 
हो सकता है कि प्रथम तो जितने अलग ४ पदार्थ हैं उनके समु> 
दायकी कल्पनासे कछ न'म॒ रख लिया जाय | जैसा घोडा हाथी. 
आदि भिन्न पदार्थेकोी सेना नामसे कहा जाता है. उनसे अलग 
कोई सेना नासर्फ वम्तु नहों 8. अगर इसी तरह सब पदार्थोका 
नम ज्रह्म हे तो त्रह्म कोई अलग वस्तु न रह कर कल्पना मात्र ही 
रहा । दूसरा प्रकार यह है कि पदार्थ व्यक्तिकी अपेक्षा भिन्न २ हे 
किन्तु जातिकी अपेक्ता उन्हें कल्पनासे एक कहा जाता है जैसे 
घोड़े ज्याक्तरूपसे 'अलग धब्यज्लग हात हुय भी आकारादिककी 
सम:/नतासे उनकी एक जाति कहीं जाती है वह जाति घाड़ोसे 
कुछ अलग नहीं हे । यदि ब्रह्म भी इसी तरह सबकी एक जातिके 
रूपमें हे तो ब्रह्म यहाँ भी कल्पनामात्रके सिवाय अलग बस्तु काइ 
नहीं रहा । तीसरा प्रकार यह हे कि अलग २ पदार्थके मिलनसे 
एक स्कन्धकों एक कहा जात। है. अऊँसे जलके अलग २ परमाणु 
मिलकर एक समुद्र कहलाता हे, प्रश्बीके परमाणु मिलकर घड़ा 
शआ्रादि कहलात है । यहाँ घड़ा ओर समुद्र उन परमाणुआसे 
अलग कोई चस्त नहीं हे । इसी प्रका” यदि संपर्ण अलग ० 
पदार्थ मिलकर एक ब्रह्म होजाते हैं तो ब्रह्म उनसे अलग कोई 
पदार्थ नहीं रहा | चाथा प्रकार यह हे कि श्रंग शअक्षग हैं और 
जिसके वे अद्गज हें वह एक अज्ञीा कहलाता है । जैस आँख हाथ 
पर आदि भिन्न भिन्न हैं और जिसके यह हैं बह एक श्रड्ढी अक्म 
है, यह सारा लोक विराट स्वरूप हे बह्मका श्रद्ध है अगर ऐसी 
भान्‍्यता है तो मनुष्यके हाथ पर आदके अक्ल अलग अलग रह 
कर एक अज्ञी नही कहला सकते जुड़े रहने पर ही शर्रार कह- 
अलाते हैं परन्तु लकमे पद्मथोका अलगपना प्रत्यज्ञ दीखला है। 


( हहआश/ 


इसका एकपना कैसे जाना जाय | अलग रहकर भी अगर एकपना 
माना जाय तो भिन्नपना कहाँ स्वीकार किया जायगा ! 
शंका--सब पदार्थमें सूच्मरूप ब्रढ्षके अज्भ विद्यमान हैं उनमें 
सब पदाथ जुड़े हुए हैं. । 
संमधान--जो अद्भ जिससे जुदा है. वह उससे ही जुड़ा 
रहता है या टूट दूट कर अन्य अडोंसे जुड़ा करता है । यदि 
पहला पतक्त स्व्रीकार है तो जब सू्योदिक गमन करते हैं. तब जिन 
सूत्म अज्ञोंसे वे जुड़े हैं वे भी गसन करते होंगे ओर बे सूक्ष्म 
अड्ध बिना स्थुल अजोंसे जुड़े हें वे भो गमन करते होंगे इस तरह 
संदू्ण लोक अ्रस्थिर हो जायगा, जैसे शरीरका एक अद्ञ खींचने 
पर सारा शरीर खिंच जाता है वेसे हो एक पदाथके गमन करने 
पर संपूर्ण पदार्थंका गमन होजायगा पर द्वाता नहीं । अगर 
दूसरा पक्ष स्व्रोकर किया जायगा तो अद्भः दूटतसे भिन्नपना हो 
जायगा एकपना कंसे रहेगा। इसलिये संपूणरर लोकके एकपनेको 
ब्रह्म मानना भ्रम हा है | 


पांचवा प्रकार यह है कि पहल कोई पदाथ एक था, बादसें 
अनेक हुआ फिर एक होयगा इसलिये एक है । जैसे जल एक था 
बरतनोंमें अलग हागया मिलने पर फिर एक होजायगा । अथवा 
जसे सानेका डला एक था बह कंकण कुर्डलादि अनेक रूप हुआ 
मिलकर फिर सोनेका एक डला होगा। बसे ही जडद्य एक था 
प।छे अनेक रूप हुआ फिए मिलकर एक रूप हो जायगा इसलिये 
एक कह! हैं । इस प्रकार यदि एकत्व माना जायगा तो ब़द्या जब 
अनेक रूप हुआ। तब जुड़ा रहा था या अलग होगया था । अगर 
जुड़ा कहा जायगा ता पहला दोष ज्यों-छा-त्यों है अगर अलग 
हुआ कहा जायगा तो उस समय एकत्व नहीं रहा | जल, स्थणो- 
दिकका मित्र होकर जो एक होना कटा जाता है बद तो एक जाति 


( ९४६ ) 


की अपेक्षा है. लकेन यहाँ सब्र पदार्थंकी कोई ण्य ज त नहीं. 
कोई चेतन ? कोई अचतन है इत्यादि अनेर रूप है उनको एक 
जाति केसे कह सकते हैं ? तथा जाति अपेक्षा एकत्व मानना 
कल्पना मात्र है यह पहले कहा ही है । पहल एक था पीछे भिन्न 
हुआ तो जेसे एक पत“र आदि फूटकर टुकड़े ढुकड़े होज:ता है 
बेसे ही त्रह्म खएड खण्ड होगया । जब वे एक हुए तो उनका 
स्वरूप भिन्न भिन्न रहा या एक हागया । यदि भिन्न भिन्न रहा ता 
अपने अपने स्वरूपसे सब भिन्न ही कहलाय | यदि एक होगया है 
तो जड़ भी चेतन हो जाया ओर चेतन जह हाजायगा ओर 
इस तरह यदि अरुक वस्तुअं को एक बस्तु दुई तो कर्म. एक वस्तु 
अनेक वस्तु कहना है गा। फिर अनाद अनन्त एक अब्या हे 
यह नहीं कहा जा सकता | यदि यह कहां जायगा कि लाकरचना 


हो या न हो ब्रह्म जैसेका तसा रहता है इसलिय बह अनादि 
अनन्त हे प्रश्न यह होता हे कि लोकमें प्रथ्वी जलदेक 
बस्तुएं अलग नवीन उत्पन्न हुई है या ब्रह्म ही इन स्त्ररूुप 
हुआ है । अगर अलग नर्बीन उत्पन्न हुए है तो यह 
अलग हुआ ब्रह्म अलग रहा सबंठ्यापी अद्वत ब्रह्म न कहलाया 
अगर त्रह्म हं। इन स्त्ररूप हुआ ता कभी लोक हुआ का त्रक् 


हुआ जैसे का तसा कहाँ रहा ? अगर एसी मान्यता है कि सारा 
ब्रह्म, ल।क स्वाच्प नहीं दाता उसका काइ अंश हाता है जैसे समुद्र 
का बिन्दु विपह्वप हाने पर भने हं। स्थूल दृष्टिस उसका अन्‍्य- 
थापना न जाना जाय लेन सूच्म दष्टेसे एक विन्दुकों अपेक्षा 

समुद्रमे अन्यथ.पना आजाता है बसे हो ब्रक्षका एक अंश भिन्न 
होकर जब्र लोकरूप हुआ तत्र स्थूल विचःरसे उसका श्रन्य्रथ पन 
भले ही न जाना जाय परन्तु सूच््म विवरसे एक अंशकी अपेक्षा 
उसमें अन्यथापन हुआ द्वी क्योंकि वद अन्यथापन छीर तो 


(६ हंऊछ ) 
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केसीके हुआ नहीं ब्रद्मके ही हुआ । इसलिये श्रह्मको स्वरूप 
मानना भ्रम है | छटा प्रकः/र यह है के जसे आऊारा स्ंब्यापा 
है बसे ब्रह्म भो सवब्य.पं है. तब इसका अथ यह हुआ कि 
काशकी तरह ब्रह्म भी उतना ही बड़ा है ओर घटपटादि में 
आकाश ऊंसे रहता है वसे ब्रद्म भी उनमें रहता है. लकन जअँसे 
शट और आकाशकों एक नहीं कह; रूक़त वेसे ही ब्रह्म और लोक 
का भी एक नहीं कहा ज्य जकता । दसरी बात यह हे कि आकाश 
का तो लक्षण सवत्र दिखाई देता है इसलिय उसका सच जगह 
सद्भ ब मना जा सकता है लकिल ब्ह्मका लक्षण सब जगह नहीं 
दिखाई देता इसलिये इसका सद्भाव. से मना जासरुकता है ? 
इस तरह विचार करने पर किसी भी तरह एक ब्रह्म संभव नहीं 
हं।ता । सम्पूर्ण पदाथ भिन्न भिन्न ही मालूम पड़ते है । 
यहाँ प्रतिवादं,का कढना है कि प्रदाथ हैं ते सत्र एक ही 
लेकिन भ्रमस वे एक मालूम नहीं पदत। इसमें युक्ति देना भो 
ठं,क नही हे क्योकि ज्रह्मका स्वरूप युक्तिगर्य नहीं है, वचन 
अगाचर है सक भी है: नेक भा हे... जुदा भी है मिला भी है 
उसकी महिमा हं। /गसी है । 
परन्तु उसका यह कहना टेक नहीं है क्‍योंकि उसे और 
सबका जा प्रस्यक्ष प्रतिभ तित हाता है. उसे वह अ्रम कहता हे 
आर यु'क्तसे अनुघ्रन करा ता कहता है कि सच्चा स्वरूप युक्ति- 
गर्य नहीं है बचन अग/चर हे परन्तु जब वह बचन अगःचर'-हे 
ता उसका निणेय कस ह। ? यह कहना 'क ब्रह्म एक भी है अनेक 
भी है जुदा भा है मिला भी है तक 'ठ.क" हंतता जब कित किन 
अरपेक्ष अं|से ऐसा हे ? यह बत-या जाता । श्रन्यथ। वह पागलोंका 
प्रल.प दे, | । 
कट्दा जाता हे कि ब्रह्मके पहले ऐसी इच्छा हुई कि 'एकोउडड 


( रैहैं८ ) 


बहुस्यां” में एक हूँ बहुत होऊगा। लेकिन जो पहली अवस्थामें 
दुखो होता है बद्दी दूसरी अवस्था चाहता है | ब्रने एकरूप 
अवस्थ|सें अनेक रूप हानेकी इच्छा की से; ब्रह्मको पहले क्या 
दुख था ? अगर दुख नहीं था ओर ऐसा द्वी उसे कुपृहल हुआ 
तो जो पहले कम सुखी हो ओर वादमें कुतूहल करनेसे अधिक 
सुख हो वह कुतृहल करना विचारता है ब्रद्म ज़ब एक अवस्थसे 
अनेक अवस्था रूप हुआ तब उसके अधिक सुख कंसे संभव हो 
सफता है । और अगर वह पहले ही पूर्ण सुखी था तो अवस्था 
क्‍यों पलटता है ? बिना प्रयोजनके तो कोई कुछ करता नहीं । 
दूसरे वह पहले भी सुखी था ओर इच्छानुसार कार्य होने पर भी 
खुखी द्ोगा, लेकिन जब इच्छा हुई उस समय तो दुखी ही है। 
यदि यह कद्दा जाय कि ब्रह्मके जिस समय इच्छा दोती है उसी 
समय कार्य होता दे इसलिये दुम्बी नहीं द्ोता यह भी ठं.क नहीं 
है क्योंकि स्थूनन कालकी अपेक्षा तो यद्द कहा जा सकता है कि 
श्ज्ञकी इच्छाके समय हद्वी काम होता हे परन्तु सूक्ष्म कालकी 
अपेक्षा इच्छका ओर कायका होना एक साथ नहीं हो सकता । 
इच्छा तो तब ही होती है जब काय नहीं होता ओर जब कार्य 
होता दे तब इच्छा नहीं होती इसलिये थाड़ समय तक तो इच्छा 
रही ही अतः दुःखी अवश्य हुआ होगा। क्‍्योंके इच्छा दी 
दुःख है ओर दुःखका कोई स्वरूप नहीं। इसलिये ब्रद्यकी इच्छा 
की कल्पना करना मिथ्या है । 


ब्रह्मकी मायाक्रा खण्डन 


यदि यह फट्दा जाय कि इच्छा होते ही अक्षकी माया प्रकट 
इोती हे तो अद्धकी दी माया हुई ओर इस तरद् वह शायावी 
कदलाया. उसका शुद्धरूप कहाँ रहा। दूसरी बात यह दे कि ब्रद्यका 


( “ह्रह ) 
ओर मायाका दण्डी दण्डके समान संयोग संबंध है या अ्रप्नि 


डच्णुके समान समवाय संबंध है। यदि संयोग संबंध है, तो 
ब्रह्म भिन्न हुआ ओर माया भिन्न हुई तब अद्वेत ज़ह्य केस कह- 
लाया। तथा जिस प्रकार दण्डी दग्डको उपकारी जान अहण 
करता है वेसे ही ब्रह्म भी मायाको उपकारी जानता है तभा प्रदण" 
करता है अन्यथा क्यो करें । अतः जिसे त्रह्म भी ग्रहस करता है 
उसका निषेध करना केसे संभव हंासकता है वह तो एक उपादेय 
चेंज हुई | अगर समवाय सम्बन्ध है ता जैसे अ म्नका उष्ण 
स्व्रभाव है बसे ज्ह्मका माया स्वभाव हुआ । उस स्वभावक। निप्घ 
केसे संभव हो सकता दे । वह तो उत्तम वस्तु हुई । 

यदि कहा जाय कि ब्रह्म तो चतन्य है और माया जद है यह 
भी ठीक नहीं है क्‍योंकि समयाय संबन्धर्में दो विरोधी स्रभाव 
नही रहते, जैसे आकारा ओर अन्थकार एक जगह नहों रह 
सकते | यह कहा जाता है कि माय्रासे स्त्रयं जह्म भ्रमहूप नहीं 
होता किन्तु अन्य जब भ्रमरूप हात हैं तत्र ता जैसे कपटो अपने 
कपटको स्वयं ही जानता हैं. उसके अ्रममें नहीं आता दूसरे ही 
जब अ्रममें आत हैं । लेकिन कपटी ता वही कहलायग; जो इपट 
करेगा न कि अममग्नें आने वाले दूसरे जोब ? बसे ही अडझ्य अपनी 
मायाको स्वयं जानता है इसलिये वह भ्रमरूप नहों होता दूसरे 
ही जोव श्रममें आते हैं लेकिन मायात्रो तो ऋ्रष्म ही कहल,यगा 
उसको मायसे दूसर जीव जो भ्रमरूप हुए हैं बे मायावी क्यों 
कहलायेंगे ९ 


सथथ द्वी एक प्रश्न यह भी उठता हैं कि जीव और ब्रह्म एक 
है या अलग अलग हैं? यदि एक हों तो जैसे कोई पागल स्वयं 
ही अपने अंगोंकी पीड़ा पहुंच।ता दे वेसे ही त्रह्म अपनेसे अभेन्न 
जीवोंको मायासे दुखो करता है इसकों माया कहा जायगा 


( ९५० ) 


कोष वदे अलग हैलो किसे कोई पूजत्जिया हूँ प्र जन भय को 
अ्रम पा कर पोड़ा दे तो, उसे नडष्ठनहा ल्‍कहा जाता है वस ही 
ब्रद्म मय पेट का, बिना प्रप.जन दुसर+ जब को पढ़ा देता 
पछसे-करत्र) कहर जायगा। रह इस तरहः- माग्राका ब्रह्मकी बतलाना 
निशा क्रम हे।। 5 «» 


'जीवोंफो ब्राह्म चेतनताओथ खण्टन 


गे प्रतियद्री कहता है कि जलसे भः हुए अलग अलग 
बतनोमें चन्द्रम:का प्रति वस्त्र अलग अलुग “खाई देता है परन्तु 
चन्द्रमा एक हो है। बेस है, अलग बतस शर,रीमे बह्मका 
चेतन्प भ्रकःश अलग + पाया जाता है । लेकिन ब्रह्म एक हा है । 
डपलियेज वेकी चैतर्ना ब्रह्म फो हो चर्तता दे । किन्तु यह कहना 
कर ठँक नो है । जद शरारमे ब्रह्मऊे प्रतिबम्यसे यद चेतना 
हाता है तो घट पंट अ दे ज॑ए पढद.थ में भा ब्रञ्कका प्रतिवम्त्र 
है? जानेसे चेतना हो जनो च॑ हिय। यदि कह जाय के शर्गरों 
कँ। चेतने नेह। करती ज|बका चेतन करता | तो प्रश्न यह > कि 
जैव स्य दप वव॑त है या अवेतन ? अर्गर चनतन है नो चतनको 
घ्वुतन क्या के गा? यहिं अयतन ह तो शरीर, घट ओर जंबकी 
हज 7३7॥ दें तेरा प्रश्त प 3 के ब्रम्म आर जेब को चेतना 
पैक शैयाँ भिमैे १? अदे एक 7 ता दोनेसे क्र नके अधिरता 
छिनती क्यों है ? 'हुसरे यह सर्भ। जैं,बे पर्रस्परम एक दसरका बचत 
किया कही 'जर्नत ? अगर' यह कैंहाँ ज,यगा कि यह उपा धिक, भद 
है चेतना हो भिन्न भिन्न है ता उप,वि मिटत्र पर इसको चेतना 
म्नह्ममें मिलम्णा/यमो या नप्र होजेयणारी अमर नए हाज यगो तो 
"यह जब वेतन रह: जीयगाण अगर सेगा।सों इसका चेतना 
डर्साकां रह। तद्याओे करा मिल 7 अगर अं स्तत्व 'नहीं रहेगा तो 
इसका'नाश-हुआ फहल/कन्‍्रद्म मैं को मजा? अगर अदा और 


('. १४५५९ ) 


जीवकी चेतना भिन्न रूमानी जायगी तो'! ब्रह्म श्र र जं,व' मित्र ४४ 
ठहरे । इस प्रकार ज॑.कंर्की चेसनाका ब्रह्मकी माननी अ्रमाहेत  * * 


५ ० व हद 
शरीर मायाक्ाा रूरूप ह हमका खणश्डन 
शरीरादिककों यदे मायाका कटा ज्ञाता है तो माया दी हाड़ू 

मंसादिक रूप हेती हे या मायाह्त निमित्तसे , और कोई हाद 

मास रूप हे।ता है ? अगर माया हा हाद माॉसरूप हे।तो है तो 
मयाके बण गंधादिक पदलझे हुए थे यू नत्रीन- हुए .. यदि पदले 
से ही थे ता पहल तो माय अ्ह्मको थक और ब्रह्म ,अमतिक है 
वहाँ वण दक कसे संभव है। सकते जे ) आगर ; नर्बन , दुए वो. 
अप्ृूर्तिकसे मृतिक ठुआ, लव आ [तक - स्कृभाव, खद। नहीं, रहा« 
ऋगर कहा जायगा कि मयाके नाम त्तस आर काई- हड्डी मांसादि 
रूप होता है तो मायाके सिवाय आर कोई पद थ जा ब्छ्यव| दरों, 
के यहाँ है हो नहों तब हागा कोन ? अगर,यह कहा ज,या। कि 
नव न पदथ पदा हुए है तो वे मयसे भिन्न पद्ा,-हुए.दें ,यह, 

अ भन्न पदा हुए दे ? यदि मिन्न पदा हुए ता शारारिक मायामयी 

कतसे हुए ) वे ता उन नवान उत्पत पर थम्रय हुए। यादे अभन्न 

पंद्ा हुए तो म.या हा तद्र । नवान पद था उत्पन्न, हाना 
क्यों कहो हू। ? इस तरह शरारादिककों मायाका स्ररूप कहना; 
भ्रम हैं । ! 

प्रतिब[दी फिर कहता है कि--मायसे तीन गुण पदा हाते हें: 

राजस तमप आ।र सात्यिक परज्तु यद भा उतका कहना ठेके 

नहीं है क्प्रोकि मान' दे क्षाय रूप भात्रको राजस कहते हैं/ 
क्राधादे कपयरप भ वह तामस कहते है मंद कष य. रूप भक 
को सात्विक कहते हैं यह भाव प्रत्यक्ष चेतनामयी है और मायाका: 
स्वरूप ज़ड कट्दा जाता दे सो जड़से चेतनामया भाव केले पेदा हो 


हा 


( शेद० ) 


सकते हैं ? अगर जडके भी यह भात्र पदा हा सकते हैं तो पत्थर 
आदिके भी हेने चाहिये । परन्तु चेतना स्वरूप के ही यह 
ढीखत हैं । अतः यह भाव मायासे पदा नहीं हेसकते | हां यदि 
मायाकों चेतना ठहराया जाय तो मान सकते हैं लेकिन सायाकों 
चतन ठहरानेमें शरोरादिक मायासे भिन्न हाते हैं यह नहीं माना 
जा सकता इनलियप उप्तका निश्चय करना चाहिये। भ्रमझूप मानने 
में कोई ल,भ नहीं है । 

प्रतिवादीका यह भी कहना है कि इन तीन गुण से अ्मा, 
विष्णु और मरेश ये तीन देव प्रकट दए हैं। लकिन य ठ क नहीं है 
क्य के गुण,से गुण तो पद हे।ते & परन्तु गुणसे गुणी पद्ठा नहीं 
होते । पुरुषसे क्राध हे।ता है लेकित ऋ्राधसे पुरुष होता नहीं देग्था 
गया | तथा इन गुणको जब निन्दा का जाता है तत्र इनसे 
उत्पन्न हुए ब्रह्म: देक पूज्य केसे माने जा सकते हैं। दूसरी बात 
यह है कि गुण तो हैं मायामय ओर यह ताना ब्रद्मके अवतार है 
किन्तु इन गुणोंस उत्पन्न हानेके कारण य भी माय/मय कहलाए | 
फिर इनको ब्रद्धके अवतार कंसे कहा जा सकता हे? य गुण 
जिनमें थाड़े भा है उनसे तो इन छाड़नेके लिय कहा जाता हैं 
ओर जा इन्हों गुणोका मूर्ति है उन्हें पूज्य माना जाता है यह ता 
बड़ा अ्रम हे | तव। इन तानोंके कार्य भी इन्ही रूपमें देखे जात 
हैं। कहता दिक युद्धादिक ख्ासेवनादि क्रियाएँ उन रागादिगुगों 
से दबे हैं. इमलिय उनके रागादिक गुण मंजूर हैं. ऐसा कहता 
चौदिय | इन हो पूज्य कहना या परमेश्व/ कहना क्रिसी प्रकर भा 
ठीक नहीं हैं। जैसे अन्य संघारों है बसे यभो हैं । यहाँ यह 
कहना भी ठीक नहीं है कि, स सारी तो मायाके शअर्घान हे इस 
लिय विना जाने ही उन क.येंको करते हें किन्तु अज्मा.देकके माया 
आधधोन दे, वे जानकर इन कार्योक्ों करते हैं । क्योंकि मायाकें 


( (*३ ) 


झाधीन दोनेसे काम क्राधादिक के सिवाय और क्या पेदा 
है! सकता है। इन काम क्रोधादिकी ब्रह्मादिकके तीज्रता पाई 
जाती है | कामकी तीत्रतासे स्लियोंके वशमें होकर उन्होंने नृत्य 
गान आदि किया है. विहल हुए हैं. अनंक प्रकार की कुचेष्टाएँ की 
हैं। क्रोाधके वशीभूत हे।कर अनेक युद्धादि कार्य किये हैं. मानके 
वबशीभत हे।कर अपनी उच्चता प्रकट करनेके लिय अनेक उपाय 
किए हैं, मायाके वशीभूत होकर छल किए हैं. लोभके वशीभूत 
होकर परिग्रहका ख़ब स ग्रह किया है । 


यदि यह कहा जाय कि इनको काम क्रोध दि व्याप्त नहीं हे।ते, 
यह ता परमश्ररक्ती लीला है। सो भी ठीफ नहों हे क्‍योंकि ऐसे 
कार्याकों व इच्छासे करते हैं या बिना इच्छासे करते हैं ? 
दि इच्छा से करते दे ता स्त्री संवनकी इच्छा ही का नाम 
काम है. युद्ध करनेकी इच्छा ही का नाम क्राध है इसी तरह 
ओर भी समझना चाहिये। अगर बिना इच्छा करत हैं तो 
बिना चाहे किसी कामका होना पराधीनताका सूचक है. वह 
पराधीनता उनके केसे संभव हा सकतीं है ? ऑर अगर यह 
लीला है कि परमेश्वर अवतार धारण कर इन कार्यमि 
लीला करता है तो अन्य जीवोंका इन कार्यसि छुड़ाकर मुक्त 
करनेका उपदेश क्‍यों दिया जाता हे । फिर ता क्षमा, शील, 
सताष सयमादिकका उपदेश सब्र कूठा कहलाया । 


लोक प्रवृत्ति या प्राणियोंके निग्नह अनुग्रहके 
लिये सृष्टि रचना का खण्डन 


इस पर अगर यह कहा जाय कि परमेश्ररको तो कुछ मतलब 
नहीं किन्तु लाकनीतिको चलानेके लिये अंथवा भक्तोंकी रक्ता और 


डर 


( ६९४४ ) 


दुष्ठोंका निम्नह करनेके लिय पर*-श्वर अवतार धारण करता है 
सो भी ठीक नहीं हे, क्योंकि प्रयोजनके बिना चिंडटी भी कार्य 
नहीं करती परमश्वर भला क्‍यों करेगा ? ओर फिर प्रयोजन 
भी एसा कि लाक ग्रवृत्तिक लिय करता है। जैसे काई पिता अपनी 
क्रुवेष्टाएं पुत्रोंकोी सिखाबे ओर जब बे चेष्टाएं कर तो उनको मारने 
लग जाय ऐसे पित्ताका भला अच्छा केस कहा जा सकता हे? 
बसे ही ब्रह्म स्वयं काम क्राध रूप चष्टास अपन पंदा किये लागों 
को प्रवृत्ति करता है ओर जब व लोग बसी प्रवृत्ति करत हैं ता 
उन्हें नरकादिकाम डाल देता है। शाश्रोंम नरकादिका इन्हीं भावों 
का फल लिखा है। ऐसे प्रभुका भल्ना कस माना जा सकता हैं ? 
ओर यह जो कहा है कि उसका प्रयोजन भक्तोंकी रक्षा ओर दष्टा 
का निग्नह है उसमे भी प्रश्न यह हे कि भक्तोंके दःग्ब देने बाल जा 
दुष्ट लोग है व परमश्वरकी इच्छास हुए है या बिना इच्छाके हुए 
है ? यदि इच्छासे हुए हैं. ता जैसे काई अपने सवकोको स्वयं ही 
पिटवाबव ओर पीटन बालकों फिर दशड दे भत्ता ऐसा स्थार्मसी 


अच्छा कस हा सकता है वेस ही जा अपन भक्ताका खवयं अपनी 
इच्छास दुष्टा हारा पीड़ित कराब ओर बादमस अवतार धारण कर 
उन दुष्टोंका मार रसा इश्वर भी अच्छा केस होासकता है ? अगर 
यह कहा जायगा कि बिना इच्छाक हू दुष्ट मनुष्य पदा हुए तो 
या ता परमश्वरका एस भविष्यका ज्ञान न हागा कि दुप्ट मर भक्तों 
का दुःख देंगे या पहल एसी शक्ति न होगी जिससे वह इन्हे दष्् 


न हान देता । दूसरी बात यह है कि जब एऐस कार्य के लिये 
परमात्माने अवतार घारण किया है। तो बिना अवतार घाग्ण 
किय उसमें एसी शक्ति थी या नहीं ? अगर थी ता अवतार क्यों 
के करता है ? अगर नहीं थी पीछ शक्ति होनका क्या काग्श 
हुआ 


( ९५५ ) 
महत्ता दिखानेके लिए सृष्टि रचनाका खण्डन 


यदि कद्दा जाय कि ऐसा किए बिना उसकी महिमा प्रकट नहीं 
हा सकती थी ता इसका मतलब यह हुआ कि अपनी महिमाओे 
ज्िय अपने अनुचरोका पालन करता है ओर शत्रओक! निम्रह 
करता है | इसीका नाम रागद्रप है | और रागद्रेष ससारी जीव 
का लक्षण है | जब यरागठ्वेप पग्मश्वरक ही पाया जाता दे तब 
अन्य जीवोकों गगठ्प छाड्कर समताभाव धारण करनेका उपदेश 
क्यों दिया जाता है /” ओर रागदरपक अनुवार काय करनसें थादा 
चहुत समय तो लगता हां है उत्तन समय तक परमख्वरके अकुलता 
भी रहती होगो तथा जैस जिस कामको छाटा आदमी कर सकता 
है उस कार्यका राजा स्त्रयं करे ता रजाकी इसमें महिमः नहीं 
हाती उल्टी सिन्‍दा होती है। बसे ही जिस क,यंको राजा व 
व्यन्तर ठेवाडिक कर सकते है उस कायका यदि परमश्वर स्वयं 
अबतार थे रण कर करताई ता इसमे परमश्वरकी कुछ महिमा नहीं 
है निन्‍दा ही है डाक सिवा सहेमा ते। किया आर को दिखाई 
जाता है | लक्िन जब ब्रह्म अउल है. नत्र महिमा किसका दिखाता 
है? ओर महिमा दिखानका फन तो स्तुति कराना हैं तो बह 
किससे स्तुति कराना च.हता है ? तो जब्र वह स्त्रय स्तुति कराना 
चाहता हैं. ता सब जीबाका स्तुनिरूप प्रश्नत्ति क्यो नहीं कराता । 
जिसस अन्य कय न करना पड़। इसलिये महमाके लिथ भी 
कार्य करना ठोक नहीं कहा ज।सक-। ! 


तक-परमश्चवर इन कार्या का करता हुआ, भा अकत्ता है 
इसका कुछ निधारण नहीं 

समाधघान--काइ अपनी माताकों बांक कहे ता जैंस उसका 
कहना टीक नहीं माना जाता बसे ही कार्य करने हुए भी परमख्र 


( १५४५६ ) 


को अकत्ता मानना ठीक नहीं हे | यह कहना कि उसका निधारण 
नहीं है मिथ्या है क्योकि निधोरण किए बिना ही यदि उसको 
माना जायगा तो आकाशके फूल गधके सींग भी मानने पड़ेंगे । 
इसलिये त्रह्मा, विष्णु, महेशका होना मूठ है। 


ब्रह्म, विष्णु, महेश द्वारा सृष्टिके उत्पादन 
रक्षणु ओर ध्यंसका खण्डन 


प्रतिबादीकी यह भी मान्यता है कि ब्रह्म तो खष्टि पंदा करता 
है, विष्णु रक्षा करता है और महश संहार करता है.। किन्तु 
उसका कहना टीक नहीं हे । क्योकि इन कार्यमिस काइ कुछ करना 
चाहेगा ओर कोई कुछ करना चाहगा तो परस्पर बिराध हागा। 
यह कहना कि यह तो परमंखरके हा रूप है इनमे विरोध क्‍यों 
होगा ? ठीक नहीं है क्यो कि जा आदमी स्त्रयं ही पदाकर स्वयं 
ही मार उसके ऐसे काय करने क्‍या लाभ है ? अगर सष्ट उसे 
अनिष्ट लगती है| ता पंद्रा ही क्यो करता हैं ? आर इठ्ठ लगतों 
है तो नष्ट क्यो करता हैं यदि यह कहा जाय कि पहल इष्ट था तत्र 
पदा करनेके पीछ अनिष्ट लगी ता ब्रिनाश किया. ता प्रश्न यह हे 
कि इससे परमंश्ररका स्वभाव अन्यथा हुआ वा स्तष्टिका स्वरूप 
अन्यथा हुआ। ? याद पहला पक्ष मानाग ता परमश्चरका एक 
स्वभाव नहीं रहा । बब उस एक स्वभावक्रेन रहनंका कारण 
क्या है यह भी बताना चाहिय क्योकि बिना कारणुक स्वभावका 
पलटना नहीं हाता। यदि दूसरा पक्त स्वीकार हैं ता सृष्टि तो 
परमश्वरक आर्धीन थी उस एसा हाने ही क्यो दिया कि 
अनिष्ट लग । 


दूसरे हमारा पूछना यह है कि ब्रह्मा जो रहृष्टि पदा करता है 


( (९४७ ) 


उसका तरीक़ा क्या है एक तो यह कि जैसे मन्द्रि चिनने बाला 
चूना पत्थर आदि सामप्री इकट्ठी कर आकारादि बनाता हे बस 
हैं। ब्रह्मा सामग्मी इकट्ठी कर सृष्टि रचना करता है तो यह सामग्री 
जहाँ से लाकर इकट्ठी की बह ठिकाना बताना चाहिय । ओर 
अकेले ब्रक्माने ही यदि इतनी रचनाकी ता आगे पीछेकी या अपने 
शरीरके बहुतस हाथ आदि वनाकर एक समयमे ही की ? यह 
बताना चाहिय | 

दूसरे यह है कि जैसे राज़ाकी श्ाज्ञानुमार काय होता है 
बसे ही बह्माकी आज्ञानुसार झाफ्ट पदा हातो हे । तब प्रश्न यह 
हे कि आज्ञा किसका ठी ”? ओर जिसका अ'ज्ञा दी बढ सामग्रों 
कहाँ से लाया ओर केसे रचना को ? यह सत्र मालूम होना 
चाहिय । 

तीसरे यह है कि जैसे ऋद्धिधारी इच्छा करता है. ओर कार्य 
स्वमत बन जाता है. बसे ही ब्रह्मा इच्छा करता है और उसके 
अनुसार सष्टे स्वसव पदा हाजाती है । लकिन यह भा ठीक नहीं 
है क्योंकि अ्ह्म। ता इच्छाका ही कर्ता हुआ, सष्टे तो अपने आप 
ही पद हुई | दूसर इच्छा तो परमअद्यने को तब अह्याका कर्तव्य 
क्या हुआ ? जिसस ब्रह्माको सश्टिका पदा करन वाला कहा जाय 
अगर यह कहा जाय कि परमत्रह्म ओर ब्रह्म दानान ही इच्छा 
की तब लोक पेदा हुआ। तो ब्रह्म के शक्ति हीनपने का दोष हुआ । 


इसके अतिरिक्त यह भी प्रश्न हे कि अगर बनानेसे ही लोक 
बनता है ता बनाने वाला ता सुखके लिय ही बनाता हे इसलिये 
इंप्टठ ही रचना करता है लेकिन इस लाकमें इष्ट पद्मर्थ तो कम हैं 
अनिष्ट बहुत हैं । जीवोमे देवादिकाकी रचना तो क्रोड़ा करने ब॒ 
भक्ति कराने आदिक लिए की । परन्तु लट कोड़ी कुत्ते सुधर शर 
आदि किस लिए बनाए। येतोी रमशीक नहीं है सब्र प्रकारसे 
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अनिष्ठ ही है | तथा दुरिद्री ठ:खी एवं नारकी आदिके इखनेसे 
अपनेका जुएुप्सा ग्लानि आदि दु.ख पद/हाता है| एस अनिष्ट 
क्यो बनाए ? यदि यह कहा जाय कि यह जीब अपने पापस लंट 
चंटी दरिद्रों नारकों आदि पर्यायोको भागता है ता यह ता बादम 
पाप करनेका फल्न हुआ. पहले रचना करत समय इनका 
क्यो बनाया ? दसर यदि जाब पोडुस पापरूप परिणत हुए ता 
कंस ? अगर स्वयं ही परिणत हुए तो माजूम पढ़ता हे त्रह्माने 
पहले ता पंदा किए बादम वे उसके आधान न रहे । इस कारण 
से ब्रद्माका दःख ही हुआ। यदि ब्रह्मके परिग।म न करनेस ये 
पापहूप परणुत हुए ता ब्रह्मान उन्हे प,परूप परिणत क्यो किया 
जांब ता उसके ही पेदा किये हुए थे उनका बुरा किस लिप किया। 
इसलिय यह भी बात ठीक नहीं है । अर्जबो मे भी सुबण 
सुगंधादि सहित वस्तुये ता ग्मणके लिये बनाइ पर कुबण 
दगगधादि सहित दुःखदायक वस्नुएँ क्रिस लिये बनाई ? इनके 
दर्शानादिकस ब्रह्मका भी कुछ सुख पदा नहीं हाता हागा ? यदि 
पार्पा जीबोका द॒ःख देनके लिय बनाई ता अपन ही पद्ठा किय 
हुए जाव,से एसी दुटधता क्योकी जा उनके लिये दुःखदायक स.मग्री 
पहल ही बनादी । तथ। धूल पर्बंतादिक कितनी हां वस्तुएँ एसी हे 
जो अच्छी भी नहों है ओर दुःखदायक भी नहीं है उनका किस 
लिय बनाया ? अपने आप ते व जसे तेसे बन सकते है परन्तु 
बनाने वाला ता प्रयाजनका लकर हा बनाए्ग[। इसलिए ब्द्दा। 
खाप्ठका कत्ता है यह बचन मिथ्या हू 

इसी तरह विष्णुका लोकका रक्षक कहा जाता है यह भा 
मिथ्या है क्योकि रक्षक तो दो ही काम करता है । एक तो 
पद हानका कारण न हान द इसर बनाशका कारण न हान 
किन्तु लाकमे दुःखक पदा हानके कारण जहाँ तहाँ वेंख जाते 
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है और उत्तस जीवोंका दुःख हो ठेखनेमे आता है । भूख प्यास 
आदि लगते हैं शीत उष्णादिसे दुःख हाता है जीव पररपर दुःख 
पैदा करत हें शस््रादि दुःखके कारण बनते है । तथा विनष्टठ हानके 
कारण मौजूद है | जीवकें विनाशके कारण रोगाडिक अशप्नि बिप, 
तथा शस्त्रादि देख्ख जात हैं। और जीवाके परस्परमें भी बिनष्ठ 
हानेके कारण मोजूर है । इस नरह जब दानो प्रकारसे रक्षा नहीं 
की ता विष्णुन रक्षक बनकर क्या किया ? अगर यह कहा जाय 
कि विष्णु रक्क ही है अन्यथा जकुघ्रा तृपादिकरे लिये अन्न 
जलादिक कहाँस आते. कोड़ोको कण ओर कुजरकोा सन कौन 
देता ? संकटमे सहायता कोन करता मरगाका कारण उपम्थित 
हाने पर टिटहरी की तरह कोन उद्ारता इल्यादि बातो 
से मालूम पदता है कि विष्णु रक्षा करता हो हैं यह भी 
अ्रम है क्योकि अगर एसा ही होता ते जहाँ जीवं।का भूख प्यास 


पीड़ा देते है, अन्न जलादिक नहीं मिलत संकट पड़ने पर सहायता 
नहीं होती थाड़ा सा कारण पाकर मग्ण होज़ाता है वहाँ या तो 
विष्णुका शक्ति नहीं है था उसका ज्ञान नहीं हुआ। लोकमे बहुत्त 
स एस प्राणा दुखी हाकर मर जात है | विष्णुन उनकी रक्षा क्‍यों 
नहीं की ? यह कहना कि वह ना जाबोके कतव्योंका फल है ऐसा 
ही है जैसे कोई शक्तिहान लाभी कृठा बेच्य किसीका कुछ भला हो 
ता उसका अपना किया हुआ माने ओर बुरा हो मरण हो तो कहे 
कि उसका हानहार ही एसा था | जा कुछ भला हुआ बह ता 
विष्णुने किया ओर जा बुरा हुआ वह जांबोके कर्तव्योंका फल 
हुआ ? भला एसी कूठी कल्पना किस लिए की जाती है? या 
तो भला चुरा दानों विष्णुका किया हुआ मानना चाहिये या दोनो 
उनके कत्तव्यका फल मानना चाहिए। यदि विप्णुका किया हुआ 
है ता बहुतसे जीव दुखी और शीघ्र मरते देख जाते है उसका 
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रक्षुक केसे कहा जा सकता है ? और यदि अपने कर्त्योंका फल 
है तो जो करेगा वह पाबेगा विष्णु रक्षा कया करेगा ? यदि कह्दा 
जाय कि जो विध्णुके भक्त हैं उनकी रक्षा करता है तो जो कीड़ी 
कुमर आदि विष्णुके भक्त नहीं हैं उनको अन्नादिक पहुंचानेमें 
संकटके समय सहायक हेलेमें अथवा मरण हे।नमें विष्णुका 
कर्तठ्य मान उसे सबका रक्षक क्यो कहा जाता है| केवल भक्तोका 
ही रक्षक सानना चाहिए । किन्तु भक्तोका रक्षक भी नहीं है क्या 
कि अभक्त भी भक्त पुरुषोंकों पीड़ा देते देखे गए है। उनके 
'श्रद्धानुसार यह ठीक है कि कई स्थानों पर प्रह्मद आदिकर्की उसने 
सहायता की है । परन्तु यहां तो हम यह पूछते है कि प्रत्यक्ष 
मुसलमान आदि अभक्त पुरूषों द्वारा भक्त पुरुष पीड़ित होते है 
मंदिरादिकोको बिन्न होता है वहां विष्णु सहायता क्यो नहीं करत। 
क्या उसमे शक्ति नहीं है या उस खबर नहीं है ? यदि शक्ति नहीं 
है तो इनसे भी होन शक्तिका धारक हुआ यदि खबर नहीं है ता 
इतनी सी भी ख़बर न हानेस अज्ञानी हुआ। यदि कहा जाय 
कि शक्ति भी है खबर भा है लकिल उसकी एसी ही इच्छा है तो 
उस भक्तव॒त्सल क्यो कहा जाना है इस प्रकार बिप्णुको ललोकका 
रक्षक मानना सिथ्या हैं | 


इसी तरह महेशको संहारक माना जाता है यह भी मिशथ्या 

है । पहले तो महेश जो संहार करता है वह सदा ही करता है 
या महाप्रलयके समय करता है? यदि सदा करता है तो 
विष्णुकी रक्षा और संहार आपसमें-विरोधी हैं | दूसरे यह संहार 
कसे करता है ? जैसे पुरुष अपने हाथ आदिकसे किसीको मारता 
है या दूसर द्वारा पिटवाता है बेसे ही महेश अपने अंगोंस संददार 
करता है या किसीका आज्ञा देकर संहार कराता है ? अगर अपने 
'“अंगोंस संहार करता हे तो संहृार ता सारे लोकमें अनेकों जीवोंका 
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छुश २ में हाता है यह किस प्रकार अपने अंगासे या किस्ीका 
आज्ञा देकर एक साथ संहार कराता है यदि महेश केवल इच्छा 
ही करता है और उनका संहार स्वयमव होजाता है तो उसके सदा 
मारनेरूप परिणाम ही रहने चाहिये। ओर अनेक जीवोॉको 
एक साथ मारनकी इच्छा भी कंसे हती होगी ? यदि महाप्रलयके 
समय संहार करता है तो परमत्रक्षकी इच्छानुसार करता है या 
उसकी बिसा इन्छाक करता है ? यदि परमत्रद्मयकी इच्छानुसार 
करता है तो उसे ऐसा क्रोध केसे हुआ जा सबकी प्रलय करनकी 
इच्छा हुई क्योंकि बिता किसी कारणके नाशकी इच्छा नहीं 
हाती । और नाश करनेकी इच्छा ही का नाम काम क्रोध है इस 
लिय उसका कारण बताना चाहिय। यदि त्रिना कारगके इच्छा 
ह्वाती है. तो बद॒ पागलोकी सी इच्छा हुई । यदि यह कहा जाय 
कि परमत्रह्मन यह म्वांग बनाया था चादम दूर किया कारण कुछ 
भी नहीं है तो स्वाग बनाने वाला भी उस जब स्थांग अच्छा 
लगता है तभी बनाता है जब अच्छा नहीं लगता तब दूर करता 
है. । यदि इसका इसी प्रकार लोक अच्छा या बुरा लगता है ता 
इसका लोकस रागद्रेप हुआ। तब साक्षी स्वरूप परम क्यों 
कहा जाता हे ? साक्षीमत ता उस कहते हैं जो अपने आप ही 
जैसा हा वसा देखता जानता हा जाइए अनिष्ट पेंदा कर उस 
साक्षीभूत केस माना जा सकता है? क्योंकि साक्षीभृत होना 
ओर कता हत्ती हाना दोनों परम्पर विरोधी बाते हैं। एकके दोनो 
बाते संभव नहीं है । 

दूसरे परमत्रद्मक ता पहल यह इच्छा हुई थी कि 'में एक हें 
बहुत हाजाऊ तब बहुत होगया था। अब एसी इच्छा हुई होगी 
कि 'में बहुत हैं. एक हाजाओँ। जैस कोई भालेपनसे कार्य कर 
पीछे इस कार्यको दूर करना चाहता हे बेसे ही परमब्रह्मका भी 
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बहुत होकर एक हेोनेकी इच्छा करना ऐसा मालूम पड़ता हे कि 
उसने पहले बहुत द्वेनिका कार्य भालेपनसे 22 भविष्यके 
ज्ञानसे यदि करता ते। दूर करनेकी इच्छा ही क्यों हाती यवि पर- 
ब्रद्मकी इच्छा बिना ही महेश संहार करता है ता यह परजह्मका 
या अछाका विरशाधी कहलाया | रु 

तथा एक प्रश्न यह भी है कि यह महेश संहार केसे करता 
है ? अपने अज्ञोंसे संहार करता है या उसकी इच्छा होनेसे 
सस्‍्वयमेव ही संहार होता है । यदि अपन अन्लजॉसे संहार करता हे 
तो सबका एक साथ स हार कंस करता है । यदि इसकी इच्छास 
स्वयं स हार होता है तो इच्छा तो परमह्ामने की थी इसन 
स हार केसे किया ? 

तीसरा यह भी प्रश्न है कि सब लाकम स हार हात समय 
जीव अजीब कहों गय। यदि जीवोम भक्तजोव त्रद्मम मिल गय 
ओर अन्य जीव मायाम मिल गय ता माया ब्रह्मस अलग रहता 
है या पीछे त्रह्मम मिल जाती है| यदि अलग रहती है ता ह्मका 
तरह माया भी नित्य हुई अद्वत ब्रह्म नहीं रहा। और अगर 
माया और ब्रह्म एक हा जात है ता जीब मायामे मिल थे वे भी 
मायाके साथ ब्रह्मम,ं मिल गए। इस तरह महाप्रलयक्र समय 
सभीका परभन्नह्मयम मिलना रहा ता माक्षका उपाय क्‍या किया 
जाय । तथा जो जीव मायाम मिल गय थ व हा जीब बाद लोक 
रचनाके समय लोकमें आयेगे या वे ब्द्ममे ही मिल रहेंगे और नए 
पेदा होगे । अगर वे ही आववेंगे ता मालूम दुआ कि व श्रलग २ 
रहे मिलना कया रहा। यदि नय पेदा हाग तो जीवका अस्तित्व 
थाड़े ही समय तक रहा मुक्त हानेके उपाय करनस क्या लाभ । 


लोककी अनादि निधनता 


ब्रद्मवादियोंका यह भी कहना हे प्रथ्वी आदिक मायामें मिल 


-लप्च्कइरक्धाब७ 


2 


(६ (६६३ ) 


जाती है । परन्तु यहाँ भी प्रश्न यह है कि वह माया अमूतिक 
सचेतन है या मूर्तिक अचेतन. अगर अमूर्तिक सचेतन है तो इसमें 
मूतिक अचेतन पदार्थ केसे मिल सकत हैं और यदि मूतिक 
अचेदन है तो यह ब्रह्ममें मिलती है कि नहीं । अगर मिलती हे 
तो इससे ब्रह्म भी म॒र्तक अचतनसे मिश्रित हुआ । अगर नहीं 
मिलनी ता अद्वेंतता नहीं रही। अगर यह कहा जाय कि सब 
अमूर्तिक चेतन हो जाते हैं तो आत्मा शागीरादिककी एकता हुई. 
इनकी एकता यह संसारी जीव एसे ही मानता है उसको! 
अज्ञानी क्यो कहा जाय ? दूसरा प्रश्न यह है कि लोकका प्रत्तय 
होने पर महेशका प्रलय होता है| कि नहीं? अगर होताहै तो 
एक साथ या आग पीछे ? अगर एक साथ होता हैं ता स्वयं नष्ट 
होता हुआ लोाकको नष्ट केसे करता है ? अगर आगे पीछ हाता 
है ता लोकका नष्ट कर यह रहा कहाँ. क्‍योंकि वह स्त्रयं भी ता 
संट्टिमे ही रहता है। इस तरह मसदेशको खटष्टिका संहारकत्ता 
मानना अस भव है | तथा इसी प्रकार या अन्य अनेक प्रक.रस 


ब्रह्मा, विष्णु महेशका क्रमस सख्द्टि का ख्टरक्षक सख्रष्टठ संहारक 
मानना मिथ्या है। ल्लोककों अनादि निधन ही। मानना च,हिये। 
इस लोकमे जीवादिक पद/थ भा अलग ० अनादि निधन हें 

उनका अ वबस्थाका प.रचतन हाता 6 इस अपक्ञास व पदा आर 
नष्ट हात २हत है । स्वरग नरक द्वीपांदिक अनादिल इसी प्रकार 
हैं और सदा इसी प्रकार रहेगे यदि यह कहा जाय कि बिना 
बनाए ऐसे आकारादिक केसे संभव हे। सकते है, यह ता बनानेस 
ही। बन सकते हैं। यह ठीक नहीं हे क्योकि जो अनादिसे हं। 
पाए जाते हैं उसमें तर्क क्या ? जैसे परतद्यका स्वरूप अनादि 
निधन माना जाता है वेसे ही यह भी हे । यदि कहा जाय कि 
जीवादिक व स्त्रगोदिक केसे हुए तो हम भी यह पूछेंगे कि परज्क्ष 


( (६४ ) 


केसे हुआ ? यदि कह।गे कि इनकी रचना किसने की तो हम 
कहेंगे कि परन्रह्मको किसने बनाया। यदि परत्रह्म स्वयं सिद्ध है 
तो जीव स्वगांदि भी स्त्रयं सिद्ध हैं। आप कहेगे कि इनकी ओर 
परबह्मयकी समानता केस तो हम पछेग कि इनकी समानतार्म दोष 
क्या है ? लोककों नया पेंदा करना उसका विनाश करना आदि 
बातोंक बारेसे ता हमने अनेक दोष बतलाए। अब यह तुम्हे 
बताना है कि लेकका अनादि निधन माननम क्या दोष हें । 
वास्तवमें परब्रह्म कोई अलग चीज़ नहीं #. इस संसार्म जीव ही 
यथाथ मान्नमागंका साधन करके स्वज्ञ बीतराग हाजाता हैं । 
€ माक्षमार्ग प्रकाशस उदघ्ुत ) 


अइ तवाद के विषय में मांख्योंका उत्तर पक्त 


नाविद्यात्‌ अवस्तुना बन्धयोगात्‌ (साँं० द० १२०) 
भावाथ--क्षणिक विज्ञनवादी यागाचार बोद्ध ओर नित्य 
विज्ञानबा।दी, वेदान्ती थ दोनो अद्वित चांदी है क्योकि थ विज्ञानके 
सिवाय अन्य पदार्थ नहों मानते हैं। बदान्तोी एक्र हा नित्य 
विज्ञानमय ब्रह्म मानते हैं। और योगाचार वोदड अनन्त क्षणिक 
विज्ञान व्यक्तियोका एक स तान मानने है । य दोनो अविद्याका 
बन्धका हतु मानत है । अथान अविद्यास पुरुपको संसारका 
बन्धन हे।ता है। सांख्य उत्तर पक्षीरूपस उसको प्रछता हे कि अविद्या 
बस्तु.सत हे या असत हैं। वह कहताहे अवस्तु असन हे।तब सांख्य 
दर्शनाकार कहता हे कि यदि अविद्या अमत हें तो उससे पुरुषकों 
बन्ध नहीं हासकता। स्वप्रमे देखीहुई रज्जुस ,असन रज्जुस)क्याकोई 
किसी वस्तुका बान्ध सकेगा ? कदापि नहीं। यदि कहा कि श्रसत 
अबविद्यासे बन्ध भी असन अवास्तविक हागा तो यह भी छीक नहीं 
है । बन्ध यदि असन है। ते उसकी निवृत्तिक लिय योगाभ्यास 


( (६४५ ) 


आदि साथनोंकी आवश्यकना नहीं हासकती । शाखकारोंने ऊन 
योगाभ्यास आदि साधनोंका बन्वर्की निवृत्तिक लिये उपद्श किय। 
हे वे सब निष्फल होजायेंग | इसलिय बन्धअसन नहीं माना जा 
सकता । 


वस्तुत्वे पिद्धान्त हानि: ( सां० द० १। २१ ) 

भावाथं--सांख्यकार कहत हैं कि यथद अविद्याका वस्तुमूप 
अथान सदरूप मानोंगे तो तुम्हार सिद्धान्तका हानि पहुंचेगी । 
क्योकि तुम अविद्याका मिथ्या मानन हो. ता यह सिद्धान्त बदत्त 
जायगा । 

'विज्ञातीयद्वतापत्तिश्वँ ( सां० द० १। २२ 

भावार्थ--यागाचार बोद्ध सजातीय तज्षणिक विज्ञानकी अनेक 
उाक्तिया ता मानत हा है इसानय सजाताय द्रत उनके लिए 
अआ्रपत्तिरूप नहीं हासकता किन्तु विजञाताय द्रत तो उनके लिय 
आपत्तिरूप हागा । अविद्या ज्ञानरूप नहीं है. किन्तु बासलारूप हे 
आर वासना विज्ञानस बिजातीय है । अब्द्याका सत मानने पर 
विज्ञान और अविद्या यह दो पदार्थ सिद्ध होने पर बिजातीय 
द्नता प्राप्त हागी । वेदान्तियोके लिय द्वतता मानना दोपापत्तिरू्प: 


विरुद्रो मयरुपा चेत्‌' ( मां० द० १ | २३ ) 

भावाथं--सांख्य कहत है कि अविद्याका सन या असन 
माननेमे दापापात्त प्राप्त हानस विरुद्ध उसयरूप मान लो, अथात 
सते असन सदसन ओर ससदसतस विलक्ण य चार कोटियों 
है| इनमेंस पहिली दो सत और असतका तो निषेध हो चुका । 
तीसरी सन असन रूप कोटि परस्पर बिरोधी है । सत स विरुद्ध 
असत और असतसे विरूद्ध सत यह तीसरी कोटि ता परस्पर 
विरुद्ध होनेसे नही मानी जा सकती। तब विलक्तण सदेसदरूप 
चौथी कोटि मानोग तो उसका उत्तर नीच दिया जाता है । 


: न तारक॒वदाथप्रतीतेः! ” ( सां० द० १ । २४ ) 

भावार्थ--जगतमें ऐसा कोई पदाथ हो प्रतीत नहीं होता है । 
सापेक्ष सत्‌ असव तो मिल सकता है मगर चौथी कोटि बाली 
निरपक्ष सन असन वस्तु परस्पर विरूद्ध होनेस कहीं भी प्रतीत 
नहीं हाती | अन्य यह भी दोष हे कि यदि अविद्याका साक्षात्‌ 
बन्धका हंतु मानागे ता ज्ञानसे आवद्याका नाश हाने पर प्रारब्ध 
भोगकी अनुपपत्ति होगी | क्ग्रोकि दुःख भोगरूप वन्‍्धके कारण 
का नाश हाने पर कार्यकी निश्व्ति हो जायगी। हमार मतसे ता 
अविद्या जन्मादि संयाग द्वारा बन्वका हेतु है।गों । जन्मादि संयाग 
प्रारच्धकी सम।प्रिके बिना नष्ट नहीं होते | इन्यस विस्तरेगा । 


ब्रह्मवादके विषयमें नेयायिकोका उत्तरपत्त 

बुद्धयादिभिश्वात्म लिड्रो निरुपारूयप्रीश्वरं प्रस्यक्षानुमा- 
नागम भविष्यातीतं कः शक्त उपपादयितु 

(न्या० वा० भा० ४।१।२१) 

अथ--तरद्यव द। अद्यकझा जगतका उपादान कारण मानत है । 

ईश्वर कारण पुरुपकर्मा फल्यदशनात्‌ ॥ ४ | १ | १६। 

इस सुत्रम आय हुए इंश्वर शब्दका अशथथ॑ व ब्रह्म करते है | 

ईश्वरों ब्रह्म । ईशनायागात्‌ । ईशना च चेतना शक्किः 
क्रियाशक्किश्व | सा चात्मनि ब्ह्मनीति । ब्रह्म ईश्वाः स एव 
कारणं जगतः | न च भावों ना ग्रधानं वा परमाणनों वा 
चेतयेते ॥ 


अर्थ--ईशनायागस ईश्वर शब्द निष्पन्न होता है । इशना 


( (६६७ ) 


चेतना शक्ति ओर क्रियाशक्ति दो प्रकारकी है। बह आत्मा और 
के शा हे हे के 

ब्रह्ममें हे | ब्रह्म ही ईश्वर हे, वही जगतका कारण है | अभाव 
प्रकृति या परमाणु जगतके कारण नहीं है । ब्रह्मवादियोंका यह 
पूर्वपक्ष है। नयायिक इसका उत्तर देते हैं. कि आत्माको जानने 
के लिय आत्माके लिझ रूप बुद्धि. इच्छा आदि विशप गुण पाय 
जाते है ब्रह्म ता निरुपाधिक है । उसका जाननेके लिए काई लिद्र 
या निशानी नहीं हे | मुख्य बात ता यह है कि प्रमाण बिना 
प्रभयकी सिद्धि नही हो सकेगा | ब्रह्मकी सिद्धि तुम किस प्रमाणस 
कराग ? प्रत्यक्ष ता ब्ह्मयका नहीं हा सकना. क्योंकि वह किसी भरी 
इन्द्रियके द्वारा ग्राह्म नही हे | ब्रह्मका बत,ने बाला काई खास हतु 
नहीं है. अत: अनुमानस भा ग्राह्म नही होसकता। सर्वसम्मत 
श्रगम प्रमाग भी नहीं है। इसलिय भाष्यकार कहते है कि-.. 


प्रत्यक्षानुमानागमविषयातीत के! शक्न उपपादयितुम' 

प्रमाणक॑ विपयस रहित ब्रह्मका उपपादन करनेके लिए 
कोन समर्थ हा सकता ? काई नहीं। जब ब्रह्मकी उपपत्ति नहीं 
हो सकती ता उसका उपादानकारणु माननेकी बात मूलस ही लड़ 
जाती है । 'मूलं नास्ति कुतः शाखा' अर्थान्‌ जहाँ मूल ही नहीं हे 
बहाँ शाखा की क्या बात की जाय ? नेयायिक्र कहता है कि इस 
लिये आत्म विशेष रूप इश्वर्को जगतका उपादान कारण नहीं 
किन्तु निमित्त कारण मान ला। प्राणियोके कर्मोके अनुसार वह्‌ 
जगन बनाता है । बस्तुतः इश्वरवादियोका यहां सिद्धान्त है। 
प्रा्चीनतम नेयायिक आचार्य तो ईश्वरको नियन्तामात्र ही मानते 
हैं कत्तारूपसे नही | इत्यलं विस्तग्ण । 


( €६६5८ ) 


३ हक यमें जे ५, ७» 
अदह तवादके विषयमें जेनियोंका उत्तरपत्त 
अजाप्यन्ये वदन्त्येव, मव्रिद्या नस॒तः एथक 
तच्च तन्पात्रमेवेति भेदा भासो5निबन्धनः ॥ 
(शा० वा० स० स्तवक 5|७) 
अशथ--अदततपतद्तक [बपयस दद नता एसा कहते हे कि अनिया 
ब्रह्मस अलग नहीं है। ब्रहामसे अवजिद्या अलग मानने पर अद्वेत 
सि ठ्रान्त नहा डिक लकता | सन यहे ब्रद्मासात्र हे आशथान ब्रद्दा का 
हा सत्ता ह्ठे । अधबयाका पउ्थक सत्ता नहा हो । याद एसा जात 8 
ता घट पट, स्थ्रा पुरुष पत्ता, पत्र. संठ,नाकर पंत पत्ना,इत्याद 
जा भदका आभास हाता हें उसका क्‍या कारण है! कारणक 
बला कांय सही बन सकता 
सेवाथाउमेदरूपापि मेदा मासनिबन्धनम्‌ 
प्रमाशमन्तरेणेत- दवगन्तुं न शक्‍यने ॥ 
(शा० बा० म० ८ | ५४) 
अश्रू--पृर्वपक्त। कहता हे कि तअह्मयके साथ अपन भावका प्राप्त 
हु बहा आअत्रद्या भदाभावक्का कारण हागा। उतरपत्ते। कहता #' 
के आबजदा सभा कारण बन सकता हट जब वह॒ स्व्रय प्रमाणस 
इसड्ू हाजाय | आंवबदा प्रसय है आग अभश्रय प्रमागक बना नहा 
जाना जा सकता । 
भावे5पि च॒ प्रमाणस्य, प्रमेयव्यतिरेकतः 
2 मेवे 
ननु नाइंतमेवेति, तदभावे5प्रमाणकम || 
( शा० वा० स० ८। ६ ) 
अथ--अविद्या का निश्चय करने वाला प्रमाण कदाचित 


( (६९६6 ) 


स्वीकार कर लिया जाय किन्तु जब तक प्रमाणसे प्रमयकी सत्ता 
का स्वीकार न किया जाय तब तक काये कारण भावका निर्वाह 
नहीं हो सकता । वेदान्ती कहते हैं कि हम ऐसा नही कद्दते हैं कि 
केबल अद्वत ही- हे | यों तो प्रमाण और प्रमेय दानोंकी उयवस्था 
की हुई है। यदि प्रमाणकों भी स्वीकार न करें ता अद्वेततत्व भी 
अप्रसाण हाजायगा । उत्तर पक्ती ऋहता हे कि एक ओर देत 
ओर दूसरी ओर अठेत इस प्रकारके परस्पर विरोधी कथन 
उन्मसत्तके बिना अन्य कोन स्त्रीकार कर सकता है ? 


जो नस 
विद्याविद्या दिभेदाच, स्व <न्त्रेणव वाध्यते | 
तन्संशयादियों गाच्च, प्रतीत्या च विचिन्त्यताम ॥। 
( श०वा० स० ८| ७ ) 
अर्थ--विद्यां चा विद्या च. यस्तद्रदाभयं सहाविद्यया सृत्यं 
तीर्ववी विद्यायांउम्रतमन्धुते यह एक श्रुति है। इसमें विद्या और 
अविद्याका भेद स्पष्ट बताया हुआ है । विद्याका फल अमृत प्राप्ति 
आर अविद्याका फल मृत्युतरण है । कार्यभदसे कारणमें भी भेद 
होता है । इसलिय उक्त श्रतिसे स्व॒तन्त्ररूपसे अद्वेततत्वका निरास 
होजाता है . दसरी बात यह हे कि “तल्वमसि” इत्यादि श्रति 
अद्वेत बोधक है * हे त्रह्मणी वेढितव्य पर चापर च" पर चापरं 
च ब्रह्म यदाद्वुर:” इत्यादि श्रति सच्ची है या दूसरी ? इस प्रकार 
अआगमग्रमाणसे बाधा ओर संशय उत्पन्न होनेका संभव होनेस 
अद्वतवाद दूषित ठहरता है । वीसरी बात है प्रत्यक्ष प्रतीतिकी। 
घट, पट आदि भिन्न भिन्न वस्तुएं प्रत्यक्षसे दिखाई देती है। घट- 
पटादि भेद की प्रत्यक्ष प्रतीति ह।ती है वह भी अद्वततत्व खण्डन 
करती है । वेद/न्तियोंका दृष्टि सप्टिबाद भी बोद्धोंके शून्यवादके 
बरावर है। कहा भी हे कि-- 


( १७० ) 


५ पिन: 
प्रत्यक्षादि प्रसिद्वाथ विरुद्रार्थामिधायिनः 
, *है 
बेदान्ता यदि शाख्राणि, बोद्रे! क्रिमपराध्यते ॥१॥ 
अन्ये व्याख्यानयन्त्येव॑ समभाव असिद्धये । 
रेड ्ु ह 
अद्टवतदेशनाशास्त्र निर्दिष्टा नतु तत्वतः ।। 
(शा० वा० स० ८ | ८४ 
अर्थ--जैन बेदान्तियोको कहूते है कि शाब्बरम जा अद्विततत्व 
का उपदेश दिया गया है वह अद्वेततत्वकी वास्तविकता बतानेके 
लिय नही किन्तु जगतमें माह प्राप्त करके जीव गागद्ठेषको श्राप्र 
करते हैं उसे रोकनेके लिय और समभावकी प्रतीनि करानेके लिय 
तथा शत्र मित्रकों एक दृष्टिस देखनके लिए हे बह उपदेश 'अत्मे- 
वेद सब” इत्यादि रूप है | जगतका असार तुन्छ मानकर सर्वका 
अपत्मसमहष्टिसे टेखनेका उपदेश देना ही शाख्रकारका आशय 
है | इससे तुम्हारी एक वाक्यता है | इस्यलम ॥ [| 


जज नें 
आय समाजके अनुपम बदिक विद्वान श्रीमा 
4 क र्ज # 
पं० सातवलेकर जी की सम्मति । 
यज्ञों में देवों की उपस्थिति | 

“आधिभोतिक यजक्षका अर्थात मानव उ्यवहारका रूप (यज्ञका 
वास्तविक स्वरूप) सममनेके लिय इसका बिचार अवश्य करना 
चाहिये कि देव यज्ञोंमें जाकर स्वयं उपस्थित होते थे या नहीं । 
ब्राह्मजादि अन्थोंमं ओर पुराणोमें भी यहा लिखा हे कि प्राचीन 
कालमे देवताएँ स्वयं यज्ञमें आती थी ओर हविभाग अर्थान अन्न 


4 नोट-अद्ू तवाद पर विशेष विचार, दशन प्रकरणम किया जायेगा 





( (७१ ) 


भाग स्वयं लेती थीं । परन्तु पश्चान उन्होंने स्वयं यज्ञ्म उपस्थित 
हाना छोड़ दिया । यज्ञमिं देवोंकी उपम्थिति होनेके बर्णान मद्दा- 
भारतमें भी कई स्थानों पर हैं ओर अन्यान्य पुराणोंमें -. भी कई 
स्थानोमें हैं। इस वियपम महामाग्तका सुकन्या का आख्यान 
अथवा ऊयवन ऋषिकी कथा देसन याग्य है-- 


च्यवन ऋषि । 


चल्प्वन ऋषपषका कथा अथवा संकनया का आर्यान महाभारत 
यनप अध्याय, १५२५ सर 7२५ तक हैं । यह आख्यान 
वहाँ पाठक विम्तारस देख सकते है । इसका सारांश यह है-- 
“शयाति नामक एक राजा था. उसकी सुकन्या नामक एक 
कन्या थी | इस कन्यान र्यवन ऋषिका कुछ अपराध किया, 
इसलिय गजाका बड़ा कष्ट हुआ | पश्चात राजाने अपनी कन्या, 
ऊूगवन ऋषिका विवाह करके दान दी । इससे अयवन संतुष्ट 
हुआ | च्यवन् ऋषि बडा वृद्ध था ओर यह कन्या तरुणी थी। 
एक समय देवोके वद्य अखिनीकुमार वहाँ गय. उन्होने सुकन्यासे 
| कि वृद्ध च्यवन को छोड़ द ओर हमसे शादी कर । सुकन्या 
न माना नहीं । पश्च न बातचीत होकर अश्विनी कुसारोंने कुछ 
चिकेस्साक द्वारा उयवनका तरूण बनानेका भार स्त्रीकार किया । 
उन्होंन अपनी चिकित्सा द्वारा च्यवनकों तरुण बनाया। इस 
उपकारक बदल अखिनी कुमारोको यज्ञ अन्नभाग देना भी 
ऊयवन ऋषपितने स्वीकृत कर लिया। क्योंक इस समय तक 
आशख्च्ीकुमारोका ( वेद्योको ) अन्नमाग लनेका यज्ञमें अधिकार 
न था। अन्तमें च्यतन ऋ।पने यज्ञ किया उसमें सब देब आगय 
आर जिस समय रूयवन ऋषि अश्विनीकुमारोंकों अन्न देने लगा 
डस समय देव सम्राट इन्द्र कहता हे-- 


( १७२ ) 
. इन्द्र उबाच-- 
उभावेती न सोझाहों नासत्याविति में मतिः । 
री 4 0 
भिषजों दिवि देवानां कमेणा तेन नाउहँतः ॥ ६ ॥ 
च्यवन उवाच--- 
महेत्ताहो महात्शनी रूपद्रविण वित्तरो । 
यो चक्नतुर्मा' मधवन्वृन्दारकमिवाउजरमस्‌ ॥ १० ॥ 
० नो 
ऋते त्वां विवुधांश्ाउन्यास्कथं वे नाइ£तः सवम्‌। 
अश्विनात्रपि देवेन्द्र दवा विद्धि पुरन्दर ॥ ११ ॥ 
इन्द्र उवा च--- 
“वकित्सकी कमकरी क्रामरूप समन्वितो |. 
च्् न [थे (४ 
लोके चरन्‍्तो मरत्यानां कथं सोममिहापहतः ॥ १२॥ 
लोगमश उवाच--- 


एतदेव ददा वाक्यमाम्रेडयति देवगट | 

न इत्य ततः श्र ग्रह जग्राह भागवः ॥ १४ ॥ 
इन्द्र उव।च--- 

आश्यामथोय सोम॑ त्वं ग्रहिष्यसि यदि स्वयं । 

वच्ज ते प्रहरिष्यामि घोररूप मनुत्तमम्‌ ॥| १५॥ 

एवमुक्कः स्मयनिन्द्रमभिवीक्ष्य स भागवः | 

जग्राह विधिवत्सोममश्विम्यामृत्तमं ग्रहम || १६ ॥ 


( ९ैज३े ) 


ततोउसों ग्राहरद् ज्ज॑ घोररूप शचीषतिः । 
५» 8 
तस्य प्रहरतो बाहुं स्तम्मयापास भागवः ॥ १७ ॥ 


प्र० भा० चन १२७ 
इन्द्र बाले--यह दोनों अखिनीकुमार, स्वरगंमें देवताओंकी 
दवा करते हैं. इसलिये इनका सेमदान करना उचित नहीं है। 
ज्यवन ऋषि बोल--हे इन्द्र | यह दानों अश्विनीकुमार बड़े 
प्रद्मात्मा, बड़े उत्साही, रूप और घनसे युक्त दें, इन्होंने मु 
देवताओंके समान वृद्धावस्था रह्दित-तरुण-बनाया है। हे इन्द्र ' 
तुम और सब देवता यज्ञ भाग पाें, पर ये क्‍यों न पावें ? यह 
भी देवता हैं ? इन्द्र बोले--है च्यवन ऋषि ' यह दोनों चिकित्सा 
करने वाले मनुष्य लोकमें घूमने वाले हैं. तब किस रीतिसे सेम 
के योग्य है? लोमश मुनि बाले-ज्यों ही इस बचनको इन्द्र दूसरी 
बार कहना चाहते थे. त्यों ही भ्रगपुत्र च्यवनने इन्द्रका अनादर 
करके अश्विनीकुमारोका साम प्रदान किया। तब इन्द्रने कहा-- 
इनके लिये तुम सेाम दोगे ता मे तुम्हार ऊपर घोर वजञ्ञज मारूँगा 
ऐसा कहने पर भी इन्द्रकी तरफ देखके, कुछ हँसकर चअ्यवनने 
अखिनीकुमारोंको सेम दिया । तब इन्द्रने च्यवन ऋषि पर वजन 
चलाया, उस समय च्यबनने इन्द्रके दाथका स्तंभित किया [” 


यह कथा देखनेसे स्पष्ट होता है कि इन्द्रादि देव स्त्रयं भारत- 
वर्षमें आते थे, यक्षमें स्वयं उपस्थित होते थे, अपनी मानमान्यता 
में अथवा अपने आदरमें न्‍्यूनाधिक होने पर परस्पर लड़ते भी 
थे। और पश्चात्‌ अपने लिये प्राप्त होने योग्य अन्नभाग साथ 
लेकर चले जाते थे। अथात्‌ जिस प्रकार हम मनुष्योंका व्यवहार 
होता है बेसा दी उनका व्यवहार उस प्राचीन कालमें होता था । 

अश्विनीकुमार बेद्य होनेसे वे हर एक रोगीके घरमें जाते थे 


( ९७४ ) 


इस कारण इनका यज्ञ भाग लेनेमें अयाग्य माना गया था, परन्तु 
च्यवन ऋषिके प्रयत्नले- उतको अन्न भाग मिलने लगा। इससे 
स्पष्ट होता है कि कई देवोंका यज्ञमें अधिकार कम. कइयोंका 
अधिक और कइयोंका बिल्कुल नहीं था । 

यज्ञ भाग, हविभांग. अन्नभाग, इसका तात्पय इतना ही नहीं 
है कि वहोँ यज्ञके समय ही कुछ अन्नका भाग भक्षण करना. 
परन्तु उसका तात्पय इतना हे कि घान्यादि पदार्थका भाग भी 
यहॉसे ले जाना। क्योकि इन यज्ञोंमें जा घान्यादि उनको प्राप्त 
हाता था उससे देवोंका गुजारा माल भर चलता था। यदि वहाँ 
ही पेट भर अज्न उनका मिला, तो उससे उनका गुजारा संभवतः 
केवल्न एक दिनके लिय ही होगा, इससे उनका कुछ बनता नहीं । 

देवता लोग यज्ञस जीवित रहने वाल थे इसका तात्पय इतने 
विचारसे पाठकोके मनमे टीक प्रकार आ सकता है ओर निम्न 
जोकका भी आशय स्पष्ट हाजाता हैं 


देवान्भावयताउनन ते देवा भावयन्तुव) । 
परस्पर भावयन्तः श्रयः परमवाप्म्यथ ॥॥ 
भ० गीता० ३ | ११ 
तुम इस यज्ञमं देवताओंका संतुष्ठ करत रहा ओर वे देवता 

तुम्हें संतुष् करत रहे । इस प्रकार एक दूसरेका संतुष्ट कग्त हुए 
दाना परमश्रय अथान कल्याण ग्राप्र करला ।! 

अथान इस यज्ञ द्वारा देवाकी सहायता आयकों और आयो 

की ७+ ४ नी ट्े जि ्ः जी, 

की देवोंका प्राप्त होती है ओर परस्पर सह्ायताके कारण दोनोका 
“कल्याण हो सकता है । यह यज्ञ इस प्रकार दानोको संनुष्टर बढ़ाने 
बाला होता था | यह सब बातें विचार्की दृष्टिसे देखनी चाहिये, 
क्योंकि यह बात इतने प्राचीन कालकी हैं कि जो समय महाभारत 


(६ (७४ ) 


लिके भी कई शताब्दियाँ पहलेका है । ओर महाभारतक लखक 
को भी इस ऐतिहासिक बातके विषयर्म संदेह सा उत्पन्न हुआ 
था | यहाँ तक कि महाभारतका लेखक संशयसे ग्रस्त था. कि 
डसको सर्प जातीके लोग मनुष्य थे या सॉप थ इस बिपयमे भी 
संदेह था, इसीलिये वह क्रिसी स्थ्यन पर लिखता है कि सॉप थे 
ओर किसी समय मनुप्यवन लिखता है । इसी प्रकार देव दानवा- 
दिकोके विषयर्म भी उनका काई निश्चित कल्पना नहीं थी। परन्तु " 
जो कथाएँ उस समय प्रचलिद थी उनका लेखन एक दूसरेके साथ 
जाइकर उन्होने किय| | अब हमें ही विचार करके निश्चय करना 
चाहिय कि इतिहासकी हृष्टिस उन कथ,ओ दरारा क्या सिद्ध होता 
है । देवोक विपयमे जो बाते हमन यहाँ दर्खा उससे उनका वास्त- 
विक स्त्ररूप स्पष्टतास व्यक्त हुआ है. कि वे तिब्बतमे रहते थे 
ओर भारतवासियोकी मित्रतामे रहकर उनकी रक्षा करत थ और 
भारतबासियोका भी उनसे प्रेम था। अर्थात आय और देव 
परस्पर मित्र जातियों थी ओर उनका कल्याण एक दसर पर 
अवलम्बित था | इससे भी सिद्ध हाता है कि देब भी मलुष्यके 
समान मानव जातिके आदमी थ । 


स्वनंदी । 
गंगाका नाम “स्वर्ग नदी” किया “स्वर्णदी' हे | इसके अन्य 
नाम ये हैं । 
मंदाकिनी वियद्गंगा स्वनंदी सुरदीधिका । 
अमरकोश १ । ४६ 
वियद्‌गंगा. स्व॒र्णदी, सुरदी्गिका य सब शब्द 'देबोकी नदी 


इसी अर्थमें प्रयुक्त हाते हैं। “सुरसरित . सुरनदी, अमरगंगा 
देवनदी ” आदि शज्द भी इसी गंगानदीके धाचक हैं. ये शब्ब॑ 


( १७६ ) 


श्पष्टवासे बता रहे हैं कि यद्दी गंगानदी देबोंके राष्ट्रसे बहती हुई 
यहाँ आगई है । यह प्रारम्भमेंदेवोंकी नदी थी, भारतवर्षमे अकर 
यही नदी अ्रार्योाकों सुख देने लगी है । यह गंगानदी बाचक शब्द 
भी तिव्बत देवोंक लोक है यही भाव व्यक्त कर रहे हैं। नदी 
वाचक शब्द स्थानका निर्देश स्पष्टरीतिसे करने हैं इसलिये देवोंके 
राष्ट्रका निश्चय करनेके लिये ये शब्द बड़ सहायक हो सकत हे । 
।+ शक 
दवा का अन्न भाग । 
अस्तु. इस प्रकार देबनामक मानवजात ( त्रिविष्टप ) तिब्बत 
में रहती थी. अपने अन्नके लिये भारतीय लोगो पर निभर रहती 
थी। भारतीय आर्य लोग यज्ञ याग करते थे ओर इन्द्र/दि देवतों 
फे नामसे अन्नकी मुष्टियों अथवा अधिक भाग अलग रखते थ, 
जैसे अःजकल मुष्टिफंड होते हैं । देबोंके लिय अन्न भाग अलग 
रखनेके बिना वे आय लोग किसी भी अन्नका सेवन नहीं करते 
थे। इस प्रकार देवोके लिय आवश्यक अन्नभाग भारतसे मिलता 
था । देवोंका अनज्नभाग पहुंचानेकी व्यवस्था सब छोटे ओर बड़े 
यागोंमें यागके प्रमाणसे तथा यजमानके धनके अनुसार हाती थी। 


यज्ञ का पारितोषिक । 


इस प्रकार यज्ञके द्वारा देवोकों अन्नमाग देनेके कारण दब 
भारतीय आर्योकी रक्षा करते थ, यह तो स्पष्ट ही हे परन्तु इसके 
अतिरिक्त भी यज्ञकत्ताओका एक बड़ा भारी पारतोषिक मिलता 
था, वह 'स्वगंवास” के नामसे प्रसिद्ध है. आज कल * स्रगंवास” 
का अर्थ विपरीत ही हुआ है. स्वरंवास, केलाशबास, बेकुंठवास 
आदि शब्द आजकल मरणोत्तरकी स्थिति दशाने वाले शब्द 
समझे जाते हैं, परन्तु जिस समय देवजाति जीबित थी, और 


( ९७७ ) 


उनका आयोसे परस्पर मलमिलापका संबंध था, उस समय 
पूर्वोक्त स्व॒गंवासादि शब्द मररणोत्तरकी अवस्था बताने वाले न 
थे। महामारतमें भी इसके कई प्रमाण मिल सकते 


१--अख्ा सीखनेके लिये वीर अजुन स्वर्गमें गया था, इन्द्रके 
पास चार वर्ष रहा था, ओर वहाँ अख्न विद्या सीखकर वापस 
आगया था | यह अजुनका स्वर्गवास जीवित दशामें ही हुआ 
था । ( इन्द्रलोकाभिगमनपर्व--बनपद्र अ , ४४--४७ ) 


२--नारदमुनि स्व॒गंसे भारतवर्षम ओर यहाँ से नागलोकमें 
कई बार अ्रमण कर चुके थे । उनको देवोके मुनि कहते थे। इनका 
राजनेतिक कार्य इतिहासमे प्रसिद्ध है। ये स्वर्गमें रहते हुए भारत 
में भी रहते थे । 
३--लोमश ऋषि स्वर्ग गय थे और वहाँका वृत्तांत उन्होंने 
घर्मराजकों कथन किया है । है 
( वनपव अऋ० ८१ ) 
ये सब जीवित दशामे ही स्वगंवासी हागय थे । इस प्रकार 
कई प्रमाण दिय जा सकते हैं. परन्तु सब प्रमाण यहाँ रख देनेकी 
कोई आवश्यकता नहीं है । महाभारतक पाठ करते « य प्रमाण 
पाठकोके सन्‍्मुख आसकते हैं । तात्पय, उस अतिप्राचीन समयमें 
स्वगंचास जीतेजी होता था ओर उसका अर्थ “तिब्बतमें निवास” 
इतना ही था। यहाँ पाठक पूछ सकते हैं कि स्वर्गका प्रलोभन 
इतना विशेष क्‍यों है ? वहाँ तो भोजनके लिये अन्न भी पदा नहीं 
हाता, फिर वहाँ जाकर रहनेसे सुख किस प्रकार होसकता हे? 
इसका उत्तर जिन्होंने हिमालयकोी सेरकी है उनकों कहनेकी 
श्रावश्यकता नहीं है । हिमालयकी पह़ाड़ियोंमें खाने-पीनेके पदार्थ 
इतने बिपुल्ल नहीं प्राप्त होते. परन्तु बहॉकी जल॑ वायुके सुख ,- और 


( ७८ ) 


वहां की शांति अद्वितीय ही है। इस कारण इस समय भी उत्तर 
भारत के लोग मास दो मास की छुट्टियोंमें पहाड की सेर जरूर 
करते हैं, तथा धनिक लोग सोलन आदि स्थानोंमें छोटासा मकान 
बनानेकी इच्छा करते हैं । इससे स्पष्ट है कि हिमालय और उसके 
उत्तरभागके स्थानोंमें कुछ विशेष सुख है. जो यहाँ विपुल घान्य 
होते हुए भी नही मिल सकता | इसीलिये प्राचीन कालके लोग 
खवगंमें अपने लिये कुछ स्थान मिलनेका प्रयत्न करते थे, स्थान 
मिलने पर वृद्धावस्थामें वहाँ जाकर आनन्दसे रहते थे। भारतदेश 
में जीवन कलह है बह वहाँ नहीं, सादा रहना ओर हवाकी 
जत्तमता रहनेके कारण आरास्य स्वभाकत: ही रहता है, जलकी 
मिमंलताके कारण रोग कम होते हैं इत्यादि अनेक सुख स्वगंदश 
के हैं। इसलिये भारतीय लोग स्वर्गमें थोड़ी भूमि प्राप्त करनेके 
इच्छुक थे ओर जो बहुत यज्ञयाग करते थे और देबोको धान्या- 
दिक बहुत देते थे उनको तिब्बतमे थोड़ा स्थान दिया भी जाता 
था। देखिये इस बिषयमें महाभारतकी साक्षी-- 


अशष्टक उवाच-- 
पृच्छामित्वां मा ब्रपत्त अ्रपातं यदि लोकाः पार्थिव संति- 
मेउ्त्र । यद्न्तरिक्ते यदि वा दिवि स्थिताः तेत्रज्ञ त्वां तस्य 
घमस्य मन्ये ॥ & ॥ 
ययाति रुवाच-- 
यावत्मृथिव्यां विहितं गवाश्व॑ सहारण्येः पशुमिः पाद- 
तैश्व | तावल्लोका दिवि ते संस्थिता ये तथा विजानीह 
नरेन्द्रसिंद ॥ १० | 
' ऋष्टक बोले--हे प्रथ्वीनाथ ! मुकको जान पड़ता है कि तुम 


( हैंड ) 


धर्मंसे प्राप्त होने वाले सब स्थानोंको जानते हो, अतण्ब पूछता हूँ 
कि स्त्र्मादि लोकमें मे रे पुण्यसे प्राप्त हुए कई स्थान हैं. या जहीं ? 

ययाति बोले--हे नरेन्द्रसिंह ! सुनो, इस भूमण्डलमें गौ अश्व 
लथ। पवतके जितने पशु हैं. स्वर्गंलाकमें उतने ही तुम्हारे पुण्यसे 
जपार्जित स्थान हैं । 

इस संबादसे पता लगता हे कि इस कमंभूमि-भारतष्षमें 
यक्षादि कम करके उसमें देबतोंको अन्न स चय देनेसे त्रिविष्टप्मे 
रहनेके लिये उनको स्थान प्राप्त हात थे । इसी भ्रकारके स्थान 
आअष्टक राजाको प्राप्त हुए थे, यह बात राजा ययाति स्वर्ग जीवित 
दशामें ही गये थे उस समय उन्होंने प्रत्यक्ष देख ली थी और बही 
बात अप्ट्कसे उन्होंने कह दी। स्वगमें स्थान प्राप्त करनेका साधन 
यज्ष करना और उसके द्वारा देवजातिके मनुष्योंका अन्नभाग देसा 
ही एक मात्र था |” 

महाभारतकी समालाचना, भाग, २ 
कर 
दवा का अन्न । 

यज्ञ उ देवानामन्नम्‌ | श० ब्रा० ८ । १९ । २। १० 

“यज्ञ ही देवोंका अन्न है।” अर्थात यज्से ही देवोंकों अन्न 
मिलता है| इन्द्रक लिय यह अन्न भाग, वरुण॒के लिये यह अन्न 
भाग, इस प्रकार हर एक देवताक उद्दे श्यसे अलग अलग 
अजन्न भांग रखकर उनका अन्न भाग दे दिय जाते हैं । इस प्रकार 


जो पुरुष अधिकरसस अधिक अन्न भाग देता था. उसके लिये स्वर्ग 
लोकम अधिक उत्तम स्थान रहनेके लिए मिलता था | 

भारतीय सम्राट बड़े बड़े यज्ञ करने थे, ओर उस समय देवों 
के लिए बहुत ही अन्न भाग मिल जाता था। जा भारतीय सम्राट 
खो यज्ञ करता था. उसका स्वगंमे सबसे श्रेष्ठ स्थान मिलता 


( शृष्ट० ) 


था । इसका तात्पर्य पूर्वोक्त वर्णन पढ़नेसे स्पष्ट हो जाता है । 
प्राचीन समयमें कई यज्ञ सेकड़ों वर्ष चलते थे, और उसमें देवतोंके 
सद श्यसे जो अन्न दान होता था उसका कोई हिसाब ही नहीं 
था। ये यज्ञ जैसे देबतोंके लिये अन्न दान करनेके लिये रचे थे । 
डसी प्रकार भारतीय आयके अ!पसकी संगठना करनेके लिये भी 
थे।परन्तु इसका विचार किसी अन्य प्रसंगमे किया जावेगा। यहाँ 
देव जातिके स बंधकी ही बात हमें देखनी है. अतः अन्य बातका 
यहाँ विचार करना उचित भी नहीं है । 
इस सब वर्णानसे पाठकोंके सनस यह बात जम गई होगी. 
कि भारत वर्षक्ने उत्तर दिशामें तिब्बत देशमें श्रथात त्रिविष्टप्म 
“देव” नामक मनुष्य जाती रहती थी और वह जाति भारतीय 
आय जातिकी मित्र जाति थी, तथा यह मित्रता दोनों मित्र . 
जातियों--अथात देवो और आय--का हित बढ़ानेके लिये 
कारण हुई थी | 


में ( 
असुर भाषामें देव शब्द का अथे। 

हमने पहिल हं। बताया हे कि देवोंके राष्ट्रके पश्चिम ओर 
उत्तर दिशामें श्रसुरो ओर राक्षसोंके देश थे। इसलिय हमें पता 
लगाना चाहिय कि उनकी भाषाओंमें “देव” शब्दका श्रर्थ क्या 
है। असरोंकी भाषा मेद हे इस भाषामें देव शब्दका अथ 'राक्षस' 
ही है | ऋ,र, दुष्ट, विनाशक, हत्या करने बाला इस अथर्मे देव 
शब्द असुर भाषाम है। परशियन भाषामें, उर्दू अर्थात्‌ श्रस॒ुर 
भषासे उत्पन्न हुई अन्यान्य भाषाओंमें भी देव शब्दका अर्थ 
राक्षस दी है । 

इसका तात्पय सममनेके लिए बड़ दूर जानेकी आवश्यकता 
नहीं है । जिस प्रकार असुर भर राक्षस देवोंके राष्ट्र पर हमला 
करते थे ओर दिन रात देबोंको सताते थ. ठीक इसी प्रकार इन्द्र 


( ९८१ ) 


अपनी देव सेना लेकर अछुरोंके देशों पर हमला करते थे, 
असुरोंके राम जलाते थे, उनके किलोंकों तोड़ते थे, उनको कत्ल 
करते थे। अथोत्‌ जिस प्रकार असुर जातिके लोग देव जातिके 
लोगोंके कष्टके द्वेतु थे, ठीक उसी प्रकार देब जातिके लोग असुर 
जातिके लोगोंके दुःखके कारण थे। इसीलिए अगर शब्द भाषा 
(स स्कृत ) में भयानक अ्रर्थमें प्रयुक्त होने लगा और देव शब्द 
असुर भाषाश्ंंमें क्र र अर्थमें प्रयुक्त हाने लगा। क्योंकि असुरोंके 
बिषयमें जैसा कटु॒ अनुभव देवोके लिए आता था उससे भी 
अधिक कड॒वा अनुभव देवोके विषयमें अमुरोका आता था। 
इसलिए परस्परकी भाष|ओंमें उक्त शब्द इतने द्वी बिलक्षण अय॑मे 
प्रयुक्त हुए हैं । 


इसका एक उदाहरण इस समय भी देखा जा सकता है। 
पठान लोग आनेका डर महाराष्ट्रमें इस समय लड़कोंको दिखात 
हैं ओर पठानोंके देशके सराठोंका डर दिखाते हैं। इसका तात्पय 
इन लोगोंने परस्परके देशमे अत्यधिक घात पात किए थे। कुछ 
काल तक इन घात पात का स्मरण रहता है ओर कुछ समय 
पश्चात्‌ रूढ़ शब्दोंका वही अथ प्राप्त होता है | अ्रनन्‍तकाल व्यतीत 
होनेके पश्चात्‌ मूल कारण भूला जाता है। शब्दकी व्युत्पत्ति करने 
वाले को मूल इतिहासका पता हुआ तो व्युत्पत्ति ठीक करता है, 
नही तो ऊटपटांग मनगडंत व्युत्पत्ति गढ़ते हैं। मूलकारणका ठीक 
पता न हानेके कारण एसा हाना स्वाभाविक है। भारतबषमें तो 
इसके उदाहरण अनन्त हैं। क्‍योंकि देववाणी-देव-भाषा-(संस्कूत 
भाषा) के शब्दोंमें सप्र्पोंका इतिहास भरा हुआ होनेके कारण 
हरएक शब्दकी उत्पत्तियों ओर व्युत्पत्तियाँ अनेकोंनेक की गई हैं । 
उनमें कई इतिह(सकी दृष्टिसे ठक हैं और कई गलत हैं । परन्तु 
इस समय उसका पता लगानेके लिए ठोक मासकी खाज करनी 


( श्टर ) 


चाहिये और देखना चाहिये कि उस समय ऐतिहासिक अबस्था 
किस प्रकार थी। अ्तु ! यहाँ हमने “देव” शब्दकों असुर भाषा 
में देखा (॥0८ए! देविल ) शैतान अथ्॑में वद्द हमें प्रतीत 
कि 

हुआ | इससे मी अलुमान होता है कि देव जाति भी डसी 
प्रकार असुर जातिको सताती थी जैसी बहू जाति इसको खताती 
थी । परस्पर शत्रु, होनेके कारण ही परस्परके वाचक शब्द 
परस्परकी भाषामे क्र अर्थ बताने वाल असिद्ध हुये । 

यश्षपि संस्कृतमें असुर और देव शब्दोंके भले और बुरे भी 
श्र हैं, तथापि श्रसुरका बुरा अर्थ और देव शब्दका भला अर्थ 
अधिक प्रयोगमें है। इसलिये अल्प प्रयुक्त अ्रन्य अथ पूर्वोक्त 
नियमका बाधक नहों हासकता। अम्तु ' इससे सिद्ध है कि ये 
दोनों जातियाँ, अथात असुर जाति तथा देव जाति, परस्पर शत्रु 
जाति थी. और मनुष्योंक समान ही उनका आकार था। इसमें 
अब संदेह नहीं ह।सकता । 


देव भाषा । 


जिस भाषाका अज कल मंतह्ृत भाषा कहते है. उसका नाम 
“देवभाष।” भी है। इसके अन्य नाम. “देखवा्णी, देवबाक , 
अश्वरभाषा, सुरगीः, सुरबाणी” इत्यादि बहुत हैं। इनका अर्थ 
यही है कि यह देव जातिकों भाषा थी अथान जा जाति त्रिविष्टप 
में रहती थी उस मानत्र जातिका नाम “देव” था. और उसकी 
यह बोली थी जो इस समय संस्कृत भाषाके नामसे प्रसिद्ध हे । 

इस भाषाका प्रयोग सिद्ध कर रहा हे कि इस भाषाका प्रयोग 
करने वाली देव नामक जाति प्राचीन कालमे थी । तथा भाषाका 
प्रयोग केवल मनुष्य ही कर सकत हैं, अतः सिद्ध है क्रि देवनाम 
भारी मनुष्य ही श्रे । जिस प्रकार आयोकी भ.षाको आय भाषा 


( शैट३ई ) 


कटटते हैं, और पिशाचोंकी भाषाक्रों पेशाची भाषा कट्दते हैं, उसी 
प्रकार स रकुसका नाम देवभाषा इस लिय पड़ा था, कि बह ब्रेन 
जातिके मानवोंकी भाषा थी । 


देवजातिके मानवोंसे श्रायंजातिके मानवों का अति घनिष्ठ 
संबंध होनेसे देवोंकी भाषा आय जातिके पास आ गई ओर देव- 
जातिके नामके पश्चात्‌ उस देवभाषाने आयंदेशमें अपना ब्विस्‍स 
किया , यही देवभाषा असुरादि देशोंमें भी गई थी, परन्तु अछुर 
आतिके विक्ृत उच्चारणोंके कारण इस देवभाषाकी विकृति अखुर 
देशोंमें बड़ी ही विलक्षण हुई। इस भारततेशमें प्राकृत भाषाओंके 
रूपसे भी संस्कृत भाषाका विकूत रूप दिखाई देता है. उससे भी 
श्रध्विक विकार श्रसुर देशोमें हुआ हे यह अजकल भी देखने 
बालोंको दिखाई देगा | अ्रर्यात्‌ देवभाषाकी बविकृति भारतदेशकी 
अशिक्षित जनतामें कुछ अंशमें दिश्वाई देती है | 


जिस प्रकार युरूप भरमें फ्रेंच भाषाका प्रचार इस समयमें 
भी सिद्ध कर रहा है कि फ्रचोंकी सभ्यता एक समय सबसे 
श्रधिक श्रेष्ठ मानी जाती थी और फ्र चोंका राजनैतिक प्रभाव भी 
शभ्रधिक एक समय युरूपमें था। वह्दी बात देबभाषाका भ्रचार 
जो आजकल असुर देशों और आर्य देशों श्रपश्रष्ट शब्दोंके 
रूपमें दिखाई देता है यह स्पष्टतासे सिद्ध कर रहा हैकि देवजातिकी 
सभ्यता तथा राजनैतिक श्रप्ठता अति प्राचीन कालमें सबके लिये 
शिरोधार्य थी | देवजातिकी सभ्यताका प्रभाव न केवल सम्पूर्ण 
अयजगन में प्रत्युत असुर जगतमें भी बन्दनीय हुआ था। इस 
देवज़ातिकी सम्यताका समय आर्य सभ्यता के पूर्वकालमें निश्चित 
करमा चाहिये और इससे पूर्व आसुरी सभ्यताका समय है, क्‍यों 
कि असुर देवोंसे भी “पूत्रे-देव” थे अथोत्‌ देवोंके भी पू्व॑कालीम 


( रैट४ ) 


देश थे । असुरंका नाम “पूव॑-देव” सिद्ध. कर रहा है कि य देबों 
से भी प्राचीन समयके देव थे, इसीलिय मानना पड़ता है कि देव- 
जातिकी सभ्यताके पूर्व कालमें आसुरी सभ्यता प्रभावित हुई थी” 
श्रीपाद दामोदर सातवलेकरकृत महाभारतकी समालोचना। भागर 


' अपरोक्त विवेचनसे यह स्पष्ट होगया कि-इन्द्र, वरुण, अश्वि- 
नीकुमार, मरुत, आदि सम्पूर्ण वेदिक देवता तिब्बत आदि देशों 
के राज/ओंकी उपाधियाँ थी। नये ईश्वर थे और न ईंश्वरकी 
शक्तियाँ | पं० प्रणनाथजी बिद्यालंकार (जिनके मतका उल्लेख 
हम पहिले लिख आये हैं)ने भी करीब करीब. यही सिद्ध किया है। 


पाँच प्रकारकी अग्नि । 


अग्नि वो देव यज्ययाग्रि प्रयन्यध्वरे । अग्नि धीषु 
प्रथमपप्मिमवत्यभिन्तेत्राय साधसे ॥| ऋ० ८ | ६० । १२॥ 

(१) याजक्षिक अप्रि, जा यज्ञ कुण्डमे प्रदीप्र होती है । 

(६ ) अध्वर, अप्नि, अथात अहिसक भश्रप्मि। अथात अ्रहि- 
सिक तेज, ( आज ) 

(३) बेदिक अभि. अर्थात झ्ञानाप्रि, आत्माप्रि. 

(४ ) सामूहिक अप्नि, अर्थात्‌ संघ शक्ति. सेनिक शक्ति, 
अथवा सामाजिक क्रान्ति । 

(५ ) क्षात्रअप्नमि, अथात बल, वीय॑, रूप, अ्रप्रि। 

ध्यभिप्राय यह है कि वेदिक साहित्यमें अप्रि शब्दसे उपरोक्त 
पांच प्रकारकी अ्रप्मिका ही बर्णन है ईश्वर अथवा इंश्वरकी शक्ति 
आदिका नहीं हे क्योंकि यदि अप्रि शब्दसे ईश्वरका वर्णन दयोता 
तो उसका भी उल्लेख होना चाहिय था । 


(६ ८ ) 
पहिला मानव “अग्नि! । 


त्वामस्ने प्रथममायुमायवें देवा अकृएवन्‌ नहुपस्थ 
विश्पतिम ॥| ऋ० १ | ३१। ११ 


इस मन्त्रमे प्रथम मनुष्यको अप्नि कहा गया है । पं७ सात- 
वलेकरजीने इस मन्त्रका अर्थ करत हुए लिखा है कि-- देबोंके 
द्वारा इस प्रकार जो 'पहिला मनुष्य” बनाया गया उसका नाम 
है. अथान मानव प्राणी अप्नि शब्दस बेदर्म लिया जाता है। वेद 
मन्त्राम अप्निके अनेक अर्थ होगे. परन्तु उसमे एक "मानव प्राणी 
है, इसमें कोई शंका नहीं है ।” # 


खपगने प्रथमो अंगिरस्तमः कवि्देवानां परिभूषसित्रतम्‌ । 


. %० १।३१।२॥ 
त्वमर्ने प्रथमों अंगिरा ऋषि्ददोी देवानामभवः शिवः 


सखा | ऋ० १।३१। १ 


इन मन्त्रोंमें कहा हे कि--/ पहिला अंगिरा ऋषि' अ्रप्रि ही 
है, यही पहिला मानव समभना चाहिय । पहिला मानव जो 
अंगरा ऋषि था वही अप्रि नामसे प्रसिद्ध है। तथा च अंगिर- 
सोंमें सबसे पहिला कवि श्रग्नमि ही है। यही मनुष्योम पहिला 
मानव अभप्रि हे । 


क श्री सायनाचायके भाष्यमें लिग्बा हैं कि 'हे अस्ने ! देवोंने पहले 
पुरुर्वाके मानवरूप घारी पौत्र नहुष॒का तुम्हें मनुष्य शरीरवान्‌ सेनाप्ति 
बनाया ।” इससे भी अग्रिदेव का मनुष्यत्व ही सिद्ध होता है | 


(6 (८६ ) 


इन प्रमाणोंसे स्पष्ट सिद्ध है कि--जिसने प्रथम ही घर्मका 
अथवा मानवताका मार्ग दिखाया उसको वंदिक भाषामें अप्रि 
कहते हैं, श्रथतआा उसको अप्नि की उपाधिसे विभूषित किया गया 
था। अभिप्राय यह है कि वेक्मेंमें भ्रप्ति शब्दसे श्रथम मनुष्यकी 
स्तुति की गई है । इसके लिये वेद स्वयं कहता है-- 


तव॑ श्यम्न प्रथमों मनोता ॥ ऋ० ६ । १ । १ 
4 5 [के | कक 
अय॑ होता प्रथमः पश्यतेममिद॑ ज्योतिरमसत॑ मर्त्यषु ॥॥ 
कप ६ | 6 | ४।॥। 

अयमिह प्रथमो धायि धातृभिहोंता यजिरुहो अध्वरे- 
ध्वीटय !! ऋ० ४।७।१॥ 

इन मन्‍्त्रोंमें अ्रभिकों अथम 'मनोता' अर्थात प्रथम मननकता, 
प्रथम विचारक तथा प्रथम 'होता” अर्थात्‌ प्रथम याज्िक, कहा गया 
है । तथा च 'अध्वरषु इह्य' अहिसकोमें पूज्य भी यहीं श्रप्मि 
हे । इस प्रकार धर्म. ज्ञान, सभ्यता व संस्कृति, के प्रथम प्रचारक 
को यहाँ अप्मि कद्दा गया है। उसी प्रथम मनुष्मकी बंद्क साहित्य 
में प्रजापति, ब्रह्म, ज्येप्रत्रह्य, हिरण्यगर्भ, स्कंभ, आदि नामासे 
स्तुति की गई है । ये ही अहिंसकोंके परमपृज्य हैं। अर्थात्‌ थे ही 
अहिंसा धर्मके प्रथम प्रचारक श्री ऋषभदेव हैं । 


वेश्वानर अग्नि 


इतो जातो विश्वामिदं विचष्टे वेश्वानरों यतते श्वर्येश !! 
दि ऋ० १। ६८ । १॥ 
( इतः जातः वश्वानरः इंद विचष्टे ) 


( (८७५ ) 


अथोन्‌ इस! समाजसे उत्पन्न हुआ यह नता, जनताका 
अगुआ है। (सूर्गण यतत) सूर्यके साथ यत्न करता हे, जैसे सूर्य 
निरलस रह कर सबको प्रकाश देता है, बसे ही यह नेता 
आझलस्य छाड्कर उन्नतिके कार्यमें दत्तचित्त रहता है । 


ऋग्वेदका सुबाध माध्य, भाग १० 


वैश्वानरों महिम्ना विश्वक्ृष्टिमरद्धाजेष्‌ यजतोविभावा ॥ 
. ऋ० १|४६।७॥ 

अथात-अपनी महिमा ( अपने महत्वस ) ही वेश्रानर सच 
सनुष्योके अधिपति हैं । 

इस मन्‍्त्रका भाष्य करत हुए श्री सायनाचार्य लिखते है कि-- 

विश्वकृष्टि, कृष्टिरेति पनुष्यनाम । विश्वे सर्व मनुष्याः 
यस्य स्वभूताः स तथोक्रः । 

अथान कृष्टि मनुष्य वाचक शब्द हे। सब मनुष्य जिसके 
लिय अपने ही निज हाते हैं बह विश्वक्रष्टि है । 

तथा स्वामी दयानन्दर्जी लिखते हैं कि-- 

चेंश्वाबरः सर्वनेता । विश्वक्ृष्टिः विश्वाः सर्वाः कृष्टीमेनु- 
ध्यादिकाः प्रजा ॥ 

अर्थात . वेश्वानर सबका नेता हू। विश्वक्र प्र सच प्रजाओका 
संघ है । 

सारांश यह है कि यह वेश्वानरं अग्नि, राष्ट्राप्ना है। अ्रथबा 
इसीका नाम संघशक्ति है | 

इसी राष्ट्रापिका वर्णन “पुरुष सूक्त"में पुरुष नामसे किया है । 


( श्टट ) 


मरुतों, व ऋभुबो, तथा इन्द्र आदिकी तरह यह अप्नि देव 
भी मनुष्यसे देव बने हैं यह प्रथम मन्त्रमें स्पष्टतया बताया गया है। 
वरुण देवता । 
इयं दि्दयिता राज्ञो बरुशस्य तु गोपतेः ॥ १ ॥ 
याद सापत्र राज्येन सलिलस्य च गुप्तये ॥ 
कश्यपो भगवान्‌ देवो वरुण स्माउभ्यपेचयत्‌ ॥ २ ॥ 
९ 
महाभारत, उद्योगपर, झ० ११०॥ 
यह ( दक्षिण ) दिशा गोपति वरुण राजाकी प्रिय है । जल- 
चरोका यह राज्य है ओर समुद्रकी रक्षाके लिये यह नियत है । 
भगवान कश्यप ऋषिने बरूण॒का यहाँ, राज्याभिपक किया था । 
इससे सिद्ध हाता है कि वरुण लोक भी समुद्रके पासके एक 
प्रान्तका नाम था ओर वहांका राजा वरुण कहलाता था । महा- 
भारत उद्योगप॑ मे कहा है कि 'नारद' मातलि, का वारूणद्रीपको 
बारुए्य नगरामेस गुजरकर नांगलाकमे ले गये थ। 
वरुणना5म्यनुज्ञातो नागलोक॑ बविचेरतुः ॥ 
प० भा० उद्योग पर, अ० ६८ 
बरुणकी आज्ञा प्राप्त कर. ( नारद और मातली ) नागलोकमें 
विचरन लगे । 
( महा|भारतकी समालाचना, भाग, + ) 
तथा च्‌ ब्राद्माशग्रन्थेंमि भो लिखा है कि-- 
वरुणः (आपः) यच्च इचा अतिष्टंस्त्तर वरुणो5भवत्‌ 
त॑ वा एत॑ बरणुं सन्‍्तं वरुण इत्याचच्ते परोच्ेण । परोक्ष- 
प्रिया इव हि देवा भवन्ति प्रत्यक्षद्विपः | गो० पू० १।»॥ 


( एध ) 


अथत--यह जलोंका घर कर रहता था इसलिये इसको 
“बरण कहते थ | बरणका देबोंने पराक्षरूपसे वरुण' कह, क्योंकि 
देवता परोक्ष प्रिय होते हैं, ओर प्रत्यक्षस घृणा करते हैं | यहाँ भी 
पानीसे घिर हुय स्थलकोा वरुणका स्थान बताया गया है | तथा च॑ 
यहाँ वरुणका वास्तविक नाम “बरण” कहा है, श्रीक लागोंक 
यहाँ भी इसका “वरण” एवं. 'उरानास' कहा है | जे लोग इस 
देवताका सब देवाका पिता मानते हैं । शक्ष्खर (सिन्ध) में सिन्वु- 
नदीके किनारे अति प्राचीन एक बरना' पीरकी कन्न है, यह जल 
का पीर माना जाता है | इस मकबरमें अनेक जल जन्तुओंक चित्र 
है, ज्ञिनका यह पीर मालिक है | अतः सिद्ध हे कि यह “बरना! 
पीर वरुण देवता ही है । 


छ.. छ 
मरुत दवाका गण 

मरूत (मर « उत) मरने तक उठकर लड़ने वाले बड़े भारी 
वीर हैं। य समुदायसे रहत है। सब मिलकर एक ही बड़ घरमें 
रहते हैं, साथ साथ शत्रु पर हमला करते हैं. सबकी पापषाक एक 
जैसी रहती हे | खान पान समान हाता है. सबके पास शब्ताम्र 
समान रहते हैं. इनकी कतार साताकों मिज्ञाकर एक हा।ती है। 
प्रस्यक कतारके दोनो और दा बीर रहत हैं. इनको पाश्व-रक्तक 
अर्थात दोनो वाजुआसे होने वाल हमलोंको बचाने वाला बीर 
कहने है | इस तरह ? /« ७:८१ » € नो वीरोकी एक कतार होती 
है, ऐसी इनकी ७ कतारें होती हैं. अथोत्‌ ७ कतासेंमें मिलकर 
(७ ८ &) -- ६३ सनिक हाते हैं, इनकी संख्याके अनुसार संघ के 


नाम होते हैं | 


१ संघ ७ वीरोंक। एक एक पंक्तिकें २ प!श्व-रक्तक मिलकर 
८ बीर हुय (१ २ ७ १) ०5६ » ७'कतारे 5 ६३ बीरोका एक शर्घ 


( *£6€० ) 


होता है, इसमे (७ » ७) -5४८ से निक और (७३८ २) ७७ १४ पाश्ज 
रक्षक मिलकर ६३ बीर होते हैं इनका नाम शर्घ है । 

२->ब्रात (६३- » ७) +>४४१ सेनिकका एक ब्रात कहलाता है। 

३ गण -+ (६३ » १४) - ८८० सेनिकोका अथवा १४ क्रतोंका 
एक गण कहलाता है । 

४ --महागण (६३ :८ ६३) -+ ३६५६ सेनियोका महागण कह: 
लाता है। इस प्रकार सातोके विविधि अनुपातामें इनके श्रनेक 
छाट-माटे सेनिक-विभाग हैं इस ही महागण मंडल अदि अनेक 
बिभागोंके नाम हैं । 


शख्रास्र 


इनके शस््राख्र य हैं। ऋष्टि -- भाला वाशी - कुल्ह।ड़ी. थ श्र 
अ।ज्ञ-गणवेश भी सबका समान ही रहता है । अ्रन्यत्र अन्य 
शख्त्रोका भी वर्णन है। तलवार, वच्ञ आदिय भी बरतने थ 
ओर लोहके शिरमत्र/ण भी बर्तते थ । 


बल 


मरुतोका बल संघ के कारण हैं। समूहमे रहना. समूहमें 
जाना, समूहसे क्रीड़ा करना । आदिके कारण जो इनका स गठन 
है उसका यह्‌ बल है | इस मंत्रका आशय एक से है । 

ऋषि करण्वोस कहता है कि मरूतोंके काव्योंका गान करो. 
क्योंकि उनका बल संघसे उत्पन्न हुआ हैं। तथा थे आपसमें भी 
लड़ते नहीं. रथोमें बेठकर वीरताको प्रकट करने हैं । 


अथोत--इनके काठ्योंका गान करने से सानबोमें सगटनका 
चल बढ़गा | ग्वेलोंमें कचि बढ़नेकी ब्रृत्ति आनन्द्युक्त बनेगी। 


( ९€१ ) 


श्रोर उससे उत्साह बढ़गा । इसलिए मझुतोंके काठ्योंका गान 
करना, वीरताको बढ़ाने वाला है । 


२--ये बीर भालें, बछयाँ, कुल्हाइ तथा अपनी अन्य 
पौशाक सब-समान ही धारण करते हैं. और जब बाहर जाते हैं 
तब सब सजे-सजाथे प्रगट होते हैं। ये कभी अकेले नहीं रहते । 
इनका सब ही रहना सहना साधिक हाता है । 

३--ये हाथोमें चाबुक लेकर अपने घाड़ोंका दोड़ात हुए 
आते है उस समय इनके कोड़ोंका शब्द दूरसे भी सुनाई 
देता है | युद्धछे समय तो इनकी वीरता विशप ही प्रकट हाती है । 


४--बी रोंका संघ बल बढ़ानेक लिए शत्रु पर हमला करनेके 
के लिए ओर प्रतापकी सामथ्य वृद्धिगत करनेके लिए इन वीरोंके 
काव्योंका गान करत जाओ वीरोंके काव्य गाने सुनने बालोंमें 
बीरता बढ़ जाती है । यह है वीरोके काव्योका महत्त्व । 


५--गों के दूध आदि. गोरसमे एक बड़ी भारी सामथ्य है। 
संघके रहनेसे ओर एक बल बढ़ता हे पहिला बल गोरस पीनेसे 
बढ़ता है । ओर दूसरा साधिक जीवनसे बल बढ़ता है इन सब 
प्रकारके बलकी वृद्धियाँ करनी चाहिये । काई एसा कार्य नहीं 
करना चाहिये जिससे शक्तिका नाश होजाय । 

६--ये बीर, भूमि ओर आकाशका हिला छोड़त हैं य सब 
समान होनेके कारण आपसमें किसीको छाटा या बड़ा नहीं मानते, 
इनमें एक भी वीर एसा नहीं है जो शत्रुको न हिलादा होगा। 


७--इनका हमला शत्रु पर होने लगा तो साधारण मानव 
किसीके अआश्रममें जाकर रहते हैं। क्योकि य वीर पहाड़ोंको भी 
उखाड़ देते हैं। अथात्‌ इनके हमलोंसे सभी भयभीत होजाते हैं । 


( (एढण ) 


८०३० लकिबी ० कप बा 2 [को ०3. 
८--इनके हमलों के समय भूमि भी काँप उठती है ओर 
मरियल बालकके समान सभी भय-भीत होते हैं । 

&--इनका जन्म स्थान सुस्थिर हे, पर य दूर दूर जाकर 

४५ 2 पे ३३७० ओर के. ही का कक. 274० 
हमल करनेकी तेयारमें दोइत है । जिस प्रकार पतक्तीके छाटे छाट 
बच्चे भद्यके लिये दूर जाते हैं, तो भो अपनी मातके ऊपर 
उनका ध्यान रहता है | बेसे ही य बीर भी दूर हमलेके लिए गए 
ता भी मात्भूमि पर उनका ध्यान रहता ही हैं. । 

२०--य बड़े वक्ता है य अपने पराक्रमम अपनी पराकाप। 
करने हैं, जिस तरह घुटन पानीम गौंये घृमती हैं. उसी तरह सर्वत्र 
ये वीर भी धूमत है ओर पराक्रम करन रहत है ! 

११-ये बायुरूप बड़े भारी घोड़ोंका तितर-वितर कर देत है बसे 
ही ये बीर शत्रु कितना ही प्रबल हुआ उसको भी उखाड़ फेंकत हैं । 

१०--जो बल इनका शत्रुआका हटाता है. वह बल पद॑तों को 
भी लाॉघता है | 

१३--ये वीर जब कतारामें मार्ग पर चलते हैं. तब आपसमें 
इतनी छाटी आवाज बालते हैं. कि उस समय कोई तीसरा इनके 
शब्द सुन नहीं सकता । दो बीर आपसमें बात करने लगें तो 
तीसरा सुन नहीं सकता है । 


ऋग्वदका स॒ुवाध, भाष्य, भाग ५ प्र« १५ 
इन्द्र देवता के गण 
(१ ) वर्जा.--वञ्ञ धारण करन वाला | 


(२ ) हिरण्ययः--सुवर्णंके आभूषण धारण करने बला । 
(३ ) उम्र:--शूर वीर, बड़ा प्रतापी वीर । 


( ९6६३ ) 
(४ ) सत्रादाबम .--एक साथ अन्क दान करने वाला । 
(५ ) बृषा--बलवान . सुखोकी वृद्धि करने वाला | 


(६) अप्रतिष्कुत,.--विरोध न करने वाला, निप्ध न करने 
बाला । 


(७ ) ईशानः-स्वमी. प्रभु. अधिपति । 


इसमें 'हिरणएयय: पदसे इन्द्रकी पोशाकका ज्ञान होता है । 

बह सुवर्ण | भूषण तथा सुनहरी बल बूटेके वस्त्र पहनता था । 

बा घारण करता बलवान होता हुआ भी अनुयायियोंका 
बिरोध नहीं करता, और उनको यथ्थच्छ दान देता था । 


इन्द्र की लूट 
( सः ) सततोां इव शत्र्॒णा रत्नं अचिदत्‌ । 
ऋ० मं० १ | ५३। १ 
अथे---असावधया सेने वाले शत्रुओंके घनको यह इन्द्र प्राप्त 
करता है। इन्द्र अपने सनिक्रोंका साथ लेकर शत्रु पर हमला 
करता था. शत्रुको परास्त करनेके पश्चात्‌ उसकी सम्पत्ति लूटकर 


लाता था. और बह धन अपने लोगोंमें यथायोग्य रीतिसे बांट 
देता था। 


इन्द्र मायावी था 


त्व॑ प्रायाभिरष मायिनोज्यमः | ऋ*० १। १४१। ४॥ 
(त्व॑ ( तान ) बायिनः पायामिः अप अधथमः ) 
इन्द्रने उन कपटी शब्रुओंको कपटसे ही नीचे गिरा दिया । 


(९ १८४ ) 
( कपटीके साथ कपट युक्तियोंसे, और कुश्ल शब्रुओंसे 
कुशलतापूर्वक युद्धमें लड़ना चाहिये ) 
ऋणग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग, ६ 


इन्द्र देवताके गुण 


सुरूपकृत्नु;--सुंदर रूप करने वाला, रूपको सोन्दर्य देने 
बाला, जो करना हे वह अत्यन्त सुंदर बनाने वाला । यह इन्द्रकी 
कुशल कारीगरीका वर्णन है । मनुष्य भी अपने अन्दर इस तरह 
के कर्म करनेमें कुशलता लावे और बढ़ावे। 


“न्द्रो मायाभिः पुरुरुपईयते / ( ऋ० ६।४७।१८ ) 


इन्द्र अपनी कुशलताओस अनेक रूप हाकर विचरता है। 
इन्द्र अनेक रूप इतनी कुशलताके साथ कर लेता है कि पहिचाना 
नहीं जाता । ऐसा बहुरूपिया इन्द्र है। यह भी इन्द्रकी कुशलता 
का ही उदाहरण हे । वसी ही कुशलता इस पदमें वर्शन की है । 
इन्द्र जो बनाता है, वह सुन्दर बनाता हे । 
२--सेमपाः--सेमरस का पान करने वाला । 
३--गोः:-दाः--गौबें देने वाला | 


४--अ-स्तृतः--श्रपराजित, जिसका कोई पराजित नहीं कर 
सकता ऐसा अजेय वीर । 
५--विपश्रित :--श्षानी. विद्यावान । 


६--विद्र:--मेघावबान . प्रज्ञावान ( निघं० ३११५। ) जिसकी 
बुद्धि माहक शक्ति विशेष हैं । जिसकी विस्मृति नहीं होती । 


६ १९६४ ) 


3--शतकतु:--मेंकड़ों कर्म करने वाला, बड़े-बड़े कर्म करने 
वाला । 

८--बाजी--बलवान . अन्नवान । 

€--दस्म--शत्रुका नाश करने बाला, सुन्दर । 

इन पढों द्वारा कमंकी कुशलता, गौओका दान करनेका 
स्वभाव, अपराजित रहनेका बल ज्ञान ओर घारणसे युक्त अनेक 
बड़े कार्य करनेकी शक्ति, सामथ्यवान, शत्रुका नाश करना 
आदि गुणाका वशुन हुआ हे | य गुण मानवोंके लिय अत्यन्त 
ही आवश्यक हैं । जिन वाक़्यों द्वारा इन्द्रक गुणोका वर्णन 
इस सूक्तमें किया गया है उन्हे देखिय-- 

१८--ऊतये जुहमसि--हमारी सुरक्षाक्े लिय इन्द्रका बुलाना । 
अथान इन्द्रमें जनताकी सुरक्षा कग्नेकी शक्ति है | 

११--खतः सदः गोदाः--धनवा|नका आनन्द गायोंका दान 
करना है | धनवान इन्द्र हे बह गोका दान करता है । धनवान 
अपने पास गोबें बदुत रखे औ।र उनका प्रदान भो करे । 

१२--ते अन्तमानां सुमतीनां विद्याम--5न्द्रक पुस जो उत्तम 
बुद्धियां है. उनका हम प्राप्त ही । वीर वुद्धिमन हे और वह उत्तम 
मंत्रण। या परामश दूसरोको देवे । 

१३--सखिभ्य: बरं आ। (यच्छु ति)--मित्रं|को इंप और श्रेष्ठ 
वस्तुओंको प्रदान करता हैं. । मित्रंका कल्याणकारी वस्तु ही 
दी जावे | 

१४--इन्द्रस्य शमाणश स्यास--इनन्‍्द्रके सुखमें हम रहें इन्द्र 
सुख देता है । बसा सुख वीर सब लोॉगोको दंवें । 


१८--शत्राण| घनः--घर ने वाल शत्रका विनाश करने वाला 
चीर अपने शत्रुका विनाश कर । 


(६ १९६६ ) 
१६--बाजेपु बजिनं प्रावः, वजेषु बाजिन॑ वाजयः--युद्धोंमें 
बल दिखाने वाली सुरक्षा कर | 


१७--धनानां सातिः--इन्द्र धनको अ्रदान करता है। बीर 
घन कमाता चले उप्का जनताकी उन्नतिके लिय दान भी कर । 


१८--रायः अ्रवनिः--धनकी सुरक्ष। कर. 
१६--महान सुपार:--दु:खोसे उत्तम पार ले जा । 
रे घोड़े 
इन्द्र के घोड़े 

इन्द्रके रथमें दा घाड़े जाते जात थे (मं> २५) 

परन्तु सहख्रों घोड़े उनके पास होनेका वर्णन मंत्र २४ में है । 

इन्द्रक पास अश्व शालामें सहस्नो घोड़ होंगे। परन्तु एक 
समय में उसके रथको दो ही घोड़े जाते जाते होगे । रथका एक 
दो, तीन, चार, पांच, और सात तक घोड़े जात जाने की संभा- 
बना है | चार तक घोड़े आज भी जातते हैं । 


इन्द्र का मोल 
पद्म मंत्र में 'शुल्क ले कर भी इन्द्रका में +नहीं दूंग।' ऐसा 
एक भक्तका वचन है। देखिय-- 
ला महे शुल्काय न परा देयाम्‌ 
शताय, सहख्राय, श्रयुताय, च न परा देयास्‌ | 
( मं० ४ ) 
हे इन्द्र ! तुमे मैं बड़े मूल्य में भी नहीं दूँगा. नही बेचंगा । 


बा] 


सौ. सहस्र, और दश सदख््र मूल्य मिलने पर भा में नहीं दूर 
करूँगा. नहीं बेचंगा इस मंत्रमें शुल्काय न परा देयां' ऐसा पद 


( १६७ ) 


है। मूल्य के लिये भी नहीं दूंगा, इसका अर्थ बेचना द्वी प्रतीत 
होता है| इस पर सायन भाध्य ऐसा है । 


महे महते शुल्काय घृूल्याय न परा देयाम्‌ । 
न विक्रीणामि | (सा० भाष्य ८ ।१।५ ) 


“बड़ा मूल्य मिलनेपर भी में तुके नहीं वेचूंगा' (] छ०पात 
ग़रण$ली #6९ जि 9 7एंड्आए 77०८ ग्रिफिथ, बिल्सन ) 
परा दा' धातुका अथे बचना है और देना या दूर करना भी है । 
शुल्क लेकर इन्द्रको दूर करने का भाव यहाँ पर स्पष्ट है । 

कितना भी धन का लालच मिले ता भा में इन्द्र की भक्ति 
नहीं छोड़ गा, यह आशय हमारे मतसे यहा स्पष्ट है । कितना ही 
धन मिल परन्तु मे इन्द्र ही को भक्ति करूदंगा। यह भक्तिकी हृदता 
यहां बतलाई है । 

परन्तु कई लोग 'यहां इन्द्रको बेचने! की कल्पना करते हैं । 

की मू/तयों थी. एसा इनका मत है ओर बे मूततियों कुछ 
द्रदय ल कर बची जाती थी, एसा इस मंत्र से य मानत हैं । 

मत्रोके शव्दोंसि यह भाव टपक सकता है, इस में संदेह नहीं 
है| 'शुल्काय न परा देय/ मूल्य सिलत पर भा में नहीं बचूंगा। 
'शुल्क' का अथ वस्तु मृल्य है| यदि यह बात मानी जावेगा. तो 
देवतयों की मृतियाँ थं। | ओर उनकी पूज[ आर जलूस होते थे । 
एस मानना पड़गा | इस मतकोी पुष्टिके लिय इन्द्रका रथमे बेठना 
वस्त्र पहनना. यज्ञ स्थान पर जाना, आदि मंत्रोंक। वर्णन उत्सव 
मृतिक जलूस जेसा मानन। पड़ेगा | अप्रिके रथमे बठ कर अ्रन्य 
देवता आत हैं, यह भी वन जवूसका होग, । क्योंकि देवताओं 
की छोटी-छोटी मूंतियाँ होगे. यों ही रथमें सत्र देवेंका बेठना 
संभव है । हि है 

( ऋग्येदक सुतबाध भाष्य, भाग २) 


(९ शैश्द  )/ 
कोशिक इन्द्र” 


आतू न इन्द्र कोशिक मन्द सानः सुतं पिव ।। 
ऋ० १०।१।१९२ 


अथ--हे कौशिक इन्द्र ! हमारे पास आ, आनन्दसे सेमरस 
का पान कर । यहाँ इन्द्रकों कोशिक कह। गया है। कोशिक शब्द 
का अर्थ होता है 'कुशिकर का पुत्र । अतः यह सिद्ध हागया कि 
“इन्द्र देवता” कुशिक ऋषिके पुत्र थे। जिश्वामित्र ऋषि भी कोशिक 
थे। क्‍योंकि ये भी कुशिक कुलमें उत्पन्न हुए थे। अथोन 
विश्वामित्रके पिताका नाम “गाधी” था तथा 'गाधी'के पिता कुशिक' 
थे। इसी प्रकार इन्द्रदेव भी कोशिक थे । पं> सातत्रलेकरजाने 
'कोशिक' शब्दका अर्थ “कोशिका की सहायता करने वाला देव” 
ऐसा किया है एसा माननेसे भी इन्द्रदेव ईश्वर नहीं रहत अपितु 
एक देवता विशेष ही रहते हैं। तथा च ये देवता तिव्वरतम रहने 
बाली एक मनुष्य जाती ही थी यह आपने सिद्ध किया दी हे 
अतः दोनों अथ|में विशेष अन्तर नहीं है | यहां यह भो सिद्ध हा 
गया कि बेदिक समयमें भी बतमा|न समयकों तरद हो प्रथक 

के प्रथक २ देवता थे । 


देवों के लक्षण 


( ऋ० मं० १ सूक्त १४, में ) देवोंके लक्षण किये गये हैं। 


(१ ) 'यजन्रा' सतत यज्ञ करने वाले, याजक ग्रशस्त कर्म 
करने वाले | 


(२) ( ईड्याः )--प्रशं ता करनेक लिये योग्य । 


( र€€ ) 
(३ ) ( उषबंधः ) उष: कालमें जागने बाले, उषः कालमें 
उठकर अपना काय शुरू करने वाले। 
(४) (होता) हवन करने वाला, देवताओंका बुलाने वाला । 
(५) ( मनुहितः ) मनुष्योंका हित करने वाला। जनताका 
हित करनेमें तत्पर । 
(६) ( ऋतावृधः ) सत्यमार्गके बढ़ाने वाले । 
(७) ( पत्नीत्रतः ) गृहस्थाश्रमी । #& 
देवों के कार्य 
तृतीय मन्त्रमें कुछ देबोंके नाम गिनाये हैं। 'इन्द्र'शत्रुका नाश 
करने वाला। ( वायु: ) गतिमान , प्रगति करने वाला, (बृहरपतिः) 
ज्ञानी वक्ता, ( मित्र: ) हित करता । ( श्रप्मिः ) प्रकाश देने वाला, 
मार्गदर्शक. ( पूषा ) पापण करने बवाला। ( भगः ) ऐस्वयंवान | 
( आदित्या: ) लेने वाला धारणकर्ता । ( मारुतोगणः ) संघसे 
रहने वाला । 
' मनुष्योको इन गुणोका अपनाना चाहिये। जिससे उनमें 
देवत्वका विकास होगा ।” 
ऋग्वदका सुबोध भाष्य, भाग २ प्र० २१ 
उपरोक्त लेखसे स्पष्ट है कि श्रेष्ठ कर्म करने बाले मनुष्य विशेष 
ही 'देव' कहलाते हैं । 
अश्वनो देवों के गण 
“यहां दोनों अश्वि देवोंका वर्णन हे । 
(१) अश्वोंका घोड़ोंका पालन करने में ये चतुर थे । 
% उपरोक्त गुणोंसे भी देवता उत्तम मनुष्य ही सिद्ध होते हैं | 


( २८०८ ) 


(२) ये (पुरु भुजा) विशाल भुजा बाले हैं| 

(३) (शुभस पती) शुभ कर्मोको करने वाले । 

(2) (द्रबतपाणी) अपने हाथोंसे अतिशीघ्र कार्य करने वाले 

(५) (पुर दंससा) अनेक कार्यके निभाने वाले । 

(६) (घिष्णया) अत्यन्त बुद्धिमान तथा धेर्य युक्त । 

(७) (नरा) नेता. श्रनुयायियाका उत्तम मागसे ले जाने वाले । 

(८) (दख्रा) शत्रुका नाश करने वाले । 

(&) ( नासत्या, न-असत्या ) कभी असत्यका अवलंबन न 
करने बाले | 

(१०) रुद्र-बतंनी) शत्रुका नाश करने के लिय भयानक-सार्ग 
का अवलंबन करने वाले । 

(२९) (यज्वरी: इप चनस्यतं) य यक्लीय पवित्र अज्ञका सेवन 
करते हैं । 

(१०) ( शबीरया घिया गिर: वनतं ) अपनी एकाम्र चुद्धिसे 
अनुयायियोंक्रे भाषण सुनते हैं । 

(१३) (यवा कब: वृक्त वहिष: सुता:) साम रस पीनेके लिय 
यजमानके पास जाते हैं । 

अश्विनों देवता वेदमें औषधि प्रयोग द्वारा आरोग्य देने बाली 
कही है अश्विनो, देवता में दा देव हैं. पर वे साथ साथ रहते 
हैं। कभी प्रथक नहीं रहते । दो तारिकायें हैं ज्ञिनमको अश्विनों 
घोलते हैं ओर जो मध्य रात्रिके पश्चात्‌ उदय हाते हैं | ये अश्वि- 
नो हैं. एसा कहा जाता है । मध्यरात्रिके उपरान्त इनका उदय होता 
है, ऐसा बेदका वर्णन है। दो वेद्य अश्विनों हैं. ऐसा कई मानते 
है, एक आओषधि प्रयोग करने वाला और दूसरा शस्त्र कर्म करने 


( *२०९१ ) 


बाला है । ये दोनों मिल कर चिकित्सा करते हैं । दो राजा हैं ऐसा 
भी कइ्योका मत है। परन्तु दो तारकायें हैं, यह मत अधिक 
(बिशेष) पआ्ाह्य है। ये दोनों तारकायें साथ साथ रहती हैं. साथ २ 
उदयका प्राप्त होती हैं. मध्य रातज्रिके पश्चात उदय होंती हैं। अतः 
इनका नास अश्विनों हाना संभवनीय है ।...... अश्वि देवोंके 
बविषयमें इतने मत भद्‌ हैं. तथापि इनका उदय मध्य रात्रिके 
पश्चान है यह निश्चित है| य दो तारकायें हैं. एसा भी (बेदमें) 
अनेक वार कहा है ।" 
ऋग्वेदका सुबाध भाष्य, भाग, २ प्र० ३६ 
छ औके 
ऋभु देवोंकी कथा 
ऋभु देवोंके संबंध एऐसतरय ब्राह्मणमें निम्नलिखित कथा 
मिलती है | 
ऋमभवो वे देवेष॒ तपसा सोमपीर्थ अभय जयं॑स्तेम्यः 
दर ६ पु 
प्रातः सवने वाचि कल्पयंस्तानग्रिवसुभिः प्रातः सबना 
दनुदत'  'ततीये सवने वाचि कल्पयस्तान विश्वे देवा 
अनानुद्यान्त, नेह पास्यन्ति, नेहेति, स प्रजापति रब्बीत्‌ 
स्ितारं, तव वा इमेउन्ते वासास्लमेव भिः सं पिबस्वेति | 
से तथेत्य त्रवीत्सविता तान्ध त्वप्रंभयतः परिषिबेति पनुष्ण- 
गन्धाव । (ऐ ब्रा:३। ६) 
भुदेव प्रारभमें सनुष्य थे। तप करके देवत्वका प्राप्त हुए | 
प्रजापति ओर उसके साथ अपनी संमति रखने वाले देब, इन 


देवोमें ऋभुओंकों प्रातः सबनमें देवोंकी पंक्तिमें बिठला कर - सोम 
पान करानेका यत्न किया । परन्तु आठें वासुदेवोंने उन को अपतती 


( ०२ ) 


पंक्तिमें बैठने नहीं दिया । पश्चात्‌ माध्यंदित सबनमें ग्यारह 
रूद्रोने उनको अपनी पंक्तिमें बेठने नहीं दिया. इसी तरह प्रजापति 
ने ऋभुओंको आदित्योंकी पंक्तिमें बिठलानेका यत्न, तृतीय सबन 
में किया. पर सभी देवाने उनको अपनी पंक्तिमे बिठलानेसे 
"इन्कार किया। (नेह पास्यन्ति नेहेति ) यह ऋमु यहां बेठ कर 
'सोमपान नहीं करगे. कदापि यह बात नहीं होगी. एसा सब दंबों 
' मे कहा। तब प्रजापति सबिताके पास गया और उन्होंने उससे 
कहा कि हे सबिता | ये तर साथ रहने वाले ओर अच्छे कार्य 
करने वाल हैं, अतः तू अपने साथ इनको बिठला कर सामपान 
करो ओर इनको करने दो । सबितान कहा कि इन ऋगयुओमें 
(मनुष्य -गन्धात ) मनुष्योकी व्‌ आ रही हे इस लिये यह देवों 
में केसे बठ सकते हैं ? पर यदि हे प्रजापत ! तुम म्त्रय॑ इनके 
साथ बठ कर सामपान करोगे ता में भी एसा करूंगा । और 
एक बार यह प्रथा चल पड़ी ता चलती रहेगी । प्रजापतिने बेसा 
ही किया, तब से ऋमभु देवलका प्राप्त हुए । 
यह कथा ऐतरय ब्राह्मग में है। इस में यदि कुछ शअलंकार 
होगा, तो उसका अन्वेषण करना चाहिये। ऋ १। ११०।४ में 
कह्दा है 
विश्वी शमी तरणित्वेन वाधतो पर्तास! सन्‍्तो अमृतत्व 
मानशुः सोधन्तना ऋमवः बरचक्षसः संवत्परे समप्ृच्यन्त 
घीतिभिः ॥ 
शान्ति पूर्वक शीघ्र कार्य करनेसें कुशल ओर ज्ञानी एसे ये 
ऋभु, प्रथम मत्य होने पर भी देवत्वका प्राप्त हुये। ये सुधन्वाके 
पुन्न सूचके समान तेजस्वी ऋभुदेव सांवत्सरिक यज्ञमें श्रपनी कर्म 
कुशलताऊफ़े कारण संमिलित हा गये । 


( *०॥ ) 


अंगिराके पुत्र सुधन्चा, और सुधन्वाके पुत्र ऋभु, विभु ओर 
बाज ये तीन थे। इन में से ऋभु बड़े कारीगर थे इस लिये उन 
की कारीगरीके कारण इनको देवों में शामिल किया गया था। देव 
नामक जातिका--एक दिग्विजयी राष्ट्र था, उस राष्ट्रमे मानव जाती 
के लोगे। का बसनेका अधिकार नहीं था। कभी कभी आवश्यकता 
पड़ने पर कई मानव जातिके लोगोका उसमे जाकर बसनेका 
अधिकार मिलता था. इसी तरह ऋमभुओका मिला था। ऋशभु 
उत्तम कारींगर थे उत्तम रथ बनाते थे. उत्तम शख्त्र बनाते थे, 
गाओका अधिक दूध देने वाल बनाते थ . वृद्धोंकी जवान बनाने 
की आपधि य,जनायें ज/नते थ देव जातिके लिय एसे कुशल 
क रीगरोकी आवश्यक्रत था। अतः प्रजापतिन उन ऋमणुआको 
अपनों देव जातिम लनेका यत्न किया। प्रथम दबोंन इस प्रस्ताव 
को स्वीकार नहीं किया परन्तु पश्चात प्रजापतिका प्रस्ताव देंवोंने 
सास लिया और ऋनुओंको गणना देवोमें हाने लगी। 


अआाज कल अमरिकामे भारत वासियोको स्थायी रूपसे रहने 
की आज्ञा नहीं है | पर अब इस युद्धके कारण भारतीयों को 
आज्ञा देनका बिचार वहां करन लगे है । इसी तरह यह ऋभुओं 
की बात दीश् रही है | 


देव लोक 


“इस जिविष्टप (तिब्बत) में अर्थात स्त्रगंलेोकम देव रहत थे। 
प्राय: ' लोक" शब्द संस्कृतमे 'देश' कि वा 'राष्ट्' वचक है 
इसस यह अथ बनता हें कि देवनोक' शब्द 'देवोंका 
देश' अथवा देबोंका राष्ट्र' इस अथम ही प्रयुक्त होता है । 'देव- 
२.ए शब्द सस्कृतम भी है। तथा महाराष्ट्रमे 'देबराष्ट्र ” नामको 


( नह ) 


एक जाति भी है और इस नामका ग्राम भी है। जिला सतारामे 
देवराष्ट्र डाकखाना भी है | यह ग्राम प्रथमतः उन लोगोने बसाया 
जो कि पूर्वोक्त देवोके राष्ट्रसे वीर यहाँ आकर बसे थ। हम आगे 
जाकर बतायेंगे कि इस तिब्बतकी देवजातिके लागोंने भारतब्पभ 
झाकर कई ग्राम व नगर बसाये हैं, उनमेंसे यह भी एक नगर हे। 
तिब्बतमें इस प्राचीन समयमें जो मनुष्य रहते थे व अपने आपका 
'देव' नामसे संबोधित करते थे । यह एक बात यदि ठीक प्रकार 
समभमे आवेगी तो बहुत सारी पुराणकी कथायें समझे आ 
सकती है । 


जिस प्रकार बंगालके लोग अपने आपको बंगाली कहते हैं. 
चीन देशके लोगोंका चीनी कहते है उसी प्रकार देवराष्ट्र किंवा 
देवलोकके निवासियोका नाम देव था। अथान थ भी मनुष्य ही 
थे । इतनी सीधो बात बहुतस लोग भूलत है. इस कारण महा- 
भारतकी कई कथायें उनके समझम नहीं आती ओर किसी समय 
बहुत लाग अर्थका अनर्थ भी करत है ।” 


ऋग्वेदका सुबाघ भाष्य भाग, २ प्र० ३९ 


जिस प्रकार इस एतिहासिक तथ्यका जान बिना पुराणाकों 
कथा! महाभारत आदिकी कथायें समकनेमे नहीं आसकती और 
अनेक विद्वान अथंका अनर्थ करत है. टोंक यहीं बात वदोके 
विषयमे भी है । वेदामें भी, अग्नि, इन्द्र. वरुण, आदि शब्दों 
द्वारा पूर्वोक्त देबरजातिका इतिहास बताया गया है । इस तथ्यको 
न समक कर अनक विद्वानोंने (विशपतया अयसामाजिक 
परिडतोंन ) अर्थका घोर अनर्थ करनका प्रयत्न किया हे । 


( २०५ ) 


'वेदिक-स्वग” ह 
ब्रह्मास्य शी ब्ृहदस्य प्र॒ष्ठे वामदेव्यमुदरभोदनस्थ । 
छुन्दामि पत्ती मुम्वपस्य सत्य॑ विश्रारी जातस्प यपोधि 

यज्ञ: ॥ १ ॥ ४ /2 
ब्रह्म इस आदनका मिर है, द्रहत इसकी पीठ है. बामदेठय 
उदर है. छन्द ढोनों पत्न ( पास ) है. सत्य इसका मुख्ब है विष्टारी 
यज्ञ तपस उत्पन्न हआ हे | 
ध्य--बहल और वासदेठय साम विशेष है. सायण ब्रद्वासे 
रथन्तर साम ओर सत्यस सत्य-सामसे अभिप्राय लता है । 
अनस्थाः पूताः पत्रनन शुद्धा: शुचयः शुचिमपि यन्ति 
लोकप्र्‌ । नंपां शिश्नं प्रदद्चित जातवेदाः स्वर्ग लोके बहु 
स्त्रण मेपम्‌ ॥ २॥ े 
हड्टियोसे रहित हुए. निर्मल हुए. पवित्र करने बाल से पवित्र 
किये हुए चमकता हुण वे ( यात्षिक ) चमकते हुए लोकर्की आर 
जाते हैं. जातवेदा ( अप्नि) उनके शिश्नका नहीं जलाता है स्तर्ग- 
लाकमे बहुत स्त्री समूह उनका होता है। 
भाष्य--ह ड्योंस रहत अथात जा इन सब यज्ञोका करत हैं 
परनके अनन्तर उनका दिव्य शरीर मिलता है । ये हडिया आदि 
बाला भोतिक शर्रार नहीं। जब भोतिक शरीर ही नहीं. तो शिश्न 
आदि भी अलंकार रूपमे वश॒ुत जानने चाहिय--इत्यादि । 
विष्टारिणमोदनं ये पचन्ति नेनान वर्तिः सचते कदाचन। 
रे व ० ९ री 
आसते यम उपयाति देवान्त्मं गन्धवमंदते सोम्येतिः ।३। 
जो विष्टारी आदनकों पकाते हैं. उनका अजीविका (दरिद्रता) 
कभी नही चिपटती. ( एस पुरुष ) यमके पास बेठता है. देबोंकी 


( २०६ ) 

आर जाता है, साम पीनेवाले गन्वबॉके साथ आनन्द मनाता है। 

विष्टारिणमोदनं ये पचन्ति नेनान यमः परि मुष्णाति 
रेतः रथी ह भूल्वा रथयान ईयते पक्ती ह भूल्वाति दिव।; 
समेति ॥ ४ ॥ ेु दि नल 

जा विष्टारी ओदनकोा पकात हैं यम उनके ब्रीजका उनसे नहीं 
छीनता है बह ग्थोका स्वामी होकर रथके मर्गों पर धूमता है 
ओर पक्षी हाकर सार आकाशकोा लॉघ जाता है । 

एप यज्ञानां विततों बहिष्ठो व्िष्टारिणं पक्‍त्त्रा दिवमा 
विवेश । आण्डकं कुप्ुदं सं तनोति बिसे श'लूक शफकों 
पुलाली । एताम्ता धारा उपयन्तु सर्वाः स्वर्ग लोके मधुफत्‌ 
पिन्वमानः उपत्वा तिष्ठन्तु पृष्कारिणी: सपन्‍्ता। ॥ ४ ॥ 

यज्ञोके मध्यमें बढ़िया ले जाने वाला यह फेत्ा है विष्टार्ीको 
पकाकर वह स्वगम ग्रवश करता है अ एडीक, कुमुद फलाता है 
बिस. शालूक. शफक. मुलाली., ए सारी घाराएँ, मधु बली होकर 
पुष्टि छु्ड, स्वगलाकस तक सल आर चारा आर वबतसान कमला 
बाल सगाबर तुमे मिले । 

भाष्य--कों० के अनुसार ओदनमे छृद और कुल्या बनाकर 
उनमें आंण्डीक आदि डाल जात है। यथसब पानीक पोर्ष हैं 
ऋअण्डांक अन्डेके स कन्द वाला कुमुद रात्राका स्वलन वाला 
श्वेत कमल, बिस पतद्मकन्द शालूक, नीलाफरका कन्द्र शफक, 
खुरकी सी अक्ृति वाले कन्द वाला, मुलालो-मस्र॒गालभिस । य 
हद और कुल्या स्वरगके ढृद ओर कुल्याओके प्रतिरधि हैं । 

घूतहूदा मधुकू व! सुगेदकाः क्षीरेग पूर्णा उरकेन दक्ष | 

एतास्वा० ॥ ६ ॥ 


( ४५०७ ) 


घीके हों वाले, मधुके कनारों वाले, सुराफ्े पानियों वाल, 
दूधके, पानीसे . दहीसे, भरे हुए. य सारा बाराएँ । 

चतुरः कुम्मांथ्तुर्धा ददामि ज्ञीरेण पंण उदकेन दक्मा । 

एतास्त्वा धारा उपयन्तु सर्वाः स्वर्ग लोके मधुमत्‌ पिन्व- 
माना उपत्वा धारा तिष्ठन्तु पुप्करिणी: समन्‍्ता। ॥ ७ ॥ 


चार घरढ़ चार प्रकारस | अलग अलग चार दिशाओ में रस्व 
देता हूँ दूधसे, ददोस. पानीस भग हुए. य सारी धाराएँ० । 

इम मोदन निदध ब्राह्मणपु विष्टारिणं लोकजितं स्वग म्‌। 
से में मा क्षेट्ट स्वधपा पिन्वमानों विश्वरुपाधेनु। कामद घामे 
अस्तु ॥ 

लोकके जीतने वाले. स्वगंका पहुंचाने वान, इस बिप्रारी 
आदणको मै त्राह्मणोम अमानत रखता हूँ. स्तवधाके साथ बढ़ता 
हुआ यह आओदन मन क्षीण हा । यह सर लिए सार रूपा वाली 
घनु काम दुधा कामनाओका दृध दने वाली हो । 

( तक ताथ पं० लक्ष्मण शाख्रीकी सम्मति । ) 


&< में 
“हिन्दू धम में देव कल्पना”? 

“हिन्दू घमंकी इसकी अपेक्षा भी अधिक श्रेष्ठ देव कल्पना 
हे । वह हे वस्तुके भाव-रूप तत्व. यह दूसरे प्रकार की देवताओं 
की उपासना प्रसिद्ध हे वस्तुओकी चेतन-ऋूप शक्ति अथवा तत्व 
को देवता मानना, यह कल्पना वेदोसे ही उद्भूत हुई है । इन्द्र है 
बलदेवता, वरुण है साम्राज्य देवता, सविता है आज्ञा रूप प्रेरणा- 
रूप देवता, सरस्वति है पुष्टि देवता है या बाग्देवता और श्री है सब 
बस्तुओंके उत्कृष्ट गुणोंका रहम्य देवता जिसमें एकत्रित है (शतपथ 
१९ ब्राह्मण) । प्रजापति यानि सबे वस्तुमपथ जनन शक्ति, छा 


( रपट ) 


यानी निर्माण शक्ति, विष्णु यानी गक्षण शक्ति ओर रूद्र यानी 
संहार शक्तिके रूपसे देबताक्री उपासना ब्राह्मरर भ्रथो ओर 
पुराणोंके तात्विक निरूपणमें कही गई है। इससे देवताको सूक्षम 
स्तरूप प्राप्त हुआ है । 

दबताआम मनुष्यता का या सूच्मताका आ।ाराप करन वाला 
हिन्दू धर्म श्रति-स्म्रति-पुराणोमें मुख्यवासे वरणित है इन देवताओं 
का परस्पर सम्बन्ध जोड़कर उनका भक्त करन वाला अथवा उन 
देवताओंमेंसे किसी एक देवताका चुनकर उसे हा स्वशक्ति सत्ता 
देने वाला धर्म ऋग्वेद्मे प्रन्‍ल्भ दशाकों पहुंचा हुआ दिखाई 
देता है । 

हिन्दू-धममें अनेक्र देवताओकी उपासना करन बात रुम्प्रदाय 
प्रगलभ दशाका पहुंचे । साथ ही साथ विधि-निपध गंध मला 
वेश. आदि विशिष्ट प्रकारके सम्प्रदाय चिन्ह ओर भिन्न भिन्न 
सम्प्रदायके परस्पर व्यवद्दारके (नयम भी अस्तित्वम आय । 
उनकी पव्िन्नता अपविश्रता की मर्यादा ठहराई गड़ । 

हिन्दु-धर्म संम्धाका सबसे वर्ष्टि और श्रेष्ठ एक और 
स्वर है| उपमें अद्वाद, एक्रेश्रवाद और तत्ववाद यह तीन 
भेद हैं । 

सब देवता एक हीं सर्व व्यापी तत्व में समाये हुये 
हैं । सब देवता उसी एक तत्वके भाग हैं। पिण्ड और त्रद्माण्ड 
एक ही सत्त्व तत्वसे उद्धृत हात है. वहीं स्थिर होत है और वहाँ 
लीन हाजाते हैं। य तत्व-विश्व-रूप है । इस विचारका त्रह्मवाद या 
सद्वाद कहते हैं। ऋग्वेदके अन्तमें दशवें मण्डलमे यह उदित हुआ 
ओर उपनिषद्‌ (छान्दोग्योपनिषद्‌्)में परिणतकों पहुंचा माननीय 
अपत्मा जैसा हो परन्तु उसकी अपक्षा श्रेष्ठ, स्ब-शक्ति सम्पन्न, 
सबंगुण-सम्पन्न. परमरात्म-व्यक्तिकी अपेक्षा ब्रह्म अधिक सूक्ष्म है। 


( २८६ ) 


वह व्यक्ति (77920 ) नहीं तत्व है | उसका ज्ञान हुआ 
कि मनुष्यका जीवन कृतार्थ हो गया। उसके ज्ञानके लिय धार्मिक- 
कम-काण्डकी अपेक्षा संयम, शान्ति, उदारता आदि गुणोंकी ही 
अधिक आवश्यकता है. स्त्र्ग मोक्ष. सुगति, दुर्गति आदिके कतो 
कृपालु, दयाघन परमेश्वरकी अपन्षा ब्रह्म अव्यक्त है | क्योंकि 
| अहंभाव या व्यक्तित्व नहीं है । 

हिन्द धर्मम उच्चतम लक्षण एक्रेखरवाद है. सबं-जगतका 
शास्ता और सर्व-शक्तिमान अन्तगत्मा ही एक परमेश्वर है. वाकी 
सब उसके आधीन हैं। इस सिद्ध।न्तका एकेखरबाद कहते है 
श॒त्र ओर वेणणब सम्प्ररायोका यही सिद्ध नत हैं । परस्मश्च्की 
भक्ति अनन्य भावस करना या सवदा उसकी शरण ज।ना हा 
मनुप्तके उद्धारका एक्र मात्र सांग है । सत्य, अहिसा दया. परोप- 
कार. इन्द्रिय-दमनके यागसे परमेखरकी स्चा सक्ति सघती है । 
इसलिय ये नंति-तत्व-धमंक गम है। परमश्वरकी कपास ही सुरव 
ओर अयल ओर अकृपास ट॒'स्म ओर अधागति प्राप्ति हाती 
है । यह भावना उपनिषदो (छ न्द्ग्योपनिषद्‌ और श्वेताखतराप- 
निषद ) क कुछ स्थानों दिखाती हे। एकेश्वरबादी सम्प्रदाय मूलमे 
अबदिक हैं| वेदिक-कर्म-क'ग्डल और आपनिषपद ज्ञान-मागसे 
असम्बद्ध कई अवदिक सम्प्रदाय प्राचान कालमे थ | उनमेसे ही 
बेंप्णब, शव, शाक्त आदि एकेश्वरवादी सम्प्रदाय उत्पन्न हुये हैं । 
भगवदगीता, बासदेव ( भागवत ) सम्प्रदायका बेदिक मार्गसे 
समन्वय हाने पर तेयार हुई है 

हिन्द धमकी तीसरी उच्चतम शाखा तत्ववाद हे। कपिल 
सांख्यका प्राचोन सम्प्रदाय इस वादका मुख्य प्रतिनिधि है। 
यह इश्वरका अस्तित्व स्वीकार नहीं करता है। भनुष्यका आत्मा 
विश्व-तत्वों की जानकारी प्राप्त करके ही मुक्त होता है । यह 
उसका मुख्य-सार है । नंत्वोंकी जानकारी शुद्ध-चित्तसे होती है । 


( ६९२१० ) 


चित्त-शुद्धि सात्विक आचरणसे, संयमसे. ओर सत्य-अहिसा 
अस्तय, आदि नतिक आचरणोसे हाती है इस तत्ववाद्‌ 
सम्प्रदायमें जैन और बोद्ध तत्वोके ज्ञानोंका अर्न्नभाव होता है 
ये सम्प्रदाय भी इश्वर अस्तित्व को नहीं मानते । 


हिन्दू धर्मकी समाक्षा प्रष्ठ १११-११३ 
५ ? 
यातु विद्या ओर धम' 


“सुबर्ण-शाखाकी पहिली आवृत्तिमें क्र जरन लिखा है कि 
जादू ( ॥09£70 ) घमंकी बिल्कुल पहिली अवस्था है। बहुत-सी 
जंगली जातियोंकी यातु-विधिमें मूं-जीव-बादकी कल्पना नहीं 
रहती । उनमें इस कल्पनाका देरसे प्रवेश हुआ है । इसीलिए 
जाद॒का धरंकी पहिली ही अवस्था बतलाया गया हे, उक्त ग्रन्थके 
दूसर संस्करणमें फ्र जरने यातु-दिद्याका विज्ञानकी पूर्वावस्था कहा 
है | सष्टिकी शक्तियों पर अधिकार करके उनका अपनी इष्ट-सिद्धि 
के लिए विनियाग करना विज्ञानका उपयोग है. जादुका उद् श्य ही 
ऐसे कार्य करना हे। विज्ञान निसगंके नियमों पर निभर करना 
है | विज्ञानकी भरासा रहता हे. कि निसर्गके नियमोंका योग्य- 
शरीतिसे काममें लाया जाय ता वह निश्चय ही फलदाया हागा । 
जादगर भी अपने मंत्र, तंत्र, यंत्रों पर ओर उस क्रियासे संबद्ध 
प्रकृतिकी वस्तुओंके स्त्रभाव पर ऐसा ही निर्भर रहता है। जब 
जादूकी व्यर्थता की खातिरी हाने लगी. या जानकारी द्वोन लगी 
तब धममम उत्पन्न हुआ | प्रकृतिकी अलोकिक शक्ति लद्दरी स्वभाव 
की है, उसका कुछ ठिकाना नहीं। उसकी शरणमें जाना चाहिय 
यही भावना धमंको जन्म देती है । फ्रेजरने धर्म और जादूकी 
विषमता पर और जादूकी समानता पर जार देकर धर्म. जादू 
ओर  विज्ञानकों मनोविज्ञान बतलाया है; 


(५ *६९५१ ) 


जादू , धर्म और विज्ञानके पोबापथर्य अथवा साम्य बेषस्यके 
विषयमें पंडितोंका मतभेद है । ता भी यह निश्चित है. कि इनके 
चीज एकत्र मिलते हैं। बेवलोनिया और भारतवर्षमें वेद्यक, कानून 
जाद और घमं एक ही घन्धसे निर्माण हुए । इतिहास बतलाता है 
कि बेविलोनियाम पहल वेद्यक जाद-टानेके रूपमें था, भारतव्षके 
अथव॑बेदम बतलाये हुए 'अथर्ब' बैद्यक, जादू और पुरोहिताई ये 
तीनों काम करते थे । जाद . वेद्यक, (चिकित्सित) धार्मिक संस्कार 
आर यज्ञ-याग य क्रियागे एकत्रित मिली ह६३ स्थितिसें अथववद 
ओर कोशिक ग्रद्म-सूत्रम दिखलाई देती हैं । भारतवर्पम त्तो 
हजारों वषसि कावन भी घममंका भाग रहा हें । उसका देवी 
क्रियाआस आर पारताकिक गतिस संबंध जुड़ा हुआ था। 
न्‍्याय-निर्शयका दिव्य या सोॉगन्ध एक प्रमाण था न्‍्याय-निए यकता 
मुख्य अधिकार तब्राह्मणोक हाथमे था | 

हन्दू धर्म सर्माक्षा प्रप्र:३८. ४५ 
की थक («५ €< ९ 
हिन्द प्मक विवध स्तर 

संसारके प्राय: सार जंगली अथवा पिछड़ हय मानव- 
समूहम जादू (पा4ट्टाट) प्राथंमक घमक रूपसमे पाया जाता 
है । इस समयके सुबर हुए पाश्चात्य ओर पर्वीय राष्ट्रों भी 
समाजके पिछड़ हुय स्तरास थाड़ा बहुत जाद-टोना दिखलाई देता 
है | मनुष्यकी अत्यन्त अनाड़ी स्थितिस इस जाद-टोनेका अवतार 
होता है। सथष्टिक वास्तविक कार्य-क रख-भावका गुृढ़ अज्ञान 
इसका आदि काग्ग हैं, जादू दो तरहका होता है. एक देवता- 
वादक पूचका ओर दूसरा उसके बादका । हिन्द धर्मम्रें दानों तरह 


का यातु-धम है | अथरव-वेद ओर गह्य सूत्रीकं धमस यातुया 
दिकी क्रियाका स्थान है । इतर तीन वेदामे भी जाद अथवा 


(्‌ घ्०्प ) 


तत्मदश कियॉए कही गई 3 । कुड्ध यज्ञ जादू सरीख ही है । कम 
से कम उनमें जाद॒के अवशप ता है ही। वा, शब्रुनाश-समरद्धि 
रोग-निवारण , गर्भधारण. सनन्‍्तान. पशु लाभ आदि फलाका 
प्राप्तिक्रे लिय यज्ञ और होम बतलाय गये हैं । अमिचार नामके 
यज्ञ, अथवा कर्म सब वदोंमें कह गये हे । गर्भाधान, पुन्सबन 
आदि संस्कारोके मूल स्वरूप एक प्रकारके जादू ही हैं जाद यानी 
साधना । इष्ट सिद्धिके लिय अथवा अनिष्ट-नित्रारणके लिय विशिष्ट 
वस्तु विशिष्ट क्रिया अथवा विशिष्ट मंत्रोाका उनसे अदभुत शक्ति 
है, इस कल्पनासे विशिष्ट परिस्थिनिस उपयोग करना साधना है। 
पहिले एक ऐसा समय था. जब कि लोग वनस्पति, घातु या क्षार 
आदि भोतिक द्रव्योके रोग-निवराग्ण गुशोका नहीं जानते थ। 
काय-कारण-भावस अजान थ. तब बेद्यक्रीय-क्रियाएँ तक जाद 
थीं। अथववबद ओर गृद्य-परत्रीक कई राग-निवारक कम इसीतरह 
के हैं | जादकी बनस्पतियां और मंत्र उनमे बतलाये हैं 


निसर्ग-बम्तु-प ज। हिन्द धर्म की दसरी प्राथमिक स्थिति का 
अवशप हे पापाण, पवत नदी. ब्रक्ष, पशु पत्नी, तार आदि 
निसग्ग की वस्तुओं में कुछ चमत्कारिणी शक्ति है, इस विश्वास 
से यह पृजा प्रारम्भ होती है | गडकी नदी के काल शक्ति ग्राम 
मदाक ताम्र वर्टीग/ट अनका छिद्र बाली लम्ब गाल-का!मल 
गासाट।, पहाड़, गंगा यमुना कृणता ओर सिन्‍्च आदि नदियाँ 
ऊमर, प।पल बड़. बल तुलसी, अबला आदि वनस्पतिया बेल 
गाय बन्दर, महिष मछली कछुआ।. बराह सिह बाघ घोड़ा 
हथा, नाग, गरूुदू, हंस मयूर आदि पशु-पर्नी, सर्य चंद्र 
मंगलआदि आकाशरथ गोल, अश्नि-वायु बए। आहईि निमर्ग 
घटनाएं; इन सबको पूजा करनेकी पद्धती हिन्द्र-थममें है । शल्नि- 
प्रास नमंदाक गाट अथवा लम्ब-गोल-गांगोटाको प्रजा बषण्णु, 


( +?३ ) 


गणपति अथवा शिव के नात अन्न भी चालू है। अर्थात 
एकश्वरी-भक्ति सम्प्रदाय मे उनका प्रनीकके रूपलसते उपयाग होना 
है । परन्तु उक्त कम्तुएं असल में गएपति अथत्रा शिन्रस्त्ररप 
से पृज्य नहीं थी उनको म्वतन्त्र ही पृज्यत्व प्रपप्त था पीपल, बड़. 
आंवला आदि व्रक्षेकी प्रजा तं। अब भी मूल कल्पनास ही की 
जानी है। यद्यपि पुगाणगान उन बस्तुओंका स्व तज्रोम विकसित घर्मा 

, देवों बिघ्ु. शिव आदिसे सम्बन्ध जोड़ दिया हे. परन्तु उनका 
स्ततन्त्र पृज्यत्व अब भी टिक रहा हैं । न.गे और गाय अब भी 
बिलकुल खतन्त्र देव बने हय हैं| सत्म्य, कल्छप, सिह. वाघ, 
गरूड़ हंस मयूर आदिकी पूजा यद्यपि नहीं की जाती. ता भी 
उनकी प्रतिकृतियोकी पूजा रूढ है । सूर्य चंद्र मंगल आदि नव 
ग्रहिकी आराधना ओर साधना ता विद्यमान हिन्दूख्रमकों महत्व- 
पर बन्‍्तु है। पंडित मदनमाहन मालवाय जैस हिन्दू नेता गाय 
ओर तुलसाीकी पजाका हिन्द्धभका उद्यत्त लक्षण प्रतिपादन 
करते हैं | इस निसग-अस्तु-प्रजाका आग्म्भ प्राथमिक जंगली 
अवस्था मे कुल लक्षग-१3जा (॥फ्व्पणाओ )* अथवा 
देबक-पूज से हाता हैं। अ्राह्मणोके घर विबाह ओर उपनसयन- 
संस्कार्म पहिल देवक-स्थापता की जाती है । यह देवक ( अबविन्न- 
कलश ) कन्चा मिद्ठीका ( घढ़ा) हात। है । जा ब्रह्मगाका जंगली 
अवस्थाका अवशप है | इस कुल-लक्षण-पूजाबादका स्वरूप पहत्त 
व्याख्यानस बिबृत किया गया हे। विशिष्ठ-जड़-बस्तु-विशिष्ट-पशु. 
विशिष्ट-पर्त्ता। आदि कुछ न कुछ शुभाशुभकारक सासथ्य हाता 
है, इस हृष्टिस यह प्रृज। उत्पन्न होती है । कुछ वस्तुएं शुभ-मूचक 
ओर कुछ वस्तुएं अशभ-सूचक है| यह कल्पना अज्ञानतासे ही 
उत्पन्न होता है. ऋग्वेद और अथर्ववेदस कल्पना है कि कौआ 
आर कपातका दशन झत्य-सूचक है| विशिष्ट-पदार्थों या जालियो 
के दशन या स्पर्शनस पवित्रता होती है. स्मृतियां इस कल्पनाकी 
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मुख्यता दिखलाई दरती है । जंगली लोगोमे माना (77809) आर 
टाबू ((६000)की जो कल्पना मिलती है, वही हिन्दु-धर्ममें शप बच 
रही है | गाय, गोमूत्र.गावर ब्राह्मण गंगगादक सुवर्ण आदि घातु 
पीपल, तुलसी आदिके स्पशसे पत्रित्रता प्राप्त हाती है. और शुद्रं 
अन्त्यज, रजस्वला गदभ, काक प्याज लमुन. ग।जर, बेंगन आदि 
के स्पर्श से अपवित्रता अली ह। म्प्रतियों की यह कल्पना 
जंगली अवस्था मे टावर और माना की कल्पनाओं का विस्तृत 
रूप है। स्प्रतियों के भन्नाभज्ञ ओर स्पृश्यास्प्रश्य-विवेकर को बहुत 
कुछ इस मख्तापूर्ण विश्वास मे ही गिनना चाहिए। 

हन्दू-धमसे कुछ निसग-बस्तुए अथवा उनका प्रतिकृतियों 
पहिल से ही पृजनीय है. और कुछ उत्तर कालीन उदात्त-धर्मके 
संम्कारस कुछ परिवर्तित होकर पृज्य हो गई है । जैस-गरूड़ 
बल और बन्दर | गरूड़को विप्गुका ओर बेलका शिवक्रा वाहन 
मानकर ओर बन्दरका रामका दृत समझ कर लोग पूजते है | 
बस्तुतः सूलमें य स्वतन्त्र रूपस पज्य थ । नन्‍दोंकी पजाता हि 
स्वतन्त्र रूपसे भी करते है। बहुतस हिन्द्र मारुतकी पूजा भी 
स्वतन्त्र रूपसे करत हैं । वृक्ष सू्स पत्रत प्रश्वी, नदी और अहोका 
पूजा अत्यन्त प्रचीन कालस अब तक बिना किसी अन्तरक 
च।लू ही 

पशु-पतक्षियोकी पृजाकी जद प्राथमिक अवम्थाम मिलती है 
जिस समय मनुष्यका अपने आस-पासके पश-पत्षी अपनी 
अपक्षा सम ओर श्रेष्ठ जान पड़त है । उस समय यह पृज्ञा शरू 
हाती है । जब यह मनुप्यका ज्ञान हा जाता है कि उसका स्थान 
प्रकृतिक इतर प्राणियोकी अपजक्षा श्रष्ट है तभी उसमें भबितव्य 
पर सत्ता चलाने वाली और अपनी कक्षास वाह की शक्तियों 
अधथा[त देवत,ओंसं पश॒ पक्तियोक गुणशोका आराप करना 
प्रवृत्ति कम होने लगती है | मनुप्यने बंदर, लिंह. हाथी. गरूड़, 
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मांग, बैल, वराह आदिके रूप अथवा अवयवब धारण करने कले 
देवताओंकों मनुष्यकी महान सामभ्यंका अच्छी तरह समभनेसे 
पहिले उत्पन्न किया था। जब मानव-संघ स्थिर राष्ट्र आर स्थिर 
समाजके रूपमे दृढ़मूल हं।गय।. तब उसने मनुष्य-देह-धारी ओर 
सानत-गुण-युक्त देव मानव-बुद्धिसे अबतरित किय । विद्या ओर 
कलाके यागस जिसने अपने आस-पासकी स्प्ठटे पर आधिपत्य 
जमा लिया और अपने गुणंक मांगल्यकी जिसे प्रतीत हागई, 
एसे मनुष्यने मनुष्य सह्ृश्य दबता बनाए। पश॒. पक्षी, नदी. 
पब्त, अप्नि. सूय. आदि देवताओका बाह्य स्ररूप ज्योंका त्यों 
रखकर भी उनका अन्तरंग मानवो-विकारों-वचारोसे भरा हुआ 
है, एसी कल्पना वह करने लगा । सानवाका मानवी पराक्रम ही 
अ्रतिशय्रा'क्तके साथ देवताओम दीखन लगे। इस स्थिति तक 
अनेक लिये मनुष्य-जातिको थुगके युग बिताने पढ़े । 


पशु-पक्ती सरीसप प प.ण आदि बम्तुओ के समान ही अ्रप्मि 
सूर्य वर्षा, वायु आ दे निसग देवता बाल्तविक क.र्य-कारण भाव 
के अज्ञान से अ,स्तत्वम आए। दावनल तीज्र, सुयंदिय, अत्थी 
अतिवृष्ट. अनावृष्टि, समुद्रका ज्वार-भाट। सूर्य चंद्र का उदयास्द 
अधि की गूढ़ता के कारण देवत/ओं की कल्पना-निर्माग होने तक 
अशक्य ही थे | तब नक मनुष्य का एक या अनक देवताओं की 
कल्पना पर निर्वाह करना पड़ा | पृजा करना. यज्ञ करना. और 
प्र्थना करना दी उस परिस्थिनिमें तरणापाय था. और यही उस 
समयका धर्म था। 


भूत-पूजा या पिठृ-पूजा तीसरा धर्म है संघके बड़े-बूढ़े मनुष्यों 
के अधीन छाटदोंका जीवन निवांह होता है। संघके बढ़े-बूढ़ ही उनके 
जीवनझे लिये सारी तेयारी कर देते हैं। उनका अधिकार छोटोपर 
रहता है । संधके उक्त बड़े मुखिया जब रुत्युके मुँहमें जा पड़ते हैं 
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तब संघकी बहुत बड़ी हानि होती है| इसे संघका प्रत्यक मनुष्य 
बड़ी तीत्रतासे महसूस करता है। और इसके कारण उनके हमशा 
के लिये सम्पूर्ण नाशकी कल्पना अमह्य होती है। स्वप्मे खोर 
एकान्तमें उनक अस्तित्वका भास हाता है संघ पर किसी प्रकारका 
संकट अनेपर एसा सालूम होने लगता है कि उक्त मरहुए बढ़,ब॒ढ़ी 
की असन्तुष्ठट वासना की वाधा है. तब उन पितरोकी बासना ढृप्त 
करने या पृज्ञा करनकी इच्छा पीछे रहने वाल लोगोको होती है । 
स्तोके मरणात्तर अस्तित्व की भावना की उपपत्ति पहले मूृत्ति- 
पुरुषब्राद ( 8प्रंगांआय ) शत्पकके नीच बततलाई जा चुकी है । 
जद्देहमें दहकी अपक्ञा निराला देह सरीखा चतन पुरुष अथवा 
चततन द्रव्य है. ओर बह मन्पुके अनन्तर भी रहता है. इस 
कल्पनाके आधारस भृत-पूजा अथवा पितृ-प्रजा अस्तत्वम आती 
है. इस कल्पनामें भूत-प्रेत पिश च. वताल आदिकी कल्पनाएँ 
अनन्‍्तंभूत हैं दवता ओर पुनंजन्मर्की कल्पना भी इसी मू्त पुरुप- 
चादसे उत्पन्न हुई है। पहाड़ नदी वृक्ष. भूमि क्षत्रको बोस 
अलोकिक ग्रामाण्यकी पढवी पर पहुंचाया गया। समाज-सम्धाका 
प्ररण उसके नियमी रोति-रिबाजो, आचारो, कमंक रझे ओर 
विचार-पद्धति की स्थिरत! पर ही अवल|म्वत था | उनकी प्रगता 
ओर अबाध्यना स्थापित करनेक लिय आयोन उन्हें वदमलक 
यहराया, ओर बेदोको अनादि-नित्यत्व और स्वतः प्रामास्य 
अपंण किया। 

जैमिनसे प्रन्‍-मीमांसाके प्रारम्भसे धर्म-प्रमाणका निर्ण 
किया हैं | उन्होंने पहिले कहा कि प्रत्यक्ष और अनुमानस घर 
प्रमाण नहीं है, फिर कहा कि वेद-रूप उपदेश ही धरर्मका स्वर 
सिद्ध इतर निरपज्ष प्रमाण है. ओर ब्रद्य सूत्रकार बादरायए 
का भी यहां मत है । स्टृतियों तक वदानुवादक हैं. और इसलिये 
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बे धर्म-निर्णय के साधन हैं | वेदिक लोगों के रीति-रिवाज तक 
बेदमूलक होने से प्रमाण हैं, ऐसा मीमांसक मानते हैं। # 


शबर, कुपारिल ओर शंकरकी प्रमाणोपपत्ति 


शबरस्वामी व कुमारिल भट्ट ने जैमिनीय सूत्रों की विस्तार 
के साथ टीका की है। ऐतिहासिकोंका अनुमान है. कि जैमिनीय 
सूत्र ० पृत् पहिली शताब्दीके लगभग बने होंगे। शबर स्वामी 
का काल चोथी और ऊकुमारिल भट्ट का सातवीं शताब्दी माना 
जाता है। 


इन आचार्या के मतसे. मनुष्य-वुद्धि द्वारा अगम्य ऐसे 
कार्य-कारण भाव कहने के लिए बेद प्रवृत्त हुए है। उन्हे डर था 
कि यदि हम यद्द मान लेगे कि मानव-वुद्धि गस्य तत्व ही वेद कहते 
हैं, तो बदिक संम्वाक्ा उन्मूलन हा जायगा । कुमारिलभट्ट 
कहत हैं. । (तंत्र बातिक, ५१३) कि मनुप्प बुद्धि को एक वार भी 
बंद में स्थान दिया. ता नास्तिक विचारों का प्रावल्य होकर 
बदिक मार्ग नष्ठ होजायगा। एसान हा इसलिए वेदों का 
विपय अद्रष्ट ही मानना चाहिए. कुमारिल ओर शंकराचार्य के 
पहिल इश्वर, आत्मा, पुनजन्म, अद्गष्ट इत्यादि धमकी मूलमूत 
कल्पनाओं को युक्ति स समर्थन करने वाल बहुत से आचाय थे। 
परन्तु य तत्व मानव-वुद्धि गस्य नहीं है. इस बात को कुमारिल 
ओर शंकराचार्य न ही वुद्धिबादके व्यापक ओर सूक्ष्म तत्वों के 
आधार से सिद्ध किया। उन्होंने इस मुर्दं पर बहुत अधिक 


& यह हे बंदिक देवताओ्ंका वास्तविक स्वरूप । 

बेदान्‌ लग्तकने यहां स्पष्ट सिद्ध कर दिया है कि प्रथम अवस्था में 
वैदिक देवता जडात्मक ही थे | आध्यात्मिक आदि रूप उनको बहुत काल 
के पश्चात्‌ प्राम हुआ | तथा उसके बाद ईश्वरकी कल्पना की गई । 
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ध्यान दिया, कि ये तत्व बेद्‌ गम्य ही हैं | या तो ये तत्व मनुष्य 
की केबल कल्पनाओंके आभास या खेल हैं | अथत्रा य मनुष्य 
बुद्धिगम्य नहीं हैं, इनमेंसे कोई एक पक्त स्वीकार करना पड़ेंगा। 
अतएव परम्परागत धमं-संस्थाकी स्थिरताके लिये ओर अपने 
मान्य अध्यात्मवादके समथनके लिये दूसरा पक्त ही कुमारिल 
कोर शंकराचार्य ने स्वीकार किया, ओर उन तत्वोका केवल बेद 
गम्यत्व ही अपण किया। यहाँ हमे यह न भूल जाना चाहिए 
कि वेदकों मसानव-क्ृत मान लने पर उक्त तत्व निराधार ही ठहर 


जाते हैं ।” 


क्योंकि बंदिक समयमें ईश्वरकी कल्पना नहीं थी परन्तु जब 
इंश्वरकी कल्पना की गई. उस समय भी देवताओको इश्वर नहीं 
मानागया | सभी बेदिक मह पियोने देवताओं और ईश्वरमें स्पष्ट भद 
बताया है । तथा वेदेक बांगमयमे और वदिक दर्शनोंमें एवं संपूर्सा 
संस्कृत साहित्यमें देवताओंकी एक प्रथक जाति मानी गई है । & 


इसके लिये हम शतशः प्रमाण दे चुके है । 


तथा च इस विषयमें एक लख सुप्रसिद्ध मासिकपत्र 'कल्याण 
( वर्ष. २८ अंक ६ ) में प्रकाशित हुआ है उस यहाँ उद्धृत 
करते हैं । 


& उनके रहनेका स्थान भी इस लोकस पृथक एक स्वर्ग लोक माना 
गया है, जिसका वर्णन हम पृ० २०४ पर कर चुके हैं । उस वर्णनसे यह 
स्पष्ट सिद्ध होता है कि वैदिक स्वर्ग ओर 'कुरान” की वहिश्तमे बहुत कुछ 
सादश्य है। 


(६ २१६ ) 


देवता ओर ईश्वर 


( ले०-पं० श्रीकृष्णदत्तजी मारदाज, एम० ए०, आचाय, साहित्यरस्न ) 
(९) 


पनुष्य-शरीरसे देव-शरीरमें बेलक्षरय 


हिंद-शाख्बोक असुसार सानव-शरीर और देवशरीर दोनों 
पाग्चभीतिक हाते हैं । प्रध्वी-तस्वकी प्रधानताके कारण मानव- 
शरीर 'पाथिव! कहा जाता है. किन्तु देव-शरीर तजस्तत्वकी 
प्रधानताक कारण 'तेजस' कहा जाता है | 


दव-शरीर और मानब-शरीर दोनों ही कर्मानुसार मिलते हैं, 
किन्तु सानव-शरीर श्रीमद्भागवतके-- 


कर्मणा देवनेत्रण जन्‍्तुर्देहोपपत्तये । 
मातुः प्रविष्ट उदर॒पितू रेतःकणाभ्रयः ॥ 


इस बचनके अनुसार रजावीयंविनिर्मित होता है. और देव- 
शरीर महाभारतके-- 


कै 
तंजसानि शरीराणि भवन्त्यत्रापपद्यताम । 
पु थे #+ 
करमजान्येव मादूगल्य न मातृपितुजान्युत ॥ 
इस बचनके अनुसार रजावीयंविनिर्मित नहीं होता ! 
पार्थिव मानव-शरीरमें खान-पानके परिणामरूप, स्वेद, मूत्र 


ओर पुरीष हात हें. किन्तु तेजस द्ेव-शरीरमें ये नहीं होते । देव- 
त।|ओको तेजस शरीरघारी हानेके कारण भूख-प्यास नहीं लगती- 


( २६२० ) 


न छुत्पिपासे न ग्लानिन शीतोष्णभय॑ तथा | 


अम्रत नामक तेजसद्रव्यके प/नद्वारा उनके शरीर अपनी 
आयु पर्यन्त अज़र और अमर बने रहते हैं। स्वर्गलोकके 
अन्यान्य भाज्य पदार्थ भा अम्रतके समान तेजस हं| है 

मनुप्योके पलक लगते है, दवताओके नहीं। मनुष्य भूमिका 
स्पर्श करके खड़े हाल है. देवता इस प्रकार खड़ नहीं होते । मनुष्य 
की छाया पड़ती है, देवताकी नहीं। सनुष्यक्र शरीर और वर्तोपर 
धूल लग जाती है. दवताके शरीर और वस्त्॒ नीरज ही रहते हैं । 
मनुष्यके शरोरकी माला मुर्काती रहती हे. देवताके शरीरसे 
सम्प्रक्त माला खिली रहती है'। महभारतमे लिखा हे. कि दम- 
यनन्‍्ती मनुष्य ओर देवताओके बेलक्षण्यस परिचित थी। जब 
उसने नल ओर इन्द्रादिमे वेपस्य देखा तो उसने नलके म्वरूपका 
निश्चय हा जाने पर उर्सीके गलमभ जयमाला डाल दी-- 


सापश्यद्‌ विवुधान्‌ सर्वानम्वेदान स्तब्धलोचनान । 
दृषितस्रग्रजोहीनान स्थितानस्प्रशतः लितिम्‌ 
छायाद्वितीयो म्जानस्रग्रजःस्वेदसमन्वितः । 
भूपिष्ठो नेषवश्वेव निमेपेण च॑ सूचितः ॥ 

( महाभारत ) 
, इसी प्रकार ब्रीहिद्रोणिकपवंस देव-शरीर-विपयक उल्लेख 
हैं कि--- 


है 


न च स्वेदो न दोगंनध्यं पुरीप॑ मृत्रमेव च । 
तेष| न च रजो वस्र' बाधते तत्र वे घने ॥ 


६ ०१ ) 


मनुष्य योग-सिद्धि प्राप्त करके अनेक शरीर धारण कर 
सकता है, जैसा कि वचन है-- 


आत्मनों थे शरीराणि बहुनि भरतप्ेभ । 

योगी कुर्याद बल प्राप्य तेश्व सर्वभ्हीं चरेत्‌ ॥ 

प्राप्तुयाद्विषयान्‌ कथित कंश्रिदृग्न तपश्ररेत्‌ । 

संज्षिपेश्य पुनस्तानि सर्यो रश्मिगणानिव ॥ 

किन्तु देवतास अनेक शरीर धारण कर नकी योग्यता स्वयंसज 
ही।ता हैं। अ।चाय शड्ृरन वदान्तक--- 

विगेधः कमंणीति चेन्नानेकग्न तिपत्तदशनात । 

इस सूत्र पर भाष्य करते हुए लिग्वा हैं-- 

स्पृतिपि प्रप्ताशिपायरेंश्वर्याणों योगिनामपि युगपवनेक- 
शरीरयीगं दशंयति क्रिम्रु वक़॒व्यपाजानसिद्धानां देवानाम्‌ । 

सनष्याम पितास पुत्र उत्पन्न हाता हे पुत्नस एपताका उत्पत्ति 


नहीं हुआ करती किन्तु देवता एक दुसरेस उत्पन्न हो जाते हैं। 
इसीलिय यास्‍्कने तिरक्तस देवताओके विपयम कहा है-- 


“इतरेतरजन्पानों भबन्तीतरेतरप्रक्रतयः ।' 
साधनसम्पन्न सनुप्य मायाका आश्रय लेकर अपने रूपका 
परिवर्तन कर सकता है | मारोचका सगरूप धारण करना 
रासायणम सुप्रसिद्ध है । इसी प्रकार देवता भी मायास अपने रूप 
का परिवतंन कर सकते है। दम्यन्तीके स्वयम्बरसे इन्द्रादि चार 
दिक्पालोका नल-रूप-धारण महाभारतमें प्रसिद्ध है। देबताओंकि 
इसी रूप-परिवतनको लक्ष्य रखकर श्रुति कह रह है कि-- 


( रश२ ) 


न्द्री डे ) 
(न्द्री मायामिः पुरुरूप ईयते | 
मनुष्यमें जिस प्रकार चेतन आत्माका अचतन शरीरसे 
संयोग शाख्सम्मत है, उसी प्रकार देवतामें भी आत्म--शरोर- 
संयोग है | देवताम भी मनुप्यके सप्तान देह-देहि-भाव होता है । 
जिस प्रकार मनुष्य अपनी आयुफ्े अन्त एक शरीोरका 
त्याग कर दूसरा शरीर ग्रहण करता है. उसी प्रकार देवता भी 
अपनी आयुक्े अन्तम एक शरीरका त्यागकर दूसरा शरार 
ग्रहणु-करता हे । देव-शरारमें मनुष्य शरीरके समान हानापादान 
होत हैं. । गीतक--- 
न हे हू 8 + 
ते त॑ भुकत्वा स्वगलोऋ॑ विशाल 
दि पर «० ५» ८ नि 
चीण पुण्ये पत्यलोक विशन्ति | 
इस वचन से मनुष्य का देव-शरीर-ग्रहण ओर देवता का 
सनुष्य-शरीर-ग्रहण करना सिद्ध है | 
देव-शरीर का आकार देखनम मनुष्य-शरीर के सहृश्य 
होता है । यास्क ते-- 
अथाकारचिनन देवानाम' 
कहकर. चार विभिन्न मदोका प्रदर्शन करते समय, देवताओं 
की पुरुषविधताका सर्वप्रथम उल्लेख किया हे-- 
ह द [से है -.] 
पुरुषविधाः स्युरित्येकम! 


(+) 
देव-शरीरसे ईश्वर-शरीरमें वंलच्ण्य 
ईश्वरका शरीर देव-शरगरके समान तेजामय, भोतिक और 


( #*ग्३ ) 


प्राकृत नहीं होता । बह तो पाडगुण्यमय, दिव्य और अग्माकृत 
होता है. अतठव वह इंश्वरका स्वरूप' शुद्धतत्वमय और 
सब्िदानन्दमय कहलाता है । 


देव-शरीरके सम न इश्वरका शरीर जड़ नहीं हाता । वह 
् डा हु ञ्‌ 
चेतन, स्वयंप्रकाश ओर ज्ञानात्मक होता है | 


देवताओंकों जिस प्रकार रूपादि साज्नष न्कारके लिये चक्तुरादि 
इन्द्रियोके साहाय्यकी अपक्षा है. उस प्रक'र इश्वरकों नहीं होती । 
उसका रूपादि-साक्षात्कार स्वयमेब होता हैं | 

देवताम जिस प्रकार देह ओर देहीका भद हाता है, उस 
प्रकार इंश्वग्मे नहीं होता । इश्वरमे जा देह है, वहीं देही है. और 
जा देही है वही देह है । 


'दिहदेहिमिदा चात्र नेश्वरे विद्यते कचित्‌ ।' 


दव-शरोरका जिस प्रकार हानापादान हाता है. उस प्रकार 
इखर-शरीरका नहीं । यह नित्य ओर हानापादानह।न है--. 


सर्वे नित्या! शाश्वताथ देहास्तस्य परात्मनः । 
जि 
हानोपादानरद्दिता नव प्रकृतिजाः क्वचित्‌ ॥ 


इश्ररके लिये शरीर-शब्दका प्रयोग ओपचारिक है | शरीरका 
अथ हे शीर्ण हाने वाला | इश्वर कभी शीर्ण नहीं होता. इसलिये 
इंश्वरका शरीर न कह कर विद्वान लोग ईश्वरकों व्यक्ति अथवा 
विग्रह आदि कहा करते हैं। व्यक्ति शब्दका प्रयोग प्राचीन है । 
महाभारतका वचन है-- 


एपोडहं व्यक्तियास्थाय तिष्ठामि दिवि शाश्वतः । 


भक्तों की--- 
क्रिमात्मिका भगवतों व्यक्ति: ? यदात्मकों भगवान्‌ । 
किमात्मकोी भगवान ? ज्ञानात्मकः शक्त्यात्मकः 
इस रहत्याप्नाय-सूक्तिमें भी व्यक्ति-पदका प्रयोग प्राचीन ही 
है । वेष्णुवतन्त्रके-- 
जितं ते पुणडरीकाक्ष पूरपाड्युएयविग्रह । 
आदि वाक्योमे बिग्रह-शब्दका प्रयाग सुप्रसिद्ध है। देव-शरीर 
के समान भगवद-व्यक्ति कमंज नहीं होती--- 
जगतामुपकाराप न सा कर्मनिमित्तजा । 
( विष्गुपुराग ) 
प्रत्युत स्वच्छामयी होती है । श्रुतिन मगवद्धिप्रदको-- 
मरनामयः 
( छान्‍्दाग्यापनिपद ) 
कहा है अथात वह विग्नह भगवानकी अपनी भावना अनु- 
सार ही है | श्रीमद्भागवतमे त्रह्माजीका वचन है--- 
अस्यापि देव वषुपी मदलुग्रहस्य 
स्वेच्छापयम्य न तु भूतमयस्य को5पि | 
इसका भी यहा अभिप्राय हे कि श्रीभगबद्गपु पाद्चभोतिक 
नहीं है. प्रत्युत स्वेच्छामय है । श्रतिने ईश्वरका--- 
अकरायमबणमस्नाविरस ।! 
कहकर उसकी प्राकृत देहहीनता बैतायी हे और--- 


( सम४ ) 


“यकत्त रूप॑ कल्याणतम॑ तत्ते पश्यामि | 


कह कर उसके दि्व्यरूपका प्रतिपादन किया है । श्रतिने 
जहाँ इश्वरके लिय शरीर शब्दका प्रयाग किया है, यहाँ साथमें 
प्राण शब्द जाड़ दिया है। इस प्रकार इश्वरको-- 


आराणशरीरः/ 
( छान्‍्दाग्योपनिषद्‌ ) 

कहा गया है। जिसका आशय है. कि इश्वर-विग्रह उपचारसे 
ही शरीर कहा जासकता हैं. साक्षात्‌ नहीं, क्‍योंकि बह ता रबयं 
प्राण-जीवन-चतन्यमय है । ईश्वरविग्रहकी सत्ताके लिये बाह्य वायु 
की अपन्ना नहीं है । वह स्वयं प्राणरूप है । 

भातिक शरीरके समान इंखर-विग्रहम न वृद्धि हे और न 
हाल । उसका संवर्धन-संरक्षण उन रसादि शुक्रान्त धातुओं पर 
निर्भर नहीं हे जा यक्रत-सीहादि यन्त्रोमं बना करते हैं । 

भक्तोंकी भावनासे परिश्मावित पत्र-पुष्प-फल-जलको श्रीभमग- 
बान अद्जीकार करते हैं अवश्य. किन्तु वह नेबेद्य, भौतिक शरी- 
रान्तर्गत द्रव्यके समान रुघिरादि धातुओमें परिणत न होकर, 
सूच्मकूपसे उनके श्रीविप्रहमें ही विलीन रहता है । इसमें आश्चर्य 
क्यो हो-- 


युगान्तकालप्रतिसंहतात्मनो 


जगन्ति यरसस्‍्थां सविकाशयासत ] 


और उनके उदरेन्दीवरद्लसम्प्रक्त श्रीनाभिसे जगदुदयबेलामें 
दिव्य सुगन्धमय श्राद्यकमलके रूपमें विकसित हो जाता है । 


इंश्वरका आकार भी पुरुषविध ही है-- 


ज #ष कई. 
( नर ) 


' आत्पमेवेदमग्र आसीत्परुषविधः” 
( बृहदारण्यक ४ । * ) 


किन्तु यह आकार घनाभूत ब्रह्म ही हैं, अतएब उसकी रचना 
सवाशमे मानवदेहके संघटनके समान ही मानना नितान्त अनुप- 
युक्त है | वह पाथिव-शरीरोसे ही क्या, प्राकृतिक तजस-शरीरोंसे 
भी अत्यन्त विलक्षण है । वह सत्य. शिव ओर सुन्दर है । बह 
निरतिशय सोन्दर्यका आकार है. दिव्य माधु्यका आधार हे 
परम लावण्यका आगार हे, और अनवधिक वात्मल्यका 
पारावार है । 

श्री भगवान स्वशक्तिमान हैं | वे सब कुछ कर सकत हैं । 
बे प्रकृत शरीर धारण कर सकते है. कित्तु किया नहीं करते। 
जिस प्रकार गंगा-जल में स्नान करके पूजाके असन पर सन्ध्यो- 
पासन के लिये विराजमान कोई ब्रद्वाषि काक-विप्ठा स ऊध्यंपुण्ड़ 
लगा सकनेकी शक्ति ओर योग्यता होनपर भी बसा न करके 
गोपी-चंदनसे ही ऊध्वंपुणड़ लगाया करता है, उसी प्रकार श्रीभग- 
88 5 विकृतिरूप पंचभोतिक शर्रर धारण नद्दी किया 
करते हें-- 


प्रकृतेविंकृते रूप॑ भूतसंघातनामकम्‌ | 

शरीर सत्यसंकल्पपरुषस्येच्छयापि न ॥। 
सम्बन्धो5प्रुषाथत्वाज्जीवाना तु स्वकमंणा । 
सुखदुःखादिभोगाथ वलादू देहो5पि युज्यते ॥ 
देहः स तु स्वामिमतः स्वानुरूपः सदोज्ज्वलः | 


- श्रग्नाकृतो हरेस्तेन न दोषो को5पि युज्यते !! 
(श्रीभाष्यवाशिकम ) 


६ ०७ ) 


ईश्वर का अवतार-विप्रह भी दिव्य और अप्राकृत ही होता 
है. किन्तु दर्शकोको उसको मानवता [भोतिकता] ही प्रतीत होती 
है । श्रीभगवानकी अघटनघटनापटीयसी योगमायाके बेभव और 
चमत्कार को कोन जान सकता है ? स्वयं लोक-पितामह ज़हा- 
देवकों श्रीकृष्णभगबानकी बाल-लीलाए' देखकर उनकी ईश्वरतामें 
सन्देद्र हो गया था। श्रीभगवान ने अपने श्रीमुखसे यही कहा है- 


नाहं प्रकाशः सवेस्य योगमायाजमाषृतः । 


श्रीभगवान अपने श्रीविग्रहमें हमारा अनुराग नित्य-नृत्तन 
बनाये रक्‍खें |! 


इस लखमें विद्वान लेखकने इश्वर और देवताओंका स्पष्टरूप 
से भद बता दिया है । तथा बेदने भी यह घोषित किया है. कि 
अप देवता है न कि ईश्वर या ईश्वरकी शक्तियाँ। और न 
साधक भद से ही देवताओका भेद कहा गया है, ये सब निराघार 
कल्पनायें हैं | वेदिक साहित्यके मननसे यह सिद्ध होजाता है, 
कि इस देवतवादकी तीन अवस्थाय हैं 

(१) सबसे प्रथम ये साधारण जड़ पदार्थ ही हैं । 

(०) उसके पश्चात्‌ इन जड़ पदार्थमें ही विशेष शक्तियोंकी 
अथवा अलोकिक शक्तियोकी कल्पना की जाने लगी | 

(३) इन्द्ीीं जड़ पदा्थका प्रथक प्रथक अभिमानी चतन देवता 
माना जाने लगा । तथा प्रत्यक बदिक कवि अपने अपने देवताको 
सर्वश्रेप्त व सवकतो. व सब देवाका अधिपातनि. सिद्ध करनेके लिये 
सूक्तोकी रचना करने लगा । इसीका मीमांसाकी परिभ्राषामें 
अर्थव।द कहते हैं । 


आज़ भी भक्तजन अपने अपने डपास्यकी स्तुति करत सबय 


( रेन्ट )॥ 


अपने उपास्यमें उन सब गुणों का आरोप करते है, जिनको कि 
अन्य उपास्य में माने जाते हैं। दृष्टान्त के लिये हम विध्ु 
सहम्र नाम ओर शिबर सहखत्र नाम तथा जनों के प्रथम तीथ कर 
आदिनाथ जी के १००८ नामों को ले सकते है। उपरोक्त सभी 
उपास्यों के नाम व काम आदि एक से ही कहे गये हैं. परन्तु 
इतने मात्र से वे सब एक नहीं हो जाते। इसी प्रकार प्रत्येक उपा- 
सक. सभी महत्वपूर्ण एनिहासिक घटनाओकोा भी अपने उपास्यके 
साथ लत्थी कर देता है | जैसे कि भगवान सहावीर के साथ सीता 
की अग्नि परीक्षा ओर द्रापदी के चीर बढ़न की घटना को नत्थी 
कर दिया जाता है । एक भक्त भगवान महावीर की स्तुति करते 
हुय आनन्द मे मम्न हाकर “सीता प्रति कमल रच।या. द्वापदी का 
चीर बढ़ाया” आदि पद गाता है, यद्यप उपरोक्त घटनायें महा- 
वीर भगवानके हजारो व लाखों वर्ष पृ4ंकी है। इसी प्रकार वेदिक 
समयमें भी सम्पूर्ण महत्वपूर्ण एनिडासिक घटनाओं को भक्तजन 
अपने अपने उपास्य देवता के साथ नत्थी करत रहत थे। जिस 
प्रकार उन नामों के एक होने से तथा चीर आदि बढाने की घट- 
नाआ क नर्त्थी करने से सब मह! पुरुष एक नहीं हो सकते 
उसी प्रकार एक प्रकारका वर्णन हानेस वेदिक देवता भी एक नहीं 
हा सकत। तथा न वे एक द्रव्य की शक्तियां ही द्वो सकती है | 


देवोंकी मृतियां 


वदिक समय में “इन्द्र” आदि देवो की मूर्तियां भी बनती थी 
तथ। उनकी पूजा होती थी। तथाच उन ,मूर्तयों को रथ पर 
बिठाकर उनके जलूस निकाल जात थे। संहिताओं के हजारो 
मन्‍त्रों में जो इन्द्र का रथ में वेठाना व उसका वम्त्र तथा आशभू- 
षण आदि पहनने का जो उल्लेख हैं. वह उत्सवोस मूतिया के 


(६ *+३& ) 


सजाने का ही वर्णन है | इसी प्रकार “अप्नि के रथ पर बेठकर 
देवगण आते हैं” इत्यादि कथन भी उन जलूसों का वर्णन है, जो 
डस समय मूर्तियों के निकाले जात थे । 


उपरोक्त कथन की पुष्टि निम्न मन्त्र से होती है । 


महे च न त्वामद्रिवः पराशुल्काय देयाम्‌ । 
न सहस्राय नायुताय वज्ियो न शवाय शतामघ ॥ 
ऋग्वेद मं० ८। १। ५॥ 
अथान 'ह इन्द्र ' तुक में बढ़े मुल्य पर भी नहीं बेचूगा। 
सो. सहस्न और दस हजार मिलन पर भी में तुमे नहीं 


चूगा। इस सन्त्र का भाष्य करते हुये श्री सायनाचार्यजी ने 
लिखा है कि-- 


पहे महते शुल्काय मूल्याय न परा देयाम्‌ न विक्रीणामि | 
यहाँ 'परा दा! थातु का अर्थ बचना है| #% 





& ऋू० ४ | २४ ।१०। मे लिखा है, कि-दस गाये देकर मेरा यह 
इन्द्र कोन खरीदेगा | तथा ब्रत्रकी सेना को मारने के पश्चान मेरे इन्द्र 
की लोग दे | 

(क में दशमिममेइद क्रीणाति थनुमसिः। यदा जृत्राणि जंघनदैने 
भेपुनददत्‌ ) 

इस प्रमाशसे सिद्ध हैं कि, बैदिक समयमे रामलीला की तरह इन्द्र- 
लीला भी होती थी, ओर उसमे द्वत्र तथा उसकी सेना को मारा 
जाता था | उस लीला के लिए इन्द्र आदि की प्रतिमाये किराये पर लाई 
जाती थीं | ब 


( ऋरुबें५८ ) 


खत; स्पष्ट हो गया कि उस समय इन्द्र आदि देवताओं को 
बचा जाता था। यह प्रथा आज भी भारत में प्रचलित है । जय- 
पुर आदि में आज भी देवताओं की प्रतिमायें बना बना कर बेची 
जाती हैं तथा उनके जलुस आदि निकाले जाते हैं। शायद उस 
समय राजा लोग संग्र।म मे जाते समय अपने अपने देवताओं 
की प्रतिमाओं को भी रथो में बिठा कर साथ ले जाते थ. और 
अपनी विजय को अपने देवताओं की विजय कहते थे | यही 
देवां का विजय था | आज भी भक्त जन अपनी सफलता को 
अपने अपने उपास्य देवता को कृपा का फल मालते है। और 
यदि पराजय अथवा असफलता प्राप्त हाती हे. ता अपने भाग्य 
का दाप बताते है| उसी प्रकार उस समय भी इन्द्र आदिके भक्त- 
जन अपनी विजयो को तथा अपनी सफलताओ को अपने 
अपने कुल देवता की विजय ओर सफलता मानते थे 


अन्नादि देवता 


बेदों में, अग्नि. इन्द्र. वरुण, आदि देबताओं की तरह ही 
अन्न, ऊखल, मूसल, आदि पदार्था को भी देवता माना गया हे. 
तथा उनका वर्णन भी अग्नि देवताओं की तरह ही किया गया 
है । यथा ऋग्वेद मं८ ? का २८वां सूक्त ऊखल ओर मूसल की 
स्तुति में ही लिखा गया है| इसके मन्त्र सात में ऊखल और 
मूसल को अन्न दाता आदि कहकर इनकी स्तुति की गई है | इसी 
प्रकार अन्न की स्तुति करते हुय बदिक ऋषिया ने अन्नको ही सर्वे 
देव मय माना है । ऋग्ेद सं १ सूक्त, १८७ भ्न्न की ही स्तुति में 
लिखा गया है | उसके प्रथम मन्‍्त्रों मे ही लिखा है कि-. 


यस्य त्रितों व्योजमा बृत्रं विववेमदेयत्‌ ॥ १(१८७।१॥ 
क्रथोत--सर्वाधार बलात्मक अन्नदेव की शक्ति से ही त्रित 


( ३११ ) 
देंब या इन्द्र ने वृत्र की सन्धियां काटकर उसका बध किया था। 

इस प्रकार से यहां इन्द्र आदि देवा को अन्न के आधीन 
बताया गया है | इससे यह भी सिद्ध होता है, कि इन्द्र आदि 
देवता मनुष्य ही थ॑ तथा अन्न से ही उनमें शक्ति का संचार 
होता था । हे 

यही नहीं अपितु अन्न को साज्षात ब्रह्म भी कहा गया है-- 

अन्न॑ ब्रह्म ति व्यजानात्‌ अन्न हि भूतानां ज्येष्टम्‌ ॥ 
अन्न न निन्‍्धात्‌ ॥| 

ये तैतिरीयोपनिषद की श्रुतियां हैं । इनमें स्पष्टरूप से अन्नका 
ब्रह्म व सबका उत्पादक बताया गया है । तथाच आह्यण प्रन्यों 
मे अन्न के विषय में लिग्या 6 कि-- 

अन्न वे प्रजापति: | श० ५।१।३। ७ 

यत्तदन्नमेष स विष्णुर्देवता | श० ७ | ५। १ | २१ 

अन्न वे पूषा | को० १२। ८ 

3 च् का 

अन्न वे कमू । ए० ६॥।२१। 

तदन्नं वे विश्व॑ आ्राशोमित्रम्‌ । जें० ३० | ६ । ३। 

अन्न वे श्रीविंराट | गो० पू० ४। ४ 

अथोत--अन्न ही प्रजापति है। श्रन्न ही विष्णु देवता है। 
अन्न ही पूषा देवता है। अन्न दी सुख है । ओर अन्न ही विश्व 
प्रासारूप मित्र है | तथा अन्न ही श्री: है और अन्न ही विराट 
पुरुष है | गीता में लिखा हे कि--- 

0 ० 
यज्बाद्‌ भवति पर्जन्यः पजन्यादल संभवः | 
अन्नादू भवन्ति भूतानि० गीता, ३ । ४ ॥ 


( २३२ ) 
तथा मनुस्मृति में भी लिग्वा है कि-- 
न | + 

आदित्याउजायते वृष्टिवृष्टर न्‍न॑ तत! प्रजा; ॥ 

अर्थात-- यज्ञ से वर्षा हाती हे ओर वर्षा से अन्न उत्पन्न 
सु बे कहर आप ९ 
होता है ओर अन्न से प्रजा उत्पन्न होती हे। सूय से ब्षों 
हाती है. वर्षा से अन्न उत्पन्न हाता है. और अन्न से प्रजा उत्पन्न 
होती है । इस प्रकार स अन्न का अजापतित्व बताया गया हैं । 
यहाँ यह भी स्पष्ट कर दिया गया है कि जा नित्य प्रति खाया 
जाता है, अधात गईं. चावल आदि अन्न का ही प्रजापति व त्ह्म 
आदि कहा गया है । यांद इस पर भी किसी का संशय रह जाये 
तो उसका कतंव्य है कि बह तेतरीयापनिषद्‌ के उपगाक्त प्रकरण 
का अध्ययन करे । 

तथा च प्रश्नापनिपद में स्पष्ट लिग्बा है कि--- 

+ हे. श_ च् ५ _प 

अन्न व प्रजापांत स्‍्ततोी ह १4 तद्गतस्तम्पादमा। प्रजा। 
प्रजायन्त इति ॥ १। १७ ॥ 

अथान-- अन्न हो प्रजापति है, उसी से यह वीर्य द्वोता हे । 
उस वीरय॑ से ही यह सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्न होनी है | इससे यह सिद्ध 
हो गया कि इसी जा, चावल आदि अन्न को ही प्रजापति कहते है। 
अभिप्राय यह हैं कि--वंदिक साहित्य में इसी प्रकार गाय. बेल. 
घोड़ा. ऊखल, मूसल, अप्नि. जल, रथ; आदि सम्पूर्ण पदार्थों की 

४5 5 पर ४ हे 

स्तुति की गई हे । उस समय इन सबका ईश्वर नहीं माना जाता 
था. और न ईश्वर की शक्तियां ही। 


याक्षिक आदि मत 


भि जे ४ हे 
अभिप्राय यह है, कि वदिक समय में देवता विषयक चार 
मत मुख्य थे। 


( शरद ) 


(१?) याज्षिक,--ये ले ग मन्त्रों का काई अथ नहीं मानते थे | 
अपिनु जादू, टोने की तरह सन्‍्त्रों का उपहार करते थे। तथा 
ये लोग मानते थे, कि-इन मन्त्रोके वलसे स्व॒र्गके देवगण यज्ञो में 
आते हैं, और यजमान आदि का फल प्रदान करते हैं। 


(०) मौतिक.--थ लोग देवों को भौतिक अग्नि आदि ही 
मानते थे. तथा इनका एक सास्प्रदाय अमप्रि आदि का एक एक 
अभिमानी चेतन देववा मानता था। जसा कि वेदान्त दर्शन में 
आया है । 


(३) एतिह/सिक,--)े लोग अग्नि, इन्द्र. वरुण आदि वेदिक 
देवताओं का एतिहासिक महापुरुष मानत थे । 


(४) आध्यात्मिक.--ये. इन्द्र आदिका वर्शन आलंकारिक रूप 
से आत्म शक्तियोंका वर्णन मानते हैं । निरक्तकार, यास्क.के समय 
तक इस मत का अधिक प्रचार नहीं हुआ था। उस ससय के 
सभी वदिक ऋषियों के मत से वेदों से आध्यात्मिक मन्त्र 
अत्यन्त अल्पतम थ। निरूक्तकार के समय के पश्चात्‌ तथा 
उपनिषदो के समयमे इस सत का अधिक प्रचार हुआ | 


रू 
अवेदिक नवीन मत 
उसके पश्चात शने-शन नवीन सतों का आविष्कार हुआ। 
जंसे-- 


(१) अद्वेतवाद. सम्पूर्ण बेदिक देवों को एक ही सत्ता की 
शक्तियां अथवा रूपान्तर माना जाने लगा । 


(०) इतबाद, ईश्वर, जीव और प्रकृति की घथक प्रथक सत्ता 
का स्वीकार। 


| 


( *३४ ) 


(३) इन दोनों के मिश्रण से 'ढेताद्वेत! आदि अनेक सम्प्रदाय 
प्रचलित हुए । ये सब अबैदिक हैं। ये नोग हे अपनी पुष्टि में 
पुरुष सक्त आदि वेदिक सूक्तोंका प्रमाण देते है। अतः अब 
उन्हीं सूक्तोका विवेचन किया जायेगा. ताकि पाठकगण सत्यासत्य 
का निर्णय कर सके | 


3“कार खरूप 


हम वेदिक देवता प्रकरणमे यह सिद्ध कर चुके हैं. कि-वदिक 
देवोंमेंसे एकत भी देव एसा नहीं हे । जिसको बतेमान इश्वरका रूप 
दिया जा सके वेदोमें एकेश्वरवादके स्थान पर अनंक देवता वाद 
है। & तथा वे सब देव पर्व समयमे भोतिक ही थे । पुनः उन 
नामासे मुक्तात्माओं व महात्माओं, एवं शजाओं, तथा विद्वानोंका 
भी वर्शन हाने लगा, परन्तु वैदिक समयमें मानुषी बुद्धिने 
इंश्वरकी रचना नहीं की थीं। यह सब सिद्ध होने पर भी अनेक 
बिद्वानोका कथन है. कि वेदिक साहित्यम '3»' शब्द ईश्वरका ही 
वाचक है । श्री स्वा० दयानन्दर्जीन भी सत्याथ प्रकाशमे इस 
शब्दकी इश्वर परकी ही व्याख्याकी है| तथा इसको इश्वरका 
मुख्यनाम माना हे । अतः आवश्यक हे कि वेदिक साहित्वमें 
'32” शब्द्से किस वस्तुका ग्रहण होता हे, यह जाना जाये। 


ओम ( ३४ ) कि वा ऑओंकार 


“यह शब्द “अ+उ+म" इन तीन अक्षरोंसे बनता है, 
इनका अथ मांडूक्य-उपनिषदम निम्न प्रकार दिया हे-- 





& इसीको 'पॉलीयीज़म? (बहुदेववाद) कहते हैं । प्रत्येक जातिमें 
प्रथम इसी का प्रचार होता है, तत्यश्चात्‌ 'मॉनोथीज म! (एकेश्वरबाद) 
का आविष्कार होता है | 


"पार आजरम>>» ७ करे? ५०० 


(६ २१५ 9) 


सोध्यवात्माध्ध्यक्षरमक्कारो5थि पात्र पादा मात्रा मात्रथ 
पादाभकार उकारो पकार इति ॥| ८ ॥ जागरित स्थानों 
बैश्वानरो5कारः प्रथमा पात्राप्तेरादिमल्ादामोति ॥ ६ ॥ 

स्वप्न स्थानस्तेजस उकारो द्वितीया मात्रोत्कर्पादुभय- 


त्वाह्ना० ॥ १० ॥ 
बाप 
सपृप्तस्थानः ग्रा्ो मकारस्तृतीया मात्रा मितेरपीतेर्वा ०११ 
कर, 5 था रे 
अमात्रश्वतुर्थों5व्यवहा ये प्रपंचोपशयः शिवो5द्धत एवं- 


मोंकार आत्मेव संविशत्यात्मनात्मानं य एवं वेद ॥ १२ ॥ 
( मांडक्य-उपनि० ) 


“3“कारकी चार मात्राएँ ओर आत्माके चार पाद परस्पर 
एक दूसरेसे संबंधित हैं । सात्राओंसे पाद ओर पादोंसे मात्रा 
अकार उकार और सकार परस्पर संबंधित हैं। अकार पहिली 
मात्रा है. इसका जाग्रति स्थान वेश्वानर रूप है। यह पहिली 
मात्रा ( +>कारमें ) है। यह अकार सबमे आदि ओर सबसमें 
व्याप्त है। दूसरी मात्रा उकार हे. इसका स्वप्न स्थान है, और 
ते जस्‌ स्वरूप है. यह उत्कर्पफा हेतु होती हो ओर उभय स्थानों- 
अथान्‌ एक ओर जागृति और दूसरी ओर सुपुप्रिके साथ संबंध 
रखती है | मकार तीसरी मात्रा है. इसऊा। सुपुप्ति स्थान ओर 
प्राक्ष स्वरूप है, यह सबका नापता है, आर एक हो जाता है । 
चतुथ मात्रास जा दशाया जाता है, बह अठ्यवहाय, ग्रपंच की 
शांति करने वाला शिव, अद्वेत है, इस प्रकार ओंकार आत्मा ही 
है. जा यह जानता है, वह स्वयं आत्मा ही प्रविष्ट होता है |” 

“अ, उ. म. अधे मात्रा” ये ओंकारके चार पाद हैं | और 
जागृत स्वप्न. सुपृप्ति और तुयी थ॒ चार अवउस्थाएँ आत्माकों हैं। 


( बेडे६द ) 


3>्कार की चार मात्राश्नोंस उक्त चार अवस्थाएँ जानी जाती है. 
इसलिथ 3“कार आत्माका वाचक है, यह उक्त वचनोका तात्पर्य 
है। हरण्क जीव जागृतिका अनुभव लेता है. स्व्प्त और सुपुप्तिकी 
स्थिति भी देखता हे। इन तीन अवस्थाओंका जो अनुभव लेता 
हे, वह तीनों अवस्थाओसे भिन्न है. अतः उसकी चतुर्थ ( सुया ) 
अवस्था है. और शुद्ध आत्माका वही स्वरूप हे | जाग्रति, स्वप्न 
ओर सुपुप्तिका अनुभव प्रतिदिन हरएक जाव लता है. परन्तु 
तुयोबस्थाका अनुभव आनेके लिय नाना प्रकारके योगादि साधन 
करना आवश्यक है । 


७: ऋ ३ 0 
समाधि-सुपृप्ति-मोत्षेपु ब्रह्मरूपता । ( सांग्ब्यद्शन ) 


“समाधि. सुपुन्ि ओर मुक्तिमे ब्रह्मरूपता होती हे ।” यह 
दर्शनोका सिद्धान्त है। इस सिद्धान्तका बाघक वाक्य उक्त उप- 
निषदूमें ( अपतः ) ' एक हो जाता है" अथात निःसंग मुक्त हो 
जाता हे, यह 5 । 


इससे पाठकों का पता लगगा. क्रि उक्त चार अवम्ध[ए 
जीवात्मा की है. हरएक जावात्मा इन अवस्थाओंका अनुभव प्रति 
दिन लता है, इसलिय इस विपयमे शंका ही नहीं हो सकती । 
जिस कारण इन चार अवम्थाओंके निदर्शक चार अक्षर “कारें 
हैं, उस कारण ओकार जीवात्माका वाचक है । इसमे कोई शका 
नहीं हूं। सकती । अस्तु, इस प्रकार “कारका अर्थ जीबात्मा और 
परमात्मा ,मुक्तात्मा) है, यह हमने देवा; तथापि अधिक रढ़टाके 
लिय कुछ और मं; वचन देखेंगे | 


( ४३७ ) 


७ ्छ फ्रि बिक [| 
प्रजाअतिलकि नभ्यतपत्तेम्पो 5भित्तप्तभ्यस्रयी विद्या सं 
प्राघ्नवत्तामभ्य तपत्त स्पाभितप्राया एतान्यक्षराणि सं प्रास्- 
ढ (5 ० 8 न रब हे आम भू ] 
बंत भूभुवस्वरिति ॥ २॥ तान्यम्यत्तपत्तम्योडमितप्तभ्यः 
३#क्वारः म॑ प्राख्वत्‌० ॥ ३ ॥ ( छानन्‍्दो० उप० २॥२३ ) 
“>प्रजापतिने तीनो लोकोंको तपाया. उन तपे हुए तीनों लोकों 
से तीन विद्या निकल आयी, फिर उन विद्याओंका तपाया. उन 
से भः सत्र: रत: ये ताल अनलर लमाश हए | फिर उनका तपाया 
उन्तस उ“कार ( अथान ) अ, उ. सथ तान अक्षर निर्माण हुण।” 
अधथातू--यह ४४कार सब लोको ओर सब क्रियाओका सार 
है | सब वेदोका सत्व इसमे है । 
इस प्रकार यह सारोका सार क्रिया वत्वोका तत्व है। सतका 
भी यह परम सन है । ओर इसका अशथ मांडूक्य उपानपदसें 
बताया ही है कि यह जीवात्मा की तीन अवम्थ।एँ बताकर चोथी 
असली अवम्था की ओर इशारा करता है । इनना होने पर भी 
किसीको शंका है) सकती हे कि. 3“कारसे परन्रद्या परग्सात्माका 
ही वाध केवल हो सकता हे। ओग किसी अन्य पदाथका नहीं 
उसको उचित हे कि. बह प्रश्नापनियद का निम्नलि खत वाक्य 
देख-- 
एतद् सत्य काम पर चापर च बह्म यदू ऑकारः० ॥ 
(प्रश्न० उप० ४॥२) 
“हू सत्यक्राम ' यह '3०कार' परमअह्म (मुक्तात्मा) और अपर 
ब्रह्मका वद्धान्मा बराचक हे |" 
ओर उससे जीवान्माकी चार अबस्थायें (१) जागृति 
(० ) स्वप्न (३) सुपुप्त ओर (४) तुयो बतायी है। 3“कार 


6 बह ) 


की महत्वपूर्ण विद्याका प्रत्यक्ष अनुभव करना हो ता इन चार 
अवस्थाओ का विचार करके आत्मानुभव करना चाहिए. इन 
चार अबवस्थाओंमें भी तीन विनाशी हैं। ओर चतुथथ अवस्था दी 
शुद्ध है. इस विषयमें प्रश्नापनिषद्का कथन मननीय है-- 


तिर्यो मात्रा मृत्पुपत्यः प्रयुक्षा अन्योन्यसक्का अलुविग्र- 
युक्का:। ( ग्रश्न० उप० ४।६ ) 


“उ“कारकी तीन मात्राएँ (अथात अ+ड+म ये तीन 
मात्राएँ ) मरण धर्म वाली है. थ एक दसरके साथ मिली-जुली 
भी है ।” तीनो अक्षरोंका मल हानेस ही “3£"” शब्द बनता है 
ओर यह 3» शब्द 'जागति-ह्वप्न-सुपुप्ति के मिश्चित अनुभवका 
बाघक है । जाग्रतिमें स्वप्न ओर सपुप्तिका भी अनुभव हाता ही 
हे | अर्थात तीनो अवम्थाओंका मल जागतिमे होता हे. स्वप्तका 
संबंध एक और जाग्र।के साथ ओर दूसरी आर सुपुप्रीक साथ 
होता है तथा सपुप्ति-अवम्था उत्तम व्यतीत होगई. तो आगे 
जाग तमें करनेक कार्य उत्तम हा सकत है. इत्यादि ब्िचार करनेसे 
इन तीनो अवस्थाओका एक दसरके साथ कितना घनिप्र संबंध है, 
यह स्पष्ट हे। जाता है ओर यह घनिप्ठ संबंध ठयक्त करनके लिये 
ही आ-+उ3+म की मिश्रित ध्वनि “3४7 बनाया गया है । उक्त 
अवस्थाओम आत्माका अभिन्न संबंध है। यह गुप्त बात इसप्रकार 

यक्तकी गई है | पैठक इसका विचार करे ओर जाने कि 3“क। 
किस प्रकार आत्माक्रा बाचक है | आर उसकी तीनो अवस्थाएँ 
मरण धर्म वाली होतपर भी वह तीनो अवभ्थाओोका अनुभव 
करने बाला होनेके कारण कसा अज्ञ आर अमर है। अन्त इस 
प्रकार 3»कार ज॑ंवात्माका वाचक निश्चित सिद्ध हुआ। यहीं 3» 
शब्द यजुर्वेदके अन्तिम मन्त्रमें आ गया हे- 


( शबदे& ) 
३» ख॑ त्रह्म । ( यजु० अ० ४० । १७ ) 


४3» शब्दसे वाच्य (खं) आ्राकाशरूप (ब्रह्म ) ज्ञानपूर्ण 
प्रह्म है” कि वा यहाँ 32 शब्दका ' रक्षक” अर्थ भी हो सकता है । 
अथात “रक्षक आकाश रूप ज्ञानपूर्णा ब्रह्म” हे । यहाँ का 3£ 

ओर ब्रह्म शब्द भी परमात्मा वांचक और साथ « जीव,त्मा 
बाचक होनेमें काई शंका नहीं हे । संपूर्ण ईशोपनिपद दोनोंका 
वर्णन कर रहा है, और यहाँ ये तीनो शब्द दोनोंके वायक हा 
सकते हैं । त्रह्म शब्द ' पर ओर अपरबत्रह्म ” नामसे प्रश्नोपनिषद्‌ में 
प्रयुक्त हानेसे जीवात्मा-परमात्मोका दर्शक निःसंदेह है । इसके 
अतिरिक्त “ब्रह्म” शब्दका मूल अर्थ * ज्ञाम” है । बेद मंत्रोमे प्रायः 
यह “ब्रह्म” शब्द ज्ञान अर्थ में भी आता है | ज्ञान और चित्‌ एक 
ही गुण है। जीवात्मा परमात्माका स्वरूप ज्ञानरूप किया चिद्रप 
सुप्रसिद्ध है | जड़ प्रकृतिक आत्मतत्वका जा भद है वह इसी 
कारण है. इसलिये ज्ञान रूप होनेके कारण ब्रह्म शहदका अशथ 
जीवात्मा निःसंदेह है | इस प्रकार “3“ ओर ब्रह्म” शब्दोका अर्थ 
जीवात्म परक हुआ. अब रहा “खं” शब्द यह * ध्याकाश” 
बाचक है । 


'ख' ( आकाश ) 


अय॑ वाव स योज्यमन्तः पुरुष आकाशः० ॥ ८ ॥ 
झय॑ वाव स योधय मन्तहंदय आाकाशस्तदेतत्पूर्ण ० |६। 
(छांदोग्य० उप० ३१२) 


( २४० ) 


यावान्त्रा अरमाकाशस्तावानेषी5न्तह दय आकाश? मे 
अस्पिन दावा प्रथितरी अंतरेव समाहित उभावश्रिश्व वायुश्व 
सम चन्द्र मसा वुमे विद्युक्नक्षत्राश टन्चासस्पेहास्ति य् 
नास्ति सब तदस्मिन्समाहितम्‌ ॥३॥ (छाोंदोग्य" उप० ८१) 


“यही हे वह हृदयके अंदरका आकाश" | “जितना आकाश 
घाहरके विश्वर्म है. उतना ही गहरा आकाश हृदयके अन्दर है। 
आर इस दहृदयाकाशमे छलोक ओर प्रथिवी लोक अन्दर ही अदर 
समाय हैं; अग्नि वायु, सूर्य चन्द्र. विद्यान, नक्षत्र आदि सब जो 
कुछ है. वह सब इसमें समाया है । 


यह अन्दरके आकाशके विपयम ऋषिआओंका अनुभव है. ध्यान 
घारणा करने वाला मनुष्य इस बातका अनुभव स्वयं ले सकता 
है । मनुष्यके हृदयसे जा आकाश है, उसमे अंशरूपसे उतने ही 
तेजस्वी पदाथ हैं, जा कि. बाह्य आकाशमे हैं। दृदयाकाशमें यह 
रहता है । बाहर सूयादि बड़े बड़े तजम्बी तार जैसे हैं. बसे ही 
उन सबके अंशरूप प्रतिनिधि अपन अन्दर दृदयाक्राशम है। 
तात्पर्य आकाश जीबात्माके देहरूपी ज्षेत्रमे भी है। तथा और 
देग्विये-- 


य एवं विज्ञानमयः पृरुपस्तदेषां प्राणानां बिज्ञानेन 
विज्ञान मादाय य एपोउन्तह दय आकाशस्तस्मिन शेतेतानि 
यदा गृहात्यथ हेतत्पुरुपः स्वपिति नाम त्तद्‌ गृहीत एव प्राणो 
भवति गृहीता वाक्‌ गृहदीत॑ चज्ुग हीत॑ क्षोत्रं गृहीत॑ मन! 

( बृहदारण्य, उप० २।१।१७ ) 


( *४१ ) 


से वा एप पहानज आत्मा योज्य॑ विज्ञानपयः प्रारोषु 
यण्पोषन्तह दय आकाशस्तस्पिज्छेत ० ॥ 
( वृहदारएय० उप० ४|२२२ ) 


“यह विज्ञान मय पुरुष आत्मा प्राणों ( और इन्द्रियों) से 
विज्ञान प्राप्त कर हृदयके अन्दरके आकाशमें रहता है, तब उसको 
गाढ़ निद्रा होती है. उस समय आण . वाणी, चक्षु. भोत्र शआादि 
चहाँ ही डसके साथ रहते हैं। " 


इन विचारों से स्पष्ट हा रहा है, कि जीवात्मा के रहने का 
स्थान यह दृदयाकाश है. उसमें यह रहता है. इसी का नाम' खं”” 
है | अब यजुर्वेद का मन्त्र पाठकों को स्पष्ट हुआ होगा, और 
उनको पता लगा होगा कि. ओं ख॑ जह्य' ये तीनों शब्द जीवात्सा 
के विषय में देह में किस प्रकार घटते है । जब यह ज्ञान ठीक ठीक 
होगा, तब अपने श्रात्मा की शक्ति का ज्ञान भी होगा, और उस 
शक्ति के विकाश का मार्ग खुल जायगा। “बेदिक अध्यात्मविद्या” 
से यही लाभ है | यह विद्या अपनी आत्मिक शक्ति का विकाश 
करने का सीधा मार्ग बतलाती है ओर अपने अन्दर जो गुद्य 
शक्तियां गुप्र रूप से है. उनका भी सत्य ज्ञान प्रकट करती है । 


>»--सुख 


४3»! शब्द इस रीतिसे “आत्मा” किंचा जीवात्माका वाचक 
है । ओर यही आत्मा अमृत, प्रिय. सुखमय व आनन्दमय है. 
इसी लिये वेदमें “ओमान , ओमास:” ये शब्द कि जिनके 
अन्दर “3? हे, सुख्य विशेषके ही बाचक है. देखिये--- 


( २४० ) 


(१) ओमान॑ शंयोभमकाय झनवेत्रिधातुशरमबहतं शुभस्पती । 
(ऋ० १।३४।६) 
(२) तथा-ओमानमापोमानुषीरमृक्‍्तं घातती काय तनयाय 
शंयो! ( ऋ० ६।५०।७ ) 
0 
(३) ओमासश्रपंणीध्वतो विश्वे देवास आगत | 
(ऋ० १३७) 
(५) “हू | ( शुभस्पती ) कल्याणक स्वामिया ! ( शं-यो: ) 
शांतिसे पूर्ण ओर (ओमानं) रक्षक सुम्बसे युक्त (त्रिधातु शम) १ 
कफ, पित्त, वातकी समतासे उत्पन्न हाने वाला कल्याण मेरे पुत्रक 
लिये ( बहत॑ ) ला दीजिय।” 
यह मंत्र “अश्विनों? देबता का है. और अध्यात्ममें अश्विनों 
का स्थान नासिका है, क्योकि ये दो देव श्रास और उच्छ चास ही 
हैं । यहाँ यह मन्त्र योग्य प्राणायाम द्वारा उत्तम आराग्य प्राप्तिके 
योगिक प्रयोगका सूचक है, ओर उसके सुचक शब्द “अमान 
ब्रिधातुशर्म” ये हैं ।” 
क्योंकि माण्डूक्योपनिषद्‌में लिखा हे कि--- 


सोध्यमात्माचतुष्पादू | ? । ! 


अथातू--यह आत्मा चार पाद (श्रवस्था ) वाला है। 
तथा 3» की तीन मात्राओका कथन करते हुए लिखा है कि-. 


+ वास्तवम यहां त्रिधाठुका, श्र सम्यग्दशन, सम्यग्शान, सम्यक 
चारित्र-रूप र्नत्रय है। 

# यह लेख पं० मातवलेकरजी रचित वैदिक अध्यात्म विद्या के 
आधार स॑ लिखा है | 


६ ४१ ) 


एक णव त्रिधास्तृतः | 

अर्थात्‌--एक ही आत्माकी ये (बहिष्प्ज्ञ:, अन्तः प्रश्तः और 
प्रक्ञानधन ) तीन अवस्थायें कही गई हैं। अभिप्राय यह है कि. 
3»' शब्द भी आत्माका ही वाचक है. इश्वरका नहीं । 

वहिष्प्ज्ञो विभ्रुर्विश्वों हन्तः प्रज्ञस्तु तेजसः | 

घन प्रन्नस्तथा ग्राज्ञ एक एव त्रिधा स्मृतः ॥ 

अथात--विभु, विश्व वहिः प्रज्ञ है, तेजस . अन्त प्रज्ञ है, 
सथा भ्रज्ञ घन प्रज्ञ है. भ्रज्नान घन है. इसी प्रकार एक ही आत्मा 
सीन प्रकारस कहा गया है। यहाँभी 5» की तीन मात्राएँ हैं । 
अभिप्राय यह है. कि जहाँ कहा गया था कि-- 

हो ८ + 0 
ओपित्येतदक्षरपिदं सवेसू | ? । १ 
उसके आगे ही कहा गया कि-- 
0३ ४ 

सच ब्यतद्‌ ब्रह्म अयमास्पा बक्म । 

सोड्यमान्मा चतुष्पादू | मा० | १ | २ 

अथान--यह सब ब्रह्म हे ओर यह आत्मा भी ब्रह्म हैं. ओर 
चह चतुष्पाद है। तथा च उसी आत्माका वर्णान 3»द्वारा किया है 
3>को तान मात्राएँ हैं, उन तान मांत्राओंस आत्माकी अवस्थाओं 
का कथन है । उसीकी तीन अवम्धाय है | 

वहिः प्रन्न, अन्त्रज्ञ, तथा घन प्रज्ञ । 

इसीको जैन परिभाषास बहिरात्मा, अन्तरात्मा व परमात्मा 
कहा गया है। तथा वदान्तकी परिभाषाओंसे जोब.इश्वर एवं ब्रह्म 
कहते हें | 

अतः यहाँ परमात्मा, अथोत मुक्तात्माका कथन है 


| रृहड ॥ 


इसी आत्माके आत्तध्यान, रौद्रध्यान, धर्मध्यान, शुक्लध्यानसे 
अथवा जागृत स्वप्न, सुषुप्ति, तुर्य (मोक्ष ) भेदसे, इसको 
चतुष्पाद कहा है, तथा च संसारी ओर मुक्त भेदसे इसीके दो 
भेद किये हैं । 

यथा-- 

द्वावेव ब्क्षणों रूपे मूत्त चामृत्त च | 

अथोत्‌--मूर्त, ससारी ओर अमूर्त मुक्तात्मा । इसी मूर्तको 
बहिरात्मा कहा गया है । 


से ओतः ग्रोतः विश्व प्रजासु । 

यह विभु, बहिरात्मा स सारमे आंत प्रोत हो रहा है । 

अर्थात--स सार रूप ही होरहा है । जिस प्रकार पानी और 
दूध एकमेक हो रहे है, उसी प्रकार यह आत्मा ससार-मय हो 
रहा है । 

इसी बहिरात्माकों गीतामे क्षर' तथा शुद्धात्माको "अक्षर" 
नामसे कहा गया हे । 

इसीकों साम ब्रह्म तथा शवल बह्म भी कहत हैं। 

डसी आत्माको निश्चयनयकी दृष्टिसे, “एक शिक्र.शान्तं,सत्यं 
शिव सुन्दरम” आदि शब्दोसे कहा जाता है। अभिप्राय यह है 
कि इस 3>“कार द्वारा आत्माके तीनों रूपोका कथन किया जाता 
है, इस 3० में तीन मात्राएँ हैं । 

'अ” से अजर, अमर. अभय, अजन्मा, अविकारी आदि 
शुद्धात्मा का प्रदण होता हे। अकार के उच्चारण में सम्पूर्ण मुख 
खुल जाता है, यह इस बातका द्योतक है कि. अकार बाच्य आत्मा- 
पूर्ण स्व॒तन्त्र अर्थात मुक्त है. अर्थात डस से मुक्त आत्मा का प्रहण 
होता है. तथा उकार के उद्चारण में आधा मुख खुलता है। अतः 


( “४४५ ) 


यह अर्घ बंधे हुये अतरात्मा का द्योतक है, तथा च अनुस्वार के 
उच्चारण करते समय ओठ बिल्कुज्ञ बंद हो जाते हैं। अतः यह 
पूर्ण बंधन को प्रकाशित करता है. अत : यह बहिरात्मा है। इस 
लिए 5“कार से आत्मा के तीन रूपों का कथन किया गया है । 

इस। प्रकार कठोपनिषद में आत्मा का प्रकरण होने से '3/? 
शब्द द्वारा आत्मा का वर्णन है । 


“न हन्यते हन्यमाने शरीरे” कठ० उ० २। श्८। 
यहाँ स्पष्ट शरीर ( आत्मा ) का कथन है. जिसको वहिष्प्रश्न 
कहा हैं । 


हि नम ८ का ८ 3७८०७ 
उपरोक्त प्रमाणों से स्पष्ट सिद्ध है, कि '४” शब्द भी बंदिक 
बांगसय में आत्मा का वाचक हे । वतंमान इश्वर का नहीं । 


श्रीमान्‌ पं० भगवद्दत्तजोकी सम्मति 
प्रजापति-पुरुष-अक्ष 


“आ्राह्मणोमें आत्माके वर्णनका संक्तेपसे उल्लेख कर दिया 
गया है, अब आत्माके भी अन्‍्तरात्मा. परमात्माके विषयमें 
ब्राह्मण कया कहत हैं, यह लिखा जाता है । वेदिक धर्म आस्तिक 
धर्म है। वैदिक ऋषि परमात्माकओ स्मरण किये बिना कोई कास 
आरम्भ ही न करते थे । परमात्माका निजनाम 32 हे । इस नाम 
की उन्होंने इतनी महिमा गाई है, कि यकज्ञोंमं जहाँ मोन रहना 
पड़ता हे, वहाँ किसी प्रश्नके उत्तरमे 3» कह कर अपनी स्वीकारी 
जतानेकी प्रथा चलाई है। इसी ओप से सब व्याह्मतियाँ और 
उनसे सब वेदोंका प्रकट होना लिखा है। इसलिये इस तत्वका 
बशंन करना भी अत्यावश्यक हैं | 


( २४६ ) 


ब्राद्मणोमे साक्षात त्रह्मबादके कहने वाले अनेक मन्त्र भिन्न ? 
मंमिं विनियुक्त किये गये हैं। अर्थ उनका चाहे और पदार्थमें 

भी घटे पर ब्रह्ममरक ता हे ही। श०३।६।३।०९१। में 
कहा हे-- 

अग्नेनयसुपथाराये5म्मान ' "| यजु० ४० । १७ ॥ 

अथाोतू--ह प्रकाश-म्त्ररूप-परमात्मतन हमे भले मार्गंसे मुक्तिके 
ऐश्वयंके लिये ले चल । 

अतः इस मन्त्रके इस प्रकरणम आजानेस यह निश्चित है कि 
ब्राह्मण वाल ब्रह्मवादके मन्त्रोका भी विनियाग अपन २ कर्ममि 
कर लेते थ । अब दग्ो. ब्राह्मण प्रजापति जामसे ब्रह्मका ही कथन 
करता है-- 


अप्टीचसवः । एकादशरुद्रा दवादशादित्या इमेंडएवं द्यावा 
प्रथिवी त्रय्नि'“श्यों त्रयख्रि०शद्दे देवाः प्रजापतिश्वतुत्रि* 
शस्तदेन प्रजापति कगेन्ये तद्वाउअस्त्पेतद्भथपत तद्धयम्त्ये 
तदु त्तयन्मत्यथ्थ्प एप प्रजापति! सत्र वे प्रजापतिम्तदन 
प्रजापति करोति । श० ७ । ४। ७। २॥ 

अथोत--आठ वसु ग्यारह रूद्र. वारह आदित्य,यह भी दोनो 
दा और प्र"वी ततीसवें है । ततीस ही देव हैं । प्रजापति चौतीसवां 
है | तो इस ( यजमान ) को प्रजापतिका / जानने बाला ) बनाता 
है | यही बह है जो अमृत है, ओर जा अमृत है बही यह है । 
जो मरणधमा हे वह भी प्रजापति ( का ही काम ) है | सब कुछ 
प्रजापति है । ता इस (यजमान) को प्रज्ञापति (का जानने बाला) 
बनाता है । 


( अ्छऊ ) 


इसी भाव का विम्तार श० ११।६।३ | ५ ।--१०। और 
श० १४ । ६। 6। ३--१० | में है। इन दोनों स्थानों में प्रजापति 
यज्ञ का वाची है | परन्तु इस अथ में यह ३३ देवों के अन्तगंत 
है ।३४वां देव ज्ह्म - परमात्मा है। वही ३४ वां देव पूर्वाक्त 
प्रमाण में प्रजापति है| ता ब्रा० (७ | ११। ३। में भी कहां है--- 


अजापतिश्रतुस्रिशो देवतानाम । 

अर्थात--देबताओका प्रजापति चोतीसवां है । 

ले८ बा १।८। ७। १ । में भा कहा है-- 
त्रयस्रि*शब्देदेवताः | प्रजापतिश्वतुसखि » शः | 
अथान--ततीस दवता है। श्रजापति चोतीसबां है । फिर एक 


स्थलमे प्रजापति ओर पुरुष दोनों शब्द पर्याय रूपसे आय हैं। 
ओर ब्रह्म अथान परमात्माके वाचक हैं--- 


सोड्य॑ पुरुषः प्रजापति रकामयत्‌ । भृयान्त्स्यां ग्रजाये- 
येति सोउश्राम्यस्स तपोइ़्तप्यत से श्रान्तस्तेपानोत्रक्ष व 
प्रथममसृजत त्रयीमेत्र विद्या»सेवास्मे प्रतिष्ठा मवत्तस्मादाहु- 
ब्रह्मास्य सर्वस्य प्रतिष्ठेति । श० ६ । १ । १ ।८। 


अथात--बह जा यह ( पूर्ण ) पुरुष प्रजापति है, उसने 
कामना की । में बहुत अ्र्थान महिमा बाला हो जाऊँ. प्रजा बाला 
होऊँ। उसने ( जगतके परमाणुआका क्रिया देनेका ) श्रम किया 
उसले ( ज्ञान रूप ) तप तपा । उसके थकने पर ( क्रियाका चक्र 
चल पड़ने पर ) ओर (ज्ञानरूप ) तप होने पर ब्रह्म -वेद को 
उसने सबसे पहले उत्पन्न किया, इसी त्रयी विद्याको | बही उसकी 
प्रतिष्ठा है ( अथोत आधार है । व्याहतियों और बेद मन्त्रों परसे 


( शथ्८ ) 
सारा संसार फिर बना) | इसी लिये कहते है कि वेद सारे संसार 
का आधार है। 
इसी प्रकार फिर प्रजापति नामसे परमात्माका घर्णान है । 


प्रजापतिवा5इदमग्रडआसीत्‌ । एक एवं सोडकामयत । 
(श० ६ । १।३।१॥ ) 


अथोत्‌--प्रजापति परमात्मा ही इस ( विक्ृति रूप संसार 
घनने से ) पहल था । एक ही (वह था) उसने कामना की | 

श०७ | ४। १५। १€-२८। में इसी प्रजापति परमात्माकों मन्त्र 
की व्याख्या करते हुए हिरिण्यगभ नामसे स्मरण किया है । 

फिर अन्यतन्न भी शतपथमें लिखा है-- 

|] 

प्रजापतिह बहदमग्रपणक एवास । स ऐच्चत | २२।४।६| 

अर्थात--प्रजापति परमात्मा ही इस ( जगत्‌ बननेसे पहले 
एक ही था ) उसने ( प्रकृतिमे ) ईक्षण किया । 

जे * न 0 >> आर ५ 

न वे प्रजापति सवनराप्तुमहंत्येकधेवन माग्मोति नच- 
मन्‍्वाह न यजुध्दति न व॑ प्रजापति वाचाप्तुमहेति मनसे वैन 
ग्राम्मोति । का० सं० २६। ६ । 


अथोत्‌ू--प्रजापति -- परमात्माका सबनोस प्राप्त नहीं कर 
सकता । एक ही प्रकारसे इसे प्राप्र करता है । ऋचा इसको नहीं 
कहता, यजु भी नहीं बोलता। प्रजापनिका बारणीसे भी श्राप्त नहीं 
कर सकता । मनसे ही उसे प्राप्त करता है । यह निःसन्देह पर- 
मात्माका यशन ही है । क्योंकि उपनिषदोस भी एसा ही लिखा है- 


पनसेवेदमाप्ृव्यम्‌ | कठ० उप० ४ | ११ । 
अधथान--मनसे ही यह ( ब्रह्म ) प्राप्त करना चाहिये । 


( *>४६ ) 


मनसेवानुद्रष्टव्यम्‌ू | इ० उप० ४ । ११। 
अथोत--मन से ही ( उस ब्रह्मको ) देखना चाहिये। 


प्रजापतिर्वाश्रमृतः । श० ६। ३ । ६ । १७। 

अधथोत--परमात्मा अमृत, अजन्मा, अनादि, अनन्त है । 
इसी प्रजापति परमात्माकी रची हुईं यह विविध प्रकारकी सृष्टि हे | 

समीक्षा .--त्राह्मणु अंथों से भी वर्तमान ईश्वरकों खोज निका- 
लने में एं- भगवददत्त जी नितान्त असफल रहे हैं । जिन श्रुतिश्रों 
के अर्थम आपने परमेश्वर का कथन किया है, वे ही श्रुतियों आप 
के सिद्धान्त का खंडन कर रही हैं । प्रथम ता आपने बे श्रुतियां 
लिखी हैं कि जिनमें प्रजापति को चौंतीसचां देबता माना है। 
आप कहते हैं कि यह चौतीसवां देवता परमेश्वर है । परन्तु 
आपका यह कथन वेदिक वांगमय के सर्वधा विरुद्ध है। 
क्योंकि बेदिक साहित्य ( जिसमे ब्राह्मण ग्रन्थ भी सम्मिलित हैं ) 
में कहीं भी इईश्बरका कथन नहीं है! | तथा यहां चौंतीसवाँ देबता 
आत्मा माना गया है । आपने यहां एक बात स्पष्ट करदी इसके 
लिये आपको धन्यवाद देते हैं । 

आपने यहां सिद्ध कर दिया कि;-आठ बसु, ग्यारहरुद्र, बारह 
आदित्य प्रथिवी ओर दो ये तेतीस देव परमेश्वर नहीं हैं, अपितु 
प्रजापति ही चौतीसवां परमेश्वर है। श्रतः अब जो भाई, बसु, 
रूुद्र, आदित्य आदि नामों का भी इश्वर अर्थ करते हैं, यह उनकी 
भारी मूल है । वास्तब में तो चौतीसवां देवता मानना ही अवेदिक 
है। क्‍योंकि मन्त्र संहिताओंमें कहीं भी चौतीस देवोंका कथन नहीं 
है, अपितु तेतीस ही देवता माने गये हैं । यथा-- 

आना सत्या त्रिभिरेकादशरिह | ऋ० १। ३४। ११ 

हे अश्विनों |! आप मधुपानके लिये १३ देवोफे साथ आदें। 


( २५४६० ) 
तथा सू० ४५ के मन्त्र २ में भी ३३ देवोंका उल्लेख दे । एवं--- 


ये देवासो दिव्येकादशस्थ पृथिव्येकादशस्थ । 
अप्सुछ्तितो महिनेकादशस्थ ते देवासो यज्ञमिम॑ जुपध्वम] 
ऋ० १।१३६। ११ 

यहाँ, प्रथिवी, अन्तरिज्ञ और स्त्र्गके ग्यारह ग्यारह देवता 
बताये गये हैं | अतः तीनो लोकोके तेतीस देवता माने गये हैं । 

इसी प्रकार तेत्तरीय संहिता (१४९१५) में उपरोक्त प्रकारसे 
ही तीनों लाकोंके ११-२१ देवता माने गये है । तथा ऐतरेय 
जाद्मणा २। ०८। मे १९ प्रयाज, ११ अ्रनुयाज. और ५१ उप- 
याज इस प्रकार ३३ देवता माने है। थे असामप देव हैं। तथा 
३३ सेममप माने गये हें । 

श्रयस्रि शद्‌ वे सर्वा देवता! | कौ० ८ । ६ । 

तथा च तां० ब्राह्मण (६। ५। ४ ) में तेतीस देवताओमे ही 
प्रजापति गिना गया है । यहाँ. आठ वसु, ग्यारह रुद्र, वारह 
श्रादित्य, ओर प्रजापति और बषटकारकों मिलाकर ३३ देब पूरे 
किये गये हैं । 

इसी प्रकार ऐतरेयमें भी-- 

त्रयख्रि शदू-अष्टोवसवः, एकादशरुद्रा), दादशादित्याः 
प्रजापतिथ वषट कारश् | २। १८। ३७ । 

तथा गोपथमें काक्‌ और स्वरको मिलाकर ३३की गणना पूरी 
की गई हैं । 

वाग्‌ द्वात्रिशी स्वर्यखिशद्‌ | गो० ३।२। १३ | 

अभिप्राय यह है कि-बेदिक साहित्यमें ३३ देवताझओोंका 


१ बशू ) 


अथवा तीन देवोका सिद्धान्त मान्य है । यह ३४ वां देववाद की 
कल्पना है, फिर भी इसका अर्थ यहाँ यज्ञ आदि है। आपका 
कल्पित ईश्वर नहीं। आपने भी इसी स्थलमें लिखा है फि-/“इन 
दोनों स्थलोंमें प्रजापति यज्ञका वाचक है” अतः सिद्ध है, कि यहाँ 
यज्ञ अर्थ हे इंश्वर नहीं । 


तथा आपके लिख हुए मन्त्रमं भी लिखा हे कि. ( प्रजापति 
कराति ) अथीत्‌ू--यजमान प्रजापतिकों बनाता है । तो क्‍या 
आपका इंश्वर भी बनाया जाता है। इसीलिय आपको 'प्रजापति 
कराति' का अर्थ प्रजापतिका जानने वाला बनाता हूँ' करना पढ़ा 
जो कि बिलकुल ही सिथ्या है । परन्तु दुःख तो इस बातका हे, 
कि फिर भी आप अपने मनोग्थको पूर्ण करनेमें स्बंथ। असफल 
रहे | क्योकि आपके इस प्रमाणमे लिगवा है कि-यह प्रजापति 
मरण धम्मों भी है। तो क्या आपका इंश्वर भी मरता रहता है ! 
अतः आपको फिर यहाँ मिथ्या अयथ करना पढ़ा और आपने 
लिग्। है कि-'जा मरन धम्मा है बह भी प्रजापति (क। ही काम) 
है । यहाँ आपने ( का ही काम ) यह शब्द अपनी तरफसे 
कीएकमें लिखकर अल्पज्ञोंमें श्रम उत्पन्न करनेका प्रयत्न किया 
है | अतः इस प्रकारके मिथ्या प्रयत्नोंसे किसीका मनोरथ केसे 
पूर्ण हो सकता है। आगे आपने लिख है कि-- वह जो यह पूर्ण 
पुरुष प्रजापति है उसने कामना का कि में बहुत अथान महिमा 
चाला हो जाऊं प्रजा वाला होऊ उसने जगतके परमाणुनंको 
क्रिया देनेका श्रम किया. उसने ज्ञानरूप तप किया उसके थकने 
पर ( क्रियाका चक्र चल पड़ने पर ) और ज्ञानरूप तप होनेपर 
भ्रद्य -- वेदको उसने सबसे पहले उत्पन्न किया इसी त्रयी विद्याको 
यही उसकी प्रतिष्ठा हे अथोात आधार हे | व्याहृतियों और जेद 


( देश ) 


सन्‍्त्रों परसे सारा संसार फिर बना, इसीलिये कहते हैं. कि वेद 
सारे संसारका आधार है ।” 

समीक्षा,--बहुत दिनोंसे एकाकी रहते रहते वेचारे इश्वरका 
दिल घबरा गया था, इसी लिये उसने भारी परिश्रम और कठोर 
तप करके वेदोंका निर्माण कर ही डाला । यहाँ इश्वर यह बताना 
भूल गया कि-य्रे वेद ईश्वरने किसीका पढ़ाय अथवा अपने आप 
ही पढ़े थे । क्योकि अन्य शरीर धारी पढ़ने वाला तो उस समय 
था ही नहीं।| तथा बंद मन्त्रोसे सारा जगत बन गया, यह भी 
नया आविष्कार है । इसके लिये इश्वरकों नोवलप्राइज़ मिलना 
चाहिये | वास्तवमें इन इश्वर वादियोके यह इसी प्रकारके प्रयत्न 
हैं। भला इनसे काई पूछेकि सबसे पहिले वेद उत्पन्न हुये यह कहाँ 
का सिद्धान्त है। क्‍या लखक अथवा इनके अनुयायी अपने इस 
सिद्धान्तकी पुष्टिमे एक भी प्रमाण बदिक साहित्यमेंस उपस्थित 
कर सकते हें । यहाँ. ब्रह्म, के अर्थ, वेद करके ही यह अनर्थ किया 
है। वास्तवमें यहां प्रजापति. ब्रह्म, के अर्थ आत्माके हैं, जिसने 
इस शर्रीरकों उत्पन्न किया है | इसका विस्तार पूर्वक यथा प्रकरण 
लिखेंगे। इसी प्रकार आपकी अन्य श्रुतियं भी आत्माकां कथन 
करती हैं. आपके कपोल-कल्पित ईश्वरका नहीं। तथा '3 यह 
शब्द भी आत्माकी ही तीन अवस्थाओंको बतलाता है । जैसा कि-- 

माण्ट्क्योपनिषद्‌ आदि के अनेक प्रमाणोंसे हम घिदड्ध कर 
चुके हैं । इसी प्रकार अप्नि शब्द भी वेदोंमें तथा त्राक्षण आदियें 
अक नहीं है। यह हम अप्नि देवता प्रकरणमं दिखा 
चुके हैं । 


प्रजापति हिरण्यगर्भ आदि 


अनेक विद्वानेने प्रजापति, हिरण्यगर्भे, पुरुष, परमेष्ठी आदि 


(+ *#३ ) 


शब्दोंसे इंश्वरका अर्थ या अभिप्राय निकाला है, अतः आवश्यक 
है, कि इस पर जरा विशेष विचार किया जाये। वेदोंके स्वाध्यायसे 
यह ज्ञात हयाता है कि, पहले ये प्रजापति आदि शब्द्‌ अन्य अप्नि 
आदि देवताओंके विशेषण मात्र थे। तत्पश्चात्‌ कालान्तरमें यह 
एक मुख्य देवता माने जाने लगे । 


तथा च अथवं वेदस लिखा है कि-- 


ये पुरुषे ब्रह्मविदृस्ते विदृः परमेष्टिनम्‌ ' यो वेद पर- 
मेष्टिन यथ्व वेद प्रजापतिम्‌। ज्येष्ठं ये ब्राह्मण विदृस्ते 
स्क॑ंभ पनु सं विद! ॥ १० | ७। १७। 


अथोत्‌---जो ज्ञानी पुरुष शरीरमें ब्रह्म (आत्मा)का जानता है 
बह परमेप्ठी, ( हिरण्यगर्भ ) को जानता है। जो परमेष्ठीको 
जानता है, वह प्रजापतिको जानता है। वह ज्येष्ठ ब्रह्माकों तथा 
स्क॑ंभकों जानता है | अभिप्राय यह है कि ये सब्र उस अन्तरात्मा 
के ही नाम या शक्तियाँ हैं। अतः आत्माकी ही प्रजापति आदि 
कहते हैं | अथवा यहाँ प्रजापति आदि मन व बुद्धि आदिके नाम 
हैं । और आत्मा जिसका नाम यहाँ स्कंभ' है वह इनसे पर है । 
आगे इसी प्रकरणमें लिखा है कि-- 


हिरणयगर्म परममन्त्युथं जनाविदुः । 
स्कमस्तदग्न प्रासिंच द्विरणयं लोके अन्तरा || श८ | 


श्रीमान्‌ पं राजारामती इसका अर्थ करते हैं. कि--लोग 
हिरिण्यगर्भको ही सबसे ऊँच। ओर बाणीछी पहुंचसे परे मानते 


(६ ईथडे ) 
हैं, ( तत्व यह है कि ) कि उस हिरण्यगर्भ का पहले स्कंभने 


०3 


ही लोकके अन्दर डाला |! 


सारांश यह है कि-अथव॑वेदके समय अनेक नय देबताओंका 
आविष्कार हुआ था. उनमेसे एक यह म्कंभ भी है। संभवतः 
यह शुद्धात्ममावका द्योतक है। तथा पुरातन प्रथाके अनुसार 
इस स्कंभ भक्तने भी स्कंभकी स्तुति करतहुए अन्य सभी देबताओं 
को निकृष्ट बताया है । त्था च उमने कहा कि जो लोग हिरण्य- 
गर्भकों परमात्मा आदि मानते है यह उनका अभ्रममात्र हैः बास्तव 
में स्कंभ ही सबसे बड़ा देव है, उसीने प्रजापति आदि सब देवोकी 
रचना की है | यदि आत्मपरक अ्रर्थ करें ता भी प्रजापनि आदि 
वतंमान इश्वरका स्थान ग्रहण नहीं कर सकते। क्योकि उस अवस्था 
में प्रजापति, मनु आदि इन्द्रियोके वाचक सिद्ध होगे। अतः उप- 
रोक्त मन्त्रोसे यह सिद्ध हे कि प्रजापति, हिरएयगर्भ आदि नामोंसे 
बेदोमें परमेश्ररका कथन नहा है । 


तथा च -- 


यो देवानां प्रभवश्चोद्‌मवश्च । विश्वाधिपों रुद्रोमहरिं! | 
हिरएयगर्म जनयामास पूथम्‌ । सनो बुद्धया शुभया 
संयुनकतुः ॥ श्वे० ३० | ४ । 


रुद्रकी स्तुति करत हुए ऋषिने कहा कि-रुद्र ही देबोंकी 
उत्पत्ति आदिका कारण है वही रूद्र महर्षि संसारका एक मात्र 
कारण है उसीने प्रथम हिग्ण्य गर्भको उत्पन्न किया था। वह 
रुद्र हमको शुभ वुद्धिसे युक्त कर । यहाँ महर्षि विशेषण लगाकर 
रुद्रको भी मनुष्य सिद्ध किया गया है । 


२४५ ) 
कालसे 


कालोह ब्रह्म भृत्वाविभर्ति परमेप्ठिनम्‌ । 
अथवेवबेद का० १६।४३।६-१० 
कालः प्रजा असृजत कालो अग्रे प्रजापतिम्‌ । स्वयंभू 
कश्यप+ कालातू तपः कालाद जायत । 
कालादापः समभवन्‌ कालादू ब्रह्म तपोदिशः । 
कालेनोदेति स़य काले निविशते पुनः | 
आअ० का? १४। १ 


अर्थ--कालभक्त कबि कहता है कि--काल ही अहम बनकर 
परमेष्ठीका भरणपाषण करता है| कालने ही प्रजाओका उत्पन्न 
किया, उमीने प्रथम प्रजापतिको उत्पन्न किया उसीने स्त्रयंभूको 
उसीने कश्यपको उत्पन्न किया. तथा कालसे ही तप उत्पन्न हुआ | 
तथा च कानसे जल उत्पन्न हुय. काल ही से ब्रह्म . तप दिशायें 
आदि सब संसार उत्पन्न हुआ | कालसे ही सूर्य उदय हाता है। 
तथा उसीमे बिलीन हाजाता है । 


अभिप्राय यह है कि जिन देवताओंका परमश्रर बताया जाता 
है, उन सबकी उत्पत्ति यहाँ बताई गई है । अतः प्रजापति, ब्रह्म, 
परमेष्ठी, धाता, विधाता. आदि देव इंश्वरके वोधक नहीं है. क्योकि 
ये सब उत्पन्न हुये हैं, ओर मरण धर्मा हैं । 


तथा काकिलेश्वर भट्टाचायं; एम० ए० ने अपने' उपनिषदके 
डपदेश' के खंड ३ में, बेदान्तभाष्यमेंसे एक पंक्ति उद्धृत की है. 
जिसका अर्थ हे कि-“मनुष्य आदिमें ( साधारण पुरुष में ) तथा 


( २५६ ) 


हिरण्यगर्भ आदियें, ज्ञान, ऐश्वर्य आदिकी अभिव्यक्ति की उत्तरी 
उत्तर विशेषता होती है। अथोत्‌ जैसे जैसे आत्माके आवरणों 
का क्षय होता है बेसे वैसे ही उसके ज्ञान आदिकी अभिव्यक्ति 
होती जाती है । यह पअभिव्यक्ति हिरिण्यगर्भ प्रजापति आदियें 
अधिक होती है ।” 


( तथा मनुष्यादि प्वेव हिरएयगर्भ पयन्तेषु ब्लानेंश्वर्या- 
द्यमि व्यक्किःपरेण परेण भूयसी भवति । वे०भा० १।३॥१०। 


इससे स्पष्ट सिद्ध हे कि ये हिरण्य गर्भ मनुष्य शरीर धारी 
ध्यक्ति विशेष है, परमेश्वर नहीं | तथा च 


ब्रह्मादेवानां प्रथमः संवभूव । विश्वस्य कर्ता भ्रुवनस्य- 
गोप्ता । झु० ३० | १।१। 

अथोत--सम्पूर्ण देवताओसे पूर्व अथवा श्रेष्ठ, ब्रह्मा हुआ | 
बह इस जगतका ख्रष्टा तथा पाल्नन पाषण करता था। इस पर 
शंकराचार्यजी लिखते हे कि-- 


“अस्य गोप्ता पालयितेति विशेषणं त्ह्मणों विद्याग्त॒तये' 

अथात--गोप्ता पाजयिता विशेषण त्रह्मा की विद्या स्तुति के 
लिए है | अथात्‌ यह वास्तविक नहीं है। अपितु उसकी प्रशंसा 
मात्र है. अथवा उसने उपदेश द्वारा जगत की रचदाकी ओर 
उसका पालन-पोषण किया तथा त्रिदेव-निर्णय में आय-समाज 
के प्रस्यात-वे दिक-विद्वान पं? शिवशंकर जी काव्यतीर्थ लिखते हैं 
कि--'यहजह्ा ऋषि की प्रशंसा मात्र हे। निःसदेह विद्वान लोग 
अपनी विद्या से जगत के कर्ता गोप्ता होते हैं।” श्रत: स्पष्ट हेकि 
बेदोक्त, हिस्ण्यगर्भ, प्रजापति, ब्रह्मा पुरुष, आदि मनुष्य ही हैं, 
निराकार इश्वर नहीं। तथा उनका खष्टि कत्‌ त्व कथन उनकी 


( २४५७ ) 


मात्र है वास्तविक नहीं। अथवा उपदेश द्वारा सष्टिके ज्ञान कराने 
को सष्ठि-सजन कहा गया है । 


तथा च महाभारत में लिखा है कि-- 


दिरणएयग थो येगस्य वक्ता नान्‍्यः पुरातनः | 
शान्तिपर्व, अ० ३४६ 
(हिरएयगर्मो द्युतिमःन्‌ य एपः छ.न्दसि स्तुतः 
झअ० ३४२। 
ये.गेः सं पूज्यते नित्यं स च लोके विश्ञः स्मृतः । &६। 


अर्थात्‌--योगमार्ग के प्रथम प्रचारक हिरण्यगर्भ ऋषि हुए 
हैं। उनसे पुरातन अन्य नहीं । उनसे पूर्व योग-मार्ग प्रचलित 
नही था । 

यह बह्दी हिरिण्यगर्भ ऋषि है जिनक्ली योगी लोग नित्य पूजा 
करतेहेँ। तथा जो लोकमें बिभु के नाम से प्रसिद्ध है । तथा जिनकी 
सहिसाका वखान वेद करता हे । 


श्रीमद्भागवत स्कन्द. ४।१८।१३ में भी इसी का समयंन है। 
तथा वायुपुराण, ४ ' ७८ में भी उपरोक्त कथन ही है । डपरोक्त 
श्लाक में, “छुन्दसि स्तुतः” , और “सच लोके विभुः स्म॒ृतः” ये 
दो पद बड़े महत्व,के हैं| क्योंकि इनसे सिद्ध होगया है कि जिसको 
संसार विभु, परमात्मा आदि कहता है; तथा जिसकी हिरण्यगर्भ 
सूक्तमें अथवा प्रजापति आदिके नामसे बेदोंमें महिमा माई गई है. 
चह हिरण्यगर्भ ऋषि हैं । अथोत्‌---इन नामोंसे वेदोंमें इश्वरका 
कथन नहीं अपितु महापुरुषोंकी स्तुति है । तथा च जेन मुनि योगी 
शुभचन्द्राचार्यने अपने ज्ञानार्णबके आदिमें कहा हे कि-- 


(६ शूट ) 


'योगिकल्पतरुं नोमि देवदेवं वृषध्वजम्‌ ।* 


यहां श्री ऋषभदेवजीको ( जिनका नाम हिरण्यगर्भ भी हैं ) 
योगका प्रव्तक ही माना है ] तथा च यही बात योगके अन्‍य प्रन्थों 
में भ है। यथा-- 


श्री आदिनाथाय नमोस्तु तस्मे येनोपदिष्ठा हठयोंग- 
विद्या | इृठयोगप्रदीपिका । 

यहां भी श्री आदिनाथ (ऋषमभदेव ) का ही योगका आदि 
प्रचारक माना है | 

तथा अजन्क यागक भाष्यकारन भा महाभारतक उपयक्त 
श्लोक उद्घृत करके यही सिद्ध किया है । अतः यह सर्व सम्मत 
सिद्धान्त है कि हिग्स्यगर्भ ऋषि हय है: जिसका बखन वेदोमे है । 
श्रमरकोषमे इनके निम्नलिग्वित नाम लिख हैं । 

ब्रह्मात्मभूः स्वरः श्र: परमेष्ठी पितामहः । 

हिरण्यगर्भा लोकेशः स्वयंभूश्वतुराननः ॥ 


अथात--ब्रह्मा, आत्मभू:. स्व॒रःश्व छ.परमेप्ठी पितामह हिरण य- 
गर्भ. लोकेश. स्वयंभ चतरानन आदि प्रजापतिक्े नाम है । 


हि मन कर 
वरदान्त मत मे 
श्री शंकर मतके अनुसार-- 


अविद्योपाधिकी जीवश, मायोपाधिक ईश्वरः [ 
अर्थात-अविद्यायुक्त जीत्र और माया लिप्र ईश्वर है (माया- 


१६ २४८ ) 


विद्या रहित त्रक्म ) तथा माया और अविद्यासे रहित अ्द्गहें। रब- 
रूपतः ब्रह्म और जीबमें अभेदहे. जब जीवकी अविद्या नष्ठ हो 
ज्ञाती है तो यही ईश्वर हा जाताहे | पुन: मायाके नप्ठ होने पर 
ब्रह्म है जाताहे । यहां भी इश्वरका अर्थ जीवनमुक्तात्मा ही है 
#यही जगतकी रचना व्यादि करताहे | 


प्रजापति ओर ब्राह्मण ग्रन्थ 


डपराक्त अनेक प्रमाणोस यह सिद्ध है [क-प्रजापत महा- 
पुरुषका नाम है । तथा ब्र,ह्वण ग्रन्थोम भी यह शब्द अनेक अर्था 
में प्रयुक्त हुआ है | यथा-- 


अग्नि--शपो वें प्रजापति यदप्रिः | तें० ११५५ 
हृदय--एप प्रजापतियंदहदयम्‌ । श० १४।८।४।१ 
मन-- प्रजापति वें मनः । कों० १०।१।२६।३ 
बाकू--बाग्‌ ये प्रजापति: | श० ५१४६ 
सम्वत्सर--स एप सम्वस्मरः प्रजापति! पोडशकलः । 
श० १४४४।३।१२ 
सबिता--प्रजापति वे सविता | तां० १६।५।१७ 
आण--प्राणः प्रजापति: । शत० ८<|७।१॥४ 
अन्न-अन्न वें प्रजापति! | शत० ४१।३।७ 
वायु- -वायुरेत्र प्रजापतिस्तदृक्मपिण पवमानः प्रजा- 
पतिरिति | ए० ४७ | २६ 


लय पु ५२0 
& ईएचर का अथ जैन परिभाषाम भी तीथडुर है। 


५ रुए० ) 


प्रशता--प्रजापतिः प्रणेता । तें० २।५।»॥३ 
भूत--प्रजापति वें भूतः । तै० २।१।६।३ 
चन्द्रमा--प्रजापति वें चन्द्रमा । शत० ६।१।३।१६॥ 
सोप--सोमो थे प्रजापति । श० ४! १।३।७ 
मनु--प्रजापति वें मनुः। श० ६।६।१॥१६ 
बसिष्ठट--प्रजापति वें वसिष्ठ; | क,० २५।२ 
विश्वकर्मा--प्रजापतिः प्रजा! सृष्ठा विश्वकर्मामवत्‌ । 
ऐ० ४।२२ 
चाक्षुपपुरुष--यो वें चक्षुषि पुरुषः, एप प्रजापतिः । 
जं० 3० १४३॥१० 
अथर्वा-- अथर्वा वे प्रजापतिः | गो० पू० १४ 
आत्पा--आत्मा वे प्रजापति! । श० ४।४।६।२ 
पुरुष:--पुरुषः प्रजापति! | श० ६।२।१॥२३ 
भरत--प्रजापति थे भरतः । यजुर्वेद ० १२॥३४ 
घाता--प्रजापति व॑ घाता | श० ६&|५।१।३८ 
जमदप्रि---प्रजापति वे जमदशरिः । श० १३।२।२।१४ 
कः--को वे प्रजापति! | गो० उ० ६।३ 
विप्र:--प्रजापति वीं विग्रो देवा विग्राः । 


श० ६।३।१।१६ 
तथा च यजुबदमें है कि-- 


थिग्रा पिप्रस्य वृद्दतों विपश्वितः | ११४ 


(4 ब«६१५१ ॥) 


यहाँ भाष्यकार लिखते हैं कि 
“प्रज्ञापतिविंप्रः बृहद विपश्रिदित्युच्यते ।? 
अर्थात---प्रजापति विप्रको विपश्वित्‌ कद्दते हैं । 
अतः यहाँ विद्वान ब्राद्मणका नाम प्रजापति है । 


के 


क्षत्र.--५ जापति वे ज्षत्रम्‌ । श० ८।२।३।११ 
एक--पन्ाबजे वे एकः : व० ३॥८।२६॥१ 
यहाँ एकका नाम प्रजापति है। 
तद्‌ यदत्रवात्‌ ( ऋह्मा ) ग्रजापतेः प्रजा सृट्रा पालय- 
स्वेति, तस्मत्प्रजापतिरभव्त्‌ तत्प्रजापतेः प्रजापतित्वम्‌ । 
गो० पू० १.४७ 
सृष्टि रचकर ब्रह्म/न प्रजापततिसे कहा कि इसका पालन करो. 


इससे वह्‌ प्रजापति हुआ यहीं प्रजापतिका भ्रजापतित्व है । ब्रह्मा 
प्रजापतिका मन हे । 


पोडशकज़ा अथ य एतदन्तरे प्राणः संचरति स एव 
सप्तदश प्रजापति: । श० १०।४।१।१७ 

षपोडशकला प्राण (जा कि शर्रारम संचरित हैं) तथा सतरहवों 
प्रजापति, (आत्मा) है । 

प्रजापतिः स्वाणि भूतानि सृध्ठा रिरिचान इच मेने 
समृत्यो विभयां चकार | श० १०७४।२॥२ 


इन सब भूतों (इन्द्रियों) को रचऋर प्रजापति (आत्मा) झूत्यु 
से भयभीत हुआ | 


( रद ) 


यदरोदीत्‌ ( प्रजापतिः ) तदनया£ दग्रावापरथिव्पं: रोद- 
चर 

स्त्यम्‌ | तें० २२२।६।४ 

दावा प्रथिवीका वनाकर इसके गिरनेके भयसे प्रजापानत रोया. 
क्योंकि प्रजापति रोया अतः इनका नाम रोद्सी हुआ | 

( अथवंबेद कां० ४ । ४ । » में भो यहां लिखा हे ) 

यह सिद्ध है कि--चे दक साहित्य ( प्रजापत ) इव्यादि 
शब्दोका अर्थ वर्तम'न इंश्वर नहीं है । 

अपितु बदिक वांगमयमे उपरोक्त अरथंमि ही प्रजापति आदि 
शब्द्ोका प्रयाग हुआ हे । 


तथा च श्वृताश्वतर उपनिषद्म लिखा हे कि-- 


“पहिरिएयगर्भ पश्यतः जायमानस्‌ । हिरएयगर्भ जनया- 
मासपूवस ।” 


अर्थात्‌ू--उत्पन्न हात हुय हिरण्यगर्भका देखो । तथा प्रथम 
हिरण्यगभका उत्पन्न किया । 


लिंग शरीर 


यजुबंद आ० २७५ मन्त्र २५ के भाष्यमें, आचार्य उबट व 
मीघरने 'हिरएय गर्भक अं 'लिग-शरीर' किये है । इससे 
बेदिक साहित्यमें जितन भी स्॒ष्ट उत्पन्ति विषयक कथन है उन 


लिख रहस्य प्रकट हा जाता है | हम इसका वहीं विस्तार पृक्षक 
लिखंग | 


( ४६३ ) 


विराट पुरुष 


गोपथ त्राह्मणके पृवंभागक्े ४८ में लिखा है कि-- 


/ सपुरुषमेधेनेट्रा विराट्‌ इति नाम घत्त ) 

अथोत उस यजमानने पुरुषसेघ यज्ञ करके विराट” उपाधि 
अथवा पदको प्राप्त किया । पुरुष सूक्तमें भी पुरुपमेध यज्ञका कथन 
है तथा उसमें लिखा है कि--( तता विर.ट जायत ) अथोन उस 
पुरुषमेंध यज्ञलसे विराट उत्पन्न हुआ । उसी विगाट पुरुषसे 
यहां सष्ठ उत्पत्तिका बणन है | अतः गापथ-ब्राह्मणके मतसे 
जिस यजमानने विराट पदकी प्राप्त की है उसकी यह स्तुति 
हे | मीमांसकोंके शब्दों यही अथवाद कहल'तःहे | अभिप्राय यह 
है कि यहां स्रष्ट उत्पत्तिका कथन नहीं हे; अपितु महापुरूुपाकी 
प्रशंसा मात्र है । 

यहां ता प्रजापतिन सृष्टि उत्पन्नकी इसका अथ हैं उसका 
व्यचहार बताया। तथा अ'लक्कारिक कथन भी है । जिसको श्राज 
जानना असम्भव नहीं ता कठिन तो अबश्य है । 


हिरणयगभ आदि 
हिसएय गर्भो भगवान एप बुडद्धिराति ग्सृतः । 
महानिति च योगेषु, विरिचिरित चाप्पजः ॥ 
महानात्मा मतिविष्णु, शंश्रुश्न वीयेबान्‌ तथा । 
बुद्धि अ्ज्ञोपलब्धिश्र तथा ख्याति धर तिः स्मृतिः | 
पर्याय वाचकोः शब्द महानात्मा विभाव्यते । 
पहामारत, अनुगीता अ० २६ 


(६ देछ४ ) 


या प्राणेन सम्मवत्यदिति देवता मयी । 
शुह्ां प्रतिश्य तिष्टन्ती या भूतेभिव्य जायत |॥ 
कठ० उप« २१७ 


इसका भाध्य करते हुये श्री शंकराचार्यजीने लिखा है-- 


“प्राणेश” हिरणए्यगर्भ रूपेण 

अथधोत्‌ जो देवता मयी अदिति प्राशरूप ( हिरण्यगर्भ रूप ) 
से प्रकट होतीहे तथ, जो बुद्धि रूप गुहामें प्रविष्ट हो कर रहने 
बाली और भूतो ( इन्द्रियों ) के साथ ही उत्पन्न हुई है उसे देखो 
निश्चय यही वह तत्वहे। यहां प्राशका नाम हिरख्यगभ हैँ । 

तथा ऊपरके श्लोकोंमें बुद्धि आदिका नाम हिस्स्यगर्भ है । 


धाता, विधाता, दो ख्तरियां हैं 


ये ते खियो घाता विधाता च ये च क्ृष्णाः सिताश्र 
्‌ [4 ५ ० न्‍्चै 

तंतबस्ते | राज्यहनी यदपि तचक्र द्वादशार पड वे कुंमाराः 
पसिितयन्ति ते॥ १६६ ॥ महाभा० आदि० अ० ३ 

धाता और बिधाता ये दो स्त्रियांहें, श्वेत ओर काले धागे दिन 
ओर रात्रिका समयहे, बारह भरों बाला चक्र जो छ कुमारों द्वारा 
घुमाया जाताहे. बह सम्बतसर चक्रहे। 

यहां ऐसा कहा गयाहे कि “धाता और विधाता” ये दो स्त्रियां 
हैं, और मन्त्रोंम ऊषा और नक्ता' ये दो स्त्रियां होनेका वरशन है । 
इस विषयमें यहां इतना ही कहना पर्याप्त है कि ऊषः काल और 
'सायंकाल' का ही दूसरा नाम क्रमशः 'घाता ओर विधाता? है। 


( न 6४ ) 


पं० सातबलेकरजी लिखित महाभारतकी समालोचना. शभ्रथम 
भाग, प्र० ५० उपरोक्त लेगसे स्पष्ट सिद्धहे कि वेदिक साहित्य में 
लाता ओर विधाता' शब्दके अर्थ रात्री और दिनके हैं । अत्त 


“सूर्याचन्द्र मो धाता यथा पृवमकल्पयत्‌ 


इस श्रतिका यह अर्थ हुआ कि. ऊषाने सूर्य को ओर राच्री ने 
पंद्रमाको उत्पन्न किया। यह अथ युक्ति युक्त तथा बंदिक 
पद्धति के अनुकूल भी है | 


हिरण्यगर्भ 

“हिरएयगर्भः समवतंताग्रे भूतस्यजातः पतिरेक झासीत्‌ । 
स दाधार पृथित्रीं द्याम्नतेमां कम्मे देवाय हविषा विधेम ॥?॥ 

ये आत्मदा वलदा यस्थ विश्व उपासते प्रशिप यस्य 
देवाः । यस्य छायासृतत यस्य सृत्युः कस्मे देवाय हृविषा 
विधेष ॥ २॥ 

यः प्राणतो निर्मिषतो महित्वेंक इद्राजा जगतो बभूव । 
7 ईशे अ्रस्य द्विपदश्नतुष्पदः कस्मे देवाय हविषा विधेम ।३॥ 

यस्प्रेमे हिमवन्‍्तो महित्वा यस्य समुद्रं रसया सहाहुः । 
यस्येमाः प्रदिशों यस्य बाहुकस्मे देवाय दहृविषा विधेष ॥४॥ 

येनशीरुग्रा प्थिवी च दृढा येन स्व: स्तमभितं येन नाकः 
यो अन्तरित्ते रजसो विपानः कस्मे देवाय हविषा विधेष |५। 

य॑ ऋन्दसी अवसा तस्तभाने अभ्येक्षेतां भनसा रेजमाने 
यत्राधि घर उदितो विभाति कस्मे देवाय हविषा विधेम ।६। 


( ६६६ 9 


आपो ह यदबृहतीविंश्वमायन्‌ गर्भ दधाना जनय्न्ती- 
का हे हो [रा 
रप्रिम ततो देवानां समवतता सुरेकः कसम देवाय हविषा 
विधेम ॥| ७ | 
6 ध जन, 

यश्चिदापो महिना पयप्श्यदर्ण् दधाना जनयन्दोयज्ञम्‌ 
यो देवेष्वधि देव एक आसीत्‌ कस्में देवाय हविषा विधेम|८ 

मानो हिसीज्जनिता यः प्रृश्व्या योवा दिर्॑ सत्यधर्मा 

रूह ब् 

जजान यश्वापश्रन्द्रा इृहतीजजान कर्म देवाय हविषा 
विधेम ॥। ६ ॥ 

प्रजापते न त्वदेतान्यन्यों विश्वा जातानि परिता बभूव 
यत्‌ कामास्ते जुहुमस्तन्नो अस्तुव॒यं स्पामपतयोरयीशणाम।१०। 

१--सबसे पहल केवल परमात्मा व हि र्ण्यगर्भ थे । उत्पन्न 
होने पर वह सारे प्राणियोके अद्वितीय अधाीश्वरथे । उन्‍होंने इस 
प्रथ्वी ओर आकाशकों अपने-अपने स्थानोंमें स्थापित किया। 
उन “क” नाम वाले प्रजापति देवता की हम ह॒विके द्वारा पूजा 
करेंगे श्रथवा हम हज्यके द्वारा किस देवता की पूजा करें | 

२--जिन प्रजापतिने जीवात्माको दिया है, बल दिया है, जिन 
की आज्ञा सारे देवता मानतेहें जिनकी छाया अमृत-रूपणि हे, 
ओर जिनके वशमें मृत्युद्े उन''क” नाम वाले** 

३--जो अपनी महिमासे दुशुनेन्द्रिय ओर गति शक्ति वाले 
जीवोंके अद्वितीय राजा हुए हैं; ओर जो इन ट्विपदों और चतुष्पदों 
के पमु हैं, उन “क” नाम वाले' ** 


४--जिनकी मद्दिमास्रे ये सब दिमाच्छन्न पर्वत उत्पन्न हुए हैं, 


4 छकेपैक » 


जिनकी सृष्टि यंहूस सागरा धरित्री -कद्दी जाती है और जिनकी 
भुजाएँ ये सारी दिशाएँ हैं, उन * क” नाम बाले'**॥ * + 


_.. (--.जिन्दोंने इस उन्नत.आकाशन और प्रथित्रीकों अपने-अपने 
स्थानों पर हृढ्रूपसे स्थापित किया है, जिन्होंने स्वर्ग और 
आदित्यको रोक रखा है; और जो अन्तरिक्षमें जल़के निमौता हैं 
उन 'क'' नाम वाले 


६-- जिनके द्वारा द्यों ओर प्थिवी, शब्दायमान होकर, 

स्तम्भित और उल्‍लसित हुए थे; और दीप्िशील दो ओर प्रथिवीने 

जिन्हे महिमान्वित समझा था। तथा जिनके आश्रयसे सूर्य उगते 
ओर प्रकाश करते हैं, उन “क” नाम वाले * * 


७--प्रचुर जल सारे भुवनकों आच्छन्न किये हुए था। जलने 
गर्भ धारण करके अमन वा आकाश आदि सबको उत्पन्न क्रिया। 
इससे देवाके प्राण. वायु उत्पन्न हुए। उन “क” नाम वाले * * 


८--बल धारण करके जिस समय जलने अभिको उत्पन्न 
किया उस समय जिन्होंने अपनी महिमासे उस जलके ऊपर 
चारो ओर निरीक्षण किया तथा जो देवोमें अद्वितीय देवता हुए, 
उन “क” नाम वाले ** 


€--जो प्रथिवीके जन्मदाता हैं, जिनकी धारण-क्षमता सत्य 
है. जिन्हाने अकाशको जन्म दिया और जिन्होंने 'आलनन्द्वद्धंक 
तथा प्रचुर परिमाणमें जल उत्पन्न किया. वह दमें नहीं मारे । 
छंन “क” नाम बाले**' 


१०--भ्रजापति तुम्हार अतिरिक्त” और कोई इन समस्त 
छत्पन्न बस्तुओंकों अधीन करके नहीं रख सकता | जिस अभि- 


€( रहंड ) 


तापौसे हम॑ तुम्हारा हजम करते हैं, वह हमें मिले | हम घानाचि 
पति हों । श्१ 


हिरण्यगर्भ रहसस्‍्थ--“सप्ठिकी औदिमें एक हिरश्यगर्भ था। 
यह हिरण्यगर्भ और कुछ नहीं. एक परम विशाल 'नीहवारिका' था 
जो अपने अक्ष पर बड़ी तेजीस घूमता था । जिस प्रकार आतिश- 
बाजी को घूमती हुई अम्नरिकी चिनगारियाँ टूट टूट कर निकलती 
हैं। और उसी चरग्वीके आस-पास घूमने लगती हैं, उसी प्रकार 
उस घूमते हुये आदि हिरिण्यगर्भमेंसे किराड़ो सू्य टूट टूट कर 
निकले और उसीके आस पास घूमने लगे और फिर इसी विधिसे 
प्रत्येक सूयसे और ओर दुकड़े हाकर उनके सौर चक्र बने । 
हमारा सोर चक्र (अर्थात्‌ सूयंके साथ आठों-प्रहा आदिका भंड) 
शोरी नामक एक बहुत बड़े सू्यकी ओर बड़ी तीज्नगतिसे भागा 
चला जा रहा है ।” ( कल्याणके शिवांकसे । ) 


तथा पं० जयदेवज। विद्यालंकारने यजुर्वद अ्र० २३ मे इस 
मन्त्रके भाष्यमं लिखा हे कि--- 


“राष्ट्रके पक्षमें--( हिरण्यगर्भ: ) सुबर्शकाश का यहण करने 
वाला उसका स्वामी समस्त राष्ट्रके उत्पन्न प्राणियोंका एक मात्र 
पालक है । वद्दी ( प्रथिवीम ) प्रथिवीस्थ' नारियों और ( द्याम ) 
ओर सूर्यक्षे समान पुरुषोंको भा पालता है। उसी प्रजापति राजा 
को दम (हविपा) अन्न और आज्ञा पालन द्वारा सेवा करें ।” 


यहां ह्रिण्यगभके अर्थ सुवशभय कोशके स्वामी. राजा 
किया हे | तथा 'प्रथिवी' ओर 'द्ञम' के जो विलक्षण अर्थ किये 
हैं, उघचकी समालोचना करके हम व्यर्थ समय नहीं खोत्ा चाहने । 
तथा अथववेद कां० १०में केन सूक्त है उसमें निम्न मन्त्र द्रष्टव्य हे। 


(५ ०६& ) 


तस्मिन्‌ हिरणय ये कोशे हयरे त्रिप्रतिष्ठते । तस्मिस्यच- 
प्रात्मन्‌ वत्ततद्वें ब्रक्ष विदों विदृः ॥ ३२ ॥ 


उस तीन अरों वाले, तीन सहारों वाले. सुनहरी कोशमें जो 
आत्मा (सन) सहित यक्ष निवास करता है उसको आत्मज्ञानी ही 
जानते हैं। प० सातवल्ेकरजीने “'वेदपरिचय' के तीसरे भागमें 
इस सूक्तकी सुन्दर ठयाख्याकी हे। यहाँ आत्माका तथा उसके 
शरीरस्थ कोशं।का मनोरम वर्णन है । पं० जी लिखते हैं कि-- 
«इनमें जो हृद्यकाश है, उस काशमें आत्मन्त्रतयक्ष” रहता है, 
इस यज्ञको ब्रह्म ज्ञानी ही जानते हैं। यही यक्ष कनाण्निषद्मे है 
ओर देवी भागवतकी कथामें भी है । यह यक्ष ही सबका प्रेरक है 
यह “आत्मवान्यक्ष” है | यह सब इन्द्रिया ओर प्राणोको प्रेरणा 
करके सबसे कार्य कराता है। यह अन्य देवोंका अधिदेव हे, 
शरीरमें जो देवोंके अंश हैं उन सब देवोंको नियंत्रण करने बाला 
यही आत्मदेव है | यही आत्माराम है। इस रामकी यह दिव्य- 
नगरी अयोध्या नामसे सुप्रसिद्ध है |" यहीं मण्डुकोपनिषदमें है । 


हिरण्पये परकोशे विरजं भह्म निष्कलम्‌ । तस्‍्छुग्न 
ज्योतिर्षा ज्योतिरत्तद्यदात्म विदों बिंदु) ॥ २।२॥६ 


बढ निर्मल ओर कलाहीन ब्रह्म (ञअ त्मा) हिरण्मय ज्योतिर्मय 
(बुद्धि विज्ञान प्रकाश) इति श्री शंकराच।य-- 


अथातू-बुद्धिरूपी विज्ञानमय कोशमें विद्यमान है ॥ बह 
आत्मा शुद्ध और सब्र ज्योतियोंमें एक सर्व श्रष्ठ ज्योति है। उसे 
आत्मजझ्ञानी ही जानते हैं. । इस प्रकार वे दक साहित्यमें हिरण्य- 
गर्म, कक आदि शब्दों ढवारा आत्माका बेन किया 
गया है | 


६ बेऊ८ ) 


» प्री हीरेम्द्रनाथदत्तने वेदन्ति रहंस्थमें इंस कोशका वर्णन-निश्न 
प्रकार किया हे 


ब्रह्म पुर 


देह को पुर कहते हैं और पुरमे रहनेस दहा जीवको पुरूष 

कहते हैं । 
पुग्विपति शेते वा पुरुषः 

गीताने “नवद्वारपुरदेही' झोफमे देहरूपपुरमे देहीके रहनेका 
उल्लेख किया है। देहरूप पुरक-आओंँखे, कान, मुँह. प्रभ्नति नव 
दरवाजे है| इसीसे उपनिषद्ने कहा हैः--- 

नवद्वारे पुरे दही हंसो लेलायते वहिः | श्वेत ३१८ 

जीव रूप हंस इस नवद्ठार के पुरमे क्रीडा करता है ब्रद्रन्ध्‌ 
ओर नाभिरन्धू को कही देह-पुरका ग्यारहवाँ दरवाजा कहा 
गया है । 

पुरमेकादशद्वारं अजस्यावक्रचेतसः । कठ० ५।१।१ 

केवल मनुष्य रूप जीवके रहनेका घर ही पुर नहीं है, वल्कि 
पशु,, पक्ती कीट, पतंग सब प्रकारके जीवोकी देहको पुर कहा 
गया है । 

पुरथ्षक्रे द्विपदः पुरश्षक्रे चतुष्पदः । 

पुरः स पत्ती भूत्वा पुरः पुरुष आविशत ॥ 

हह५८ २४५।१८ 

्द्धने द्विपटफा पुर बनाया और उसने पक्षी बन कर पुरमे 

प्रवेश किया । पुरुषका अर्थ है नर-नारी | पक्षी, इतर प्राणियों 


( २७१ ) 


पशु, पत्ती, कीट, पतंग इत्यादिका उपलक्षण है । इस पुर-प्रयेशका 
बन ऐतरेय उपनिषद्में इस तरह है--- 


सो5द्भ्य एव पुरुष सम्रद्धत्या मच्छेयत्‌ । तमभ्यतपत्‌ । 
त्तस्याभि तप्स्यमु्ख निरभि्वत। नासिके निरमिधेतां अक्तिणी 
निरभमिय्रेतां क । निरभिद्वेतां वह निरभिद्यत हृदय निर- 
भिद्रत नामिनिरमिवत शिश्न॑ निरमिद्यत | ऐतरेय १।३-४ 
अग्नि स्भूत्वा झुखं प्राविशव्‌ वायु; स्ाणों भृत्वानाविके 
।विशदादित्यश्रज्षुभू त्वाक्षिणी प्राविशद्शः श्रोत्र भ्रृत्वा 
कर्णो प्राविशन्नोषधिवनस्पतयों लोगानि भूत्वा त्वचं प्रावि- 
शंश्रन्द्रमा मनो भूत्वा हृदयं प्राविशन्मृत्युगपानो भूत्वा नाभि 
प्राविशदापोरेतोभूत्वा शिश्न॑ प्राविशत्‌ । ऐतरेय २।४७ 
स ईक्षत कथ॑ न्विदं महते स्थादिति। स ईच्षत कतरेण 
ग्रपद्या इति। स एतमेव सीमान॑ विदार्यतया द्वारा प्रापद्यत । 
सब्रा विदतनोम । स एतम्ेव पुरुष ब्रक्ष ततममपश्यद्द्म 
द्शामिति | ऐत० ३।११-१३ 


डस ( परमात्मा ) ने जलसे पुरुषमूति उद्घृत करके डसे 
संमूछित कर द्या-उसे अभितप्त किया। उस अभितप्त मूतिका 
मुख निर्भिन्न होगया. नाक निर्भिन्न होगई. कान नि्भिन्न होगये 
त्वचा निभिन्न होगई, हृदय निर्भिन्न होगया, नमामि निभिन्न हो 
गई, शिश्न निर्भिन्न होगया | तब इन्द्रियोके अधिष्ठाता देवताओंने 
उस मूतिमें प्रवेश किया। बाक इन्द्रियके रूपमें अप्निने मुखमें 
प्रवेश किया । प्राणशरूपसे वायुने नासिकामें प्रवेश किया । चक्तुरूप 


( €रऊ% ) 


से सूर्यने आंखोंमें, वनस्पतियोने लोम-रूपसे त्वचामें प्रवेश 
किया । चन्द्रमाने मनरूपसे हृदयमे प्रवेश किया, मत्युने अपान- 
रूपसे, प्रवश किया जलने गतरूपसे शिश्नमें प्रवेश किया, तब 
परमत्माने देखा कि बिना मगर यह देह किस तरह रह सकती है”? 
बह सोचने लगा कि मै प्रवेश किस तरह करूँ। बह इस सांमा 
( मस्तक ) को चीरकर. उसी द्वार होकर, पग्रविष्ट हेगया । उस 
द्वारका नाम विट्ति ( ब्रह्मरन्धू ) है। उससे उक्तपुरुषने ब्रक्षको 
( शरीरमे ) स्थित देख लिया । 


इस विवरण से मालूम हा। जायगा कि ब्रह्म ही जीव रूप 
से पुर में प्रवेश करता है। वह पुर का स्वामी है। इसके द्वारा 
जीव और इंश्वर तात्विक ऐक्य ग्रतिपन्‍न हाता हे इस संबंध में 
गीता ने साफ साफ कह दिया है कि जीव ब्रह्म का ही अंश है | 

पमंवांशी जीवलाके जावभूर। सनातनः । गीता १५४॥७ 

सनातन जीव ब्रह्म का ही अश है। 

गीता में अन्यत्र कहः गया है-- 

अहमात्मा गुडाकेश सब्वभूताशय स्थितः | गीता १०२० 

हे अजुन ! सबभूतो की वुद्धि में स्थित आत्मा(जीब) में ही 
(भगवान) हूँ। 

ज्षेत्रन्नद्धाति मां विद्धि रूप्क्षेत्रेप भारत | गीता १३ २ 

हे अजुन (सब चेत्रो मे क्षेत्रज्ञ मुके (आत्मा को) जानना । 

कर्षयन्तः शरीरस्थं भूतग्राममचैतसः | 

माज्चेवान्त- शरीरस्थं तान्‌ विद्यासुर निश्रयान्‌ ॥ 

गीता १७.६ 


( रेऊई ) 
जो लोग आसुरिक साधक हैं, शरीर के भूतग्राम ( इन्द्रिय 
समूह ) को और शरीरस्थ इस आत्माको क्वेस देते हैं। यहाँ पर 
“भूत आम! शब्द इन्द्रिय समूहके लिये ही प्रयुक्त हुआ है। अतः 
भूतोंका अर्थ इन्द्रियाँ करना युक्तियुक्त है । इसलिये बैदिक 
साहित्य में जहाँ जहाँ पंच भूतोंकी उत्पत्तिका कथन है वहाँ बहाँ 
पाँच इन्द्रियोंकी उत्पत्तिसे अभिप्राय समझना चाहिये। 
उपद्रष्टानुमन्ता च भत्ता भोक्ता महेश्वर! । 
परपात्मेति चाप्युक्को दहेडस्मिन पुरुषः परः ।। 
गीता १३२३ 


इस देहमें परमपुरुष परमात्मा महेश्वर विराजमान है, जो 
के ०-५ 
साक्षी अनुमन्ता, भत्तोी ओर भोक्ता भी है। यहाँ जीवको ही 
परमात्मा, व महेश्वर आदि कहा गया है । 


यथा सुदीम्तात्‌ पावकादू विस्फुलिड्राः सहखशः प्रभवन्ते 
सरूपाः | तथाक्षरात्‌ विविधाः सोम्यभावाः# ग्रजायन्ते तत्र 
चेवापि यन्ति ॥ मुण्डक २११ 

यथाननेः छुद्रा पिस्फुलिज्र। व्यूचरन्प्येव मेवास्मादात्मनः 
सर्वे प्राणाः स्व लोकाः सच्चे देवाः सर्व्वाणि भूतानि 
व्यु्चरन्ति | ( इृह० २॥१।२० ) 





& यहाँ भाष्यकारोंने भावा:! शब्दका अर्थ जीव ही किया है। 
इससे सिद्ध है कि बैदिक साहित्यमें विचारोंको भी जीव कहते हैं। अतः 
जहाँ जहाँ ब्रह्मसे जीवोंदी उत्पत्तिका बन है वहाँ वहाँ आत्मासे भावोंकी 
उत्यत्तिका वशणन है । 


( रज७४ ) 


जिस प्रकार सुदीप्र श्रप्मि से एक ही सी हजारो चिनगारियाँ 
'निकलती हैं. उसी प्रकार अक्षर पुरुष ( त्रद्मसे ) विविध विचार 
उत्पन्न होते हैं और उसीमें बिलीन होजाते हैं । 

जिस प्रकार अप्रिसे छोटी २ चिनगारियां निकलती हैं. उसी 
प्रकार उस आत्मासे सब प्राण, सब लोक, सब देवता और सब 


भूत ( इन्द्रियाँ ) निकलते हैं । 
यह जीव देहरूप पुरमें रहता है। इसीसे तो हृदयका नाम 


हृदू अय हे । 

स॒ वा एप आत्मा हृदि | तस्य एतदेव निरुक्षम्‌ । हृदि 
अयमिति | तस्मात्‌ हृदयम्‌ । छान्दोग्य, ८।३।३ 

बह आत्मा हृदयमें विराजमान है । उस की निरूक्ति ऐसी ही 
है । बह हृदय में हे, इसी लिये हृदयको हृदू अय॑ कहते हैं । 

गीतामें भी श्रीकृष्णने बारम्बार यही उपदेश दिया है-- 


हृदि सव्वेस्थ । घिष्ठितम | गीता १३। १७ 

स्वस्थ चाहँ हृदि सन्निविष्टः | गीता १५ । १४ 

ईश्वरः सब्बेभूतानां हृदेशेडज तिष्ठति | गीता १८६९ 

बह सबके हृदयमें अधिष्ठित है. सबके हृदयमें सश्निविष्ट है 
और सब भूतोंके हृदयमें विराजमान है । 

इस हृदयको उपनिषदने स्थान स्थान पर गुद्दा कह्दा है. 


मुद्दादितं गहरेष्ट पुराणम्‌ । 
कहीं कहीं पर इसका नाम पुण्डरीक अथवा हत्पद्म है-- 


( रेहऋ॥ ) 


हत्पब्रक्रोशे विलसत्‌ तडित्प्रमम्‌ | (मामवत) 

पद्मफ़ोश प्रतीकाश सुविरथाप्यधोम्ुखस । 

हृदय॑ तद्विजानीयादू विश्वस्यायतनं महत्‌ ॥। 

ब्रक्षीपनिषद्‌ ७० 

हत्पुण्डरीकं बिरजं विशुद्धं विचिन्त्यमध्ये विशद विशो- 
कम्‌ | केवलय १४ 

पद्मफ्रेश प्रतीकाशं हवय॑ चाप्यघोम्ुखस । नारायय १२।१ 

ततो रक्तोत्पलाभास पुरुषायतनं महत्‌ । 

दहर॑ पुण्डरीक दढ्गेदान्तेषु निगद्यते ॥ छुरिका १० 


डस ह्पद्यकों थियासफिस्ट लोग 8प7:४० 9909 कहते हैं । 
यही ज्ीवका चरसकोश है । 


दिरण्मये परे कोशे विरजं ब्रह्म निष्कलम । 


साधारण जीबोंके जिन पॉच काषों का उल्लेख पाया जाता है--- 
अज्नलसय प्राणशमय, मनोमय. विज्ञानमसय ओर आनन्दमय-वह 
कोष उनके भीतर भी है । इसीसे इसे परकीष कहा गया है। यह 
ज्योत्िमेय, विद्युतकी भांति चमकीला है। इसीलिये इसे हिरण्मय 
कहा गया है । इस कोशको ज्क्ष्य करके नारायण उपनिषद्ने इस 
प्रकार कहा है । 


नीलतोयक्षमध्यस्था विद्युल्लेखेब भास्वरा । 
नीवारशूकबत्‌ तन्‍त्री पीता भास्वस्यनूपमा || 
यह कोश बंदुत ही सृद्म, -नये उपजे घानके अगले भागश्री 


५. श७५ 


तरह और बिजलीकी तरह चमकीला हैं इसीमें जीवात्माका 
निवास है 


तस्याः शिशवाया परध्ये तु परमात्मा व्यवस्थितः । 
मैन्नायणी उपनिषद्में यही बात लिखी है-- 
'हथाकाशमयं कोश आनन्द परमालयम्‌ | मेंत्र० ६७ 
नारायण उपनिपद्का भी यही उपदेश है । 


दहं विपाप॑ परवेश्मभूतं यत्पुणडरीक पुरमध्यसंस्थम्‌ । 

तत्रापि दह गगन विशोकस्तस्मिन्यदन्तस्तदुपासितव्यम्‌॥ 
१३१३ 

अथोत्‌--देहरूप पुरमें एक बहुतसी सूच्तम पुण्डरीक विराज- 


मान है। उस पुण्डरीकमे जों परम देवता शोकतीत. पापहीन, 
गगन सहश अधिष्ठित है उसकी उपासना करनी चाहिये । 


यह पर-देवता ही ब्रह्म हे और इसीलिए देहको त्रह्मपुर कहते 
हैँ । इस सम्बन्धम छान्‍्दोग्यउपनिषद्का यह उपदेश है-- 


अथ यदिदम्‌ अस्मिन्‌ ब्रह्मपुरे दहरं पुणडरीक॑ वेश्म, 
दहरो5स्पिनू अन्तर आकाशः । तस्मिन्‌ यदन्तः तदू अन्चे- 
श्व्यम तदू विजिज्ञासितव्यम्र । छान्‍्दोग्य, ८।१।१ 
इस ब्रद्मपुर ( देह ) में छुद्र पुए्डरीक रूप एक घर है. वहाँ 
छोटासा अन्तर आकाश है | उसके जो भीतर है उसका अन्वेषण 
अनुसंधान करना चाहिये । तो यह अन्तराकाश क्‍या चीज़ है ९ 


क्री शंकराचाय इसी आकाशको बत्रक्ष कहते हैं। इस अ।काशके 
सम्बन्धमें छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ कद्दता है-- 


५ देऊक ) 


यावान्ता अयमाकाशस्तावानेपो5न्तहेदथय आकाशः | 
उमे अस्मपिन्प्राबवा यिवी अन्‍्तरेत्र "समाहिते उमावभिश्र 
वायुश्र सर्य्याचन्द्रमपाबुमी विद्यु्नदत्राण यच्नास्येहास्ति 
यज्च नास्ति सब्ब तदस्मिन्‌ समाहिदस इति। छा० ८।१।३ 


बह अन्तर-हृदयका आकाश इसी आकाशकी तरह बृहत्‌ है। 
स्वर्ग, म॒त्ये, अप्नि, वायु चन्द्र. सूर्य, विद्युत , नक्षत्र-जो कुछ हैं; 
ओर जो नहीं हैं---सब उसीके अन्तर्गत है । 


अन्यत्र देहको देवालय कद है-- 


देहो देवालयः प्रोक़ः स जीवाः केवलः शित्रः । 
पेत्रयी २१ 
देहकों इस लिए देवालय कहते हैं कि यहाँ पर सदाशिव 
अधिप्ठित है। देह जिस देवताका आलय है वे देव स्व्रयं भगवान 
हैं । उपनिषद्में उनका केवल देव शहद द्वारा अनेक स्थानों पर 
निर्देश किया गया है। बह द्युतिमान देवता है. ज्योतिका ज्योति 
है, इसीसे उसका नाम देव ( दिव द्योतने ) है । वह (ज्ञानसे ) 
स्वंब्यापी हैं और सारे जगतमें अनुम्यूत है; इसीसे बह देव 
( दिव्‌ व्याप्तों ) है। इसलिये उसका एक नाम बिष्णु (बेब्रष्टि इति 
विष्पु:) है । श्वेताश्वतर उपनिषद्‌का कथन है-- 


उपरोक्त प्रमाणोंसे यह सिद्ध हे कि--हिरण्यगर्भ. परमात्मा, 
महेश्वर, सब नाम इसी जीवात्माके हैं. तथा इस जीबके प्राण 
आदिकी रचनाको ही द्िस्श्यगर्भकी सृष्टि रचना कहा जाता है । 


हल: . इस 


पुरुष सृक्त 


“5 8४:-०- 
सहस्रशीर्षा पुरुषः सहस्रा्ः सहस्रपात्‌ । 
स भूमि विश्वतों वृत्वात्य तिष्टदशाहुलम्‌ ॥ १ ॥ 
पुरुष एवेदं सर्वे यद्भूतं यद्च भव्यम्‌ । 
उतमृतत्वस्येशानो यदन्नेनाति रोहति ॥ २॥ 
एता वानस्य महिमातों ज्यायांध पृरुषः । 
पादौउस्थ विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ॥ ३ ॥ 
त्रिपादृध्य उद्देत पुरुष! पादोस्येहा मबत्‌ पुनः । 
ततो विष्वदू व्यक्रामत्‌ साशनानशने अभि ॥ ४ ॥ 
तस्माद्विडाजायत्‌ विराजो अधि पूरुषः ।. 
स जातो अत्यरिच्यत्‌ पश्चादृभूमि मथोपुरः ॥ ५४ ॥ 
यत्‌ पुरुषेश हत्रिषा देवा यज्ञ मतन्वत । 
वसन्‍्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म इध्मः शरद्धविः ॥ ६ ॥ 
त॑ यज्ञ बहिंषि प्रोत्न पुरुष जात मग्रतः । 
सैन देवा भ्रयजन्त साध्या ऋषयश्व ये ॥ ७ ॥ 
तस्पाथज्ञात्‌ सर्ेहुतः स*भृत॑ पृषदाज्यम्‌ । 
पशुन्‌ तांशक वायव्यानारण्यान्‌ ग्राम्याँश्व ये || ८ ॥ 


५ *७६ ) 


तस्माथज्ञात्‌ सबंहुत ऋचः सामानि जक्षिरे । 
छुन्दासि जज्ञिरे तस्माद्य जुस्तस्मादजायत || & ॥ 


तस्मादश्वा अजायन्त ये के चोमयादतः । 

'गावो ह जज्ञिरे तस्मात्तस्पाज्जाता अजावबयः ॥ १० ॥ 

यत्‌ पुरुष व्यदधुः कतिधा व्यकल्पयन्‌ | 

घुख किमस्यथ को बाहू का अरू पादा उच्यते ॥| ११॥ 

ब्राक्षणो 5स्य मुखमासीदू वाह राजन्यः ऋृतः 

अरू उद्स्य यहेश्यः पदुभ्यां शूद्रो अजायत ॥ १२ ॥ 

चन्द्रमा मनसो जातश्रत्षोः स्व्यों अजायत । 

मुखादिन्द्र आामिश्र ग्राणाद्यायुःजायत । १३॥ 

नाभ्या आसीदन्तरित्तं शीष्णों द्योः समवतत |. 

पदभ्यां भूमिदिशः श्रोत्रात्‌ तथा लोकां अकल्पयन।१४। 

सप्तास्पासन परिधयश्रिः सप्त समिधः रूृता। । 

देवा यचज्ञं तन्वाना अवध्नन्‌ पुरुष पशुम्‌ ॥ १५ ॥ 

यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 

ते ह नाक॑ महिमानः सचन्त यत्र पूर्वे साध्याः सन्ति 
देवा! ॥ १६ ॥। 

५--अथं--विराटपुरुष सहस्न ( अनन्त , शिरों अनन्त 


यछुओं और अनन्त चरणों वाले हैं । वह भूमि (अद्याण्ड ) 
को चारों ओरसे व्याप्त करके ओर दश अगुलि-परिमाण 


( ८० ) 


झधिक होकर अथोत्‌ त्रह्माण्ड से बाहर भी व्याप्त होकर 
आतस्थित हैं । 

२--जो कुछ हुआ है और जो कुछ होने वाला है, सो सब 
इंश्वर ( पुरुष ) ही हैं | वह देवत्वके स्वामी हैं; क्‍यों कि प्राणियों 
के भोग्यके निमित्त अपनी कारणावस्था को छाड़ कर जगदूवस्था 
को प्राप्त करते हैं । 

३--यह्‌ सारा त्रह्माए्ड उनकी महिमा हे--घह तो स्वयं 
अपनी महिमास भी बड़े हैं । इन पुरुषका एक पाद (अश) ही 
यह ब्रह्माण्ड है--इनके अविनाशी तीन पाद तो दिव्य लोक में हैं | 


* ४--तीन पादों वाले पुरुष ऊपर ( दिव्य धाममें ) उठे और 
उनका एक पाद यहाँ रहा | अनन्तर वह भोजन-सहित ओर 
भोजन-रहिद ( चेतन और शअचेतन ) वस्तुओंमें विविध रूपों से 
व्याप्त हुये 

५---उन आदि पुरूषसे विराट ( ब्रह्माणड-देह ) उत्पन्न हुआ 
ओर त्रह्माए्ड-देहका आश्रय कर के जीव-रूपसे पुरुष उत्पन्न 
हुए । वह देव-मनुष्यादि-छूप हुए | उन्होंने भूमि बनाई ओर जीचबों 
के शरीर ( पुरः ) बनाये । 

६-जिस समय पुरुष-रूप मानस हविसे देवों ने सानसिक 
यज्ञ किया, उस समय यज्ञ में बसन्‍्त-रूप घृत हुआ प्रीष्म-रूप 
काष्ठ हुआ और शरदू हज्य-रूपसे कल्पित हुआ । 

७--जो सबसे प्रथम उत्पन्न हुए. उन्ही ( यज्ञ-साधक पुरुष ) 
को यज्ञीय-पशु-रूपसे मानस यज्ञमें दिया गया। उन पुरुषके 
ह्वारा देवों-साध्यों (प्रजापति आदि) और ऋषियोंने यज्ञ किया । 

८--जिस यज्ञमें सर्वात्मक पुरुषका हवन होता है. उस मानस 


( ण्१ ) 


यक्षसे दृधि मिश्रित घृत आदि उत्पन्न हुए । उससे वायु देवता वाले 
बन्य (हरिण आदि ) और शअ्राम्थ ( कुक्‍्कुर ) आदि उत्पन्न हुए । 
&--सवात्मक पुरुषके होमसे युक्त उप यज्ञसे ऋक ओर साम 
उत्पन्न हुए । उससे गायत्री आदि छन्‍्द उत्पन्न हुए और उसीसे 
यजुः की भी उत्पत्ति हुई । 
१०--इस यज्ञसे अश्व ओर अन्य नीचे-ऊपर दाँतों वाले पशु 
उत्पन्न हुए । गो. अज ओर मेष भी उत्पन्न हुए । 
१९--जो विराट पुरुष उत्पन्न किए गय, वह कितने प्रकारोंसे 
उत्पन्न किये गये? इनके मुख. दा हाथ, दो उरू और दा चरण 
कोन हुए । 
१०--इनका मुख्य ब्राह्मण हुआ. दानो बाहुओंसे क्षत्रिय 
बनाया गया. दोनों उरुओं ( जघनों ) से वंश्य हुआ और पएरोसे 
शुद्र उत्पन्न हुआ । 
३--पुरूपक्रे मनसे चन्द्रमा. नेत्रसे सूयं. मुखसे इन्द्र और 
अप्नि तथा प्राणस वायु उत्पन्न हुए । 
१४-पुरूपकी नाभिसे अन्तरिक्ष. शिरसे द्यो ( स्वर्ग ) चरणों 
से भूमि श्रोत्रसे दिशाएँ आदि बनाय गय | 
१४५--प्रजापतिके प्राणादि-रूप देवोने मानसिक यंञ्ञके संम्पा- 
दुन-कालमें जिस समय पुरुषरूप पशुको बॉधा उस समय सात 
परिधियाँ ( ऐप्रिक ओर आहवनीयकी तीन ओर उत्तर बवेदीकी 
तीन वेदियाँ तथा एक आदित्य वेदी आदि सात परिधियाँ वा सात 
छनन्‍्द ) बनायीं गयों ओर इकीस ( बारह मास. पाँच ऋतुएँ तीन 
लोक ओर आदित्य ) यज्ञीय काए वा समिधाएँ बनायीं गई। 
१६--देबोंने यज्ञ ( सानसिक-संकल्प ) के द्वारा जो यज्ञ किया 
वा पुरुषका पूजन किया, उससे जगत रूप विकारोंके धारक और 


( रेटर ) 


मुख्य घर्भ हुए । जिस स्वर्गमें प्राचीन साध्य ( देव जाति विशेष ) 
कर देवता हैं उसे उपासक महात्मा लोग पाते है। ऋ: १०।६० 


श्री० सायणाचार्यके मतसे यह विराट पुरुष, राष्ट्र है आप 
लिखते हैं कि-- 


“स्व प्राणी समष्टि रूपो बअह्माण्डदेही विराडाख्यः 
पुरुषः सोयं सहस्शीर्षा” 


अथात्‌--सब प्राणी समष्टिरूप ब्रह्माण्ड देह वाला यह 
रे 
बिराट नामक पुरुष सहस्तशी्षा है । इसीका नाम राष्ट्रपुरुष है । 


समाज 


अथववेदके भाष्यमें इसी सूक्तका भाष्य करत हुए पं: जय- 
देवजी विद्यालंकार लिखते है कि-- 


“किसी प्रजापतिके शरीरके मुख आदि अवयतलोंसे बालकके 
समान ब्राह्मण आदि वर्णाकि उत्पन्न हानेका मत असंभव होनेसे 
अप्रमाणित है । यह केवल समाजरूप प्रजापति पुरुष जिसकी 
हजारों आँखे और परों आदिका प्रथम मसन्त्रमें वर्णन किया हे. 
उसके दी समाजमय शरीरके अंगीका वर्णन किया गया है ।” 


राजा 


यजुर्वेदके भाष्य अ० ३१ में इन्हीं मन्त्रोंका अर्थ राजा परक 
भी किया है। आपने किला दे कि-- 


( र८एर१े ) 


# ( सहस््र० ) वह राजारूप प्लुरुष, हजारों शिरों बाला, 
हजारों आंखों वाला, हजारों परों बाला है।” 
इसी प्रकार सम्पूर्ण मन्त्रोंके अर्थ राजा, ब राजसभा, परक 
किये है। तथा च सामब्रेदमें; एवं अथवंवदमें अ!पने इन मन्‍्त्रोंके 
थे जीवात्मा परक भी किय हैं। अतः यहां इंश्वरका कथन इन 
विद्वानोकी भो सन्देहास्पद है। तथा च भारतीय इंश्वरवादसें, 
पाण्डेय रामावतार शम्मी लिखते हैं कि-- 
ऋग्व्‌द्क पुरुष व ना|सदाय सूक्त [चट्ठाला छारा सांख्यमतके 
मूल कहे गय हैं । ओर बेदान्ती भी वेदान्तके मूलम उन सूक्तोको 
स्वीकार करते है |" 


% ( १ ) मूत (२ ) अमूत, (द्वा वेब ब्रह्मणो हूपे मूत चैवा । मूर्ती 
च मत्य चाम्त च ) इस शुतिकरे दो अर्थ किये गये है एक अ्यभिदेषत 
वूसरे अव्यात्म अधिरेवतम आकाश ओर वायु को ब्रह्म ( पुरुष ) कहा 
गया है ओर उन्हींको अमू्त ओर अमृत, आदि कह्य गया है। तथा श्री 
शंकराचाचायने अपने भाष्यम लिखा है क्ि- पक्ष पुच्छादि विशिष्ट स्यैब 
लिंगस्य पुरुष शब्द दशनात्‌” । अथांत्‌ तेचिरीय श्रति म लिंग शरीर को 
हो पुरुष कहा गया है । तथा च यहाँ एक श्रूति को भी उद्ध्षत किया 
गया है (्‌ ने वा इत्थ सन्तः शक्ष्यामः प्रजा: प्रजनायेत्र ममाच्‌ सस पुरुषा 
नक पुरुष कर वामति ते एतानू सप्त पुरुषानेक पुरुषम कुर्बनन । अर्थात्‌, 

इस प्रकार हम प्रथक २ रहत हुए प्रजा उत्पन्न नहा कर सकते अतः इन 
सांत पुरुषोकों ( श्रोत्र, त्वक, चछु, जहा, प्राण, बाक, और मनको ) 
हम एक करदे । ऐसा बिवार कर उन्होंने इन सात पुरुषोको एक कर 
दिया ।” यहा स्पष्ट रूससे इन्द्रिययेका और मनका ही नाम पुरुष कह कर 
अन्य कल्पित अर्थाका लडन कर दिया है । अतः यह सिद्ध है कि पेंदिंक 
साहित्य में पुरुप शब्द वायु आदिके लिये तथा इन्द्रियों व मन अथवा 
जीवात्माके लिये ही प्रयुक हुआ है । 


९ ध्फ्ड ) 


यह निश्चित है कि सांख्यवादी विद्वान पुरुषको कतों नहीं! 
मानते तथा ईश्वरका वे प्रबल युक्तियोसे खंडन करते हैं। यही 
अवस्था मीमांसा दर्शनकी हे। जमुनि ऋषिके मतसे भी वेदों में 
सृष्टि कत्ता इंश्वरका कथन नहीं हे । 


उनके मतसें यह कथन केवल यजमान व देवताकी स्तुति मात्र 
है । तथा च वेद परिचयमें पं- सातवलकरजी लिखते है कि-- 


अग्ने सहस्राल शतमृध्चे छत ते प्राणा सह सन व्यानाः । 
यजु० १७।७१९ 


“इस मनन्‍्त्रका सहख्ाज्ष अआम्न आत्मा है | शनक्रतु, इन्द्र, 
सहस्तात्ष आदि शब्द आत्मा वाचक ही है। सहस्नातेजा का घारण 
करने वाला आत्मा शी सहखाक्ष अग्नि हे । 


प्राण. उदान व्यान आदि सब प्राण सेकड़ो प्रकारकेडे । प्राण 
का स्थान शरीरमे निश्चित है । हृढयमे ग्राण है, गुदाके प्रान्त मे 
अपान है, नाभिस्थानमे समान है, ओर कंठम उदान है, और सब्र 
शरीरमें ब्यान है प्रत्यक स्थानम छाट < भद सहसझ्नो है ।” 


इसी लिय जीवात्माकों सहस्राकज्ष' आदि कहा गया है। तथा 
च ब.छण ग्रन्थामे लिखा हे कि-- 
आत्मा हि एवं प्रजापति: | शत० ४।६।१।१ 


इसी प्रकार अन्य अनेक म्थानों पर भी इसी आत्माका 
प्रजापति कहा है इसी प्रकार, हिरण्यगर्भ ब्रह्म, पुरुष. विश्वकमों 
आदि सब नाम आत्माके दी हैं| तथा च. ब्र. उ० (२।३। ) में 
पुरुष ( ब्रह्मा ) के दो रूपोंका बर्णन है। 


(६ सहएश ) 
मुण्डकोपनिषद्‌ 


एतस्म ज्जायते प्राणी मनो सर्वन्द्रियाशि च | ख॑ वायु 
ज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्थ धारिणी। 

अग्निमूर्धा चछ्षुपी चन्द्रखयी, दिशः ओ्रोत्रे वाग्वि्वताश 
वेदाः | वायु प्राणों हृदय विश्वम्स्य, पद्भ्यां प्रथिवी ह्ोप- 
सब भूतान्तरात्मा ॥ ४ ॥ 

तस्पादप्रिः सामधेयस्य खयें: सामात्‌ पजन्य ओषधयः 
पृथिव्याम्‌ । पुमान्‌ रतः विर्चात योपितायां वहवीः प्रजा- 
पुरुषात्‌ सम्प्रसता। || ५ ॥ 

यस्माद्‌ चः सामयजू पि दीक्षा यज्ञाश्वसर्व ऋतवो दक्षि- 
णाश्र | सम्बन्सरथ यजमानश्र लोकाः सोधो यत्र पवते यत्र 
बयः ॥ ६ ॥ 

तस्माश्व देवा बहुधा संप्रसताः, साध्या मनुष्याः पशवो- 
वर्यांसि प्राण/णनो ब्रीहि यत्री तपश्र श्रद्धा सत्य॑ ब्रह्मचय 
विधिश्व | ७॥ 

सप्तप्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌, सप्ताचषिं! समिधः सप्त- 
होमाः । सप्त इमे लोका ये प्रचरन्ति प्राणा गुहाशया 
निहिताः सप्त सत्त॥ ८ ॥ 


अथे--इस जीवात्मास, प्राण मन. सम्पूर्ण इन्द्रियों, तया 
आकाश, वायु. जल, पृथिबी, आदि उत्पन्न हुये इस आत्माका 


( श्८ई ) 


अप्नि मस्तक हैं, चन्द्र व सूथ नेत्र हैं, दिशायें कान हैं. और वाणी 
इसकी वेद हैं 


इस आत्माका वायु, प्राश हैं, सम्पूर्ण विश्व इसका हृदय हे, 
उसी आत्म।|के चरणोस प्रथिवतरी उत्पन्न हुई यद्द आत्मदेव सब 
प्राशियोंका अन्तरात्मा है । 


उसी आत्मास सूथ जिसकी समिधा हे एसा अग्नि उत्पन्न 
हुआ. सेम ( चन्द्रमा ) स मत्र ओर मघसे प्रथवी पर आपधियों 
उत्पन्न हुई | पुरुष स्राम (आपा।व्रास उत्पन्न हुआ) बाय सोचता 
है. इस प्रकार आत्मासे ही यह प्रजा उत्पन्न हुई हे । 


इसी अ,त्मास, वद्‌, यज्ञ क्रतु, दक्षिणा, सवत्सर. यजमान, 
लोक आदि उत्पन्न हथ हैं | 


उसीस देवता व साध्यगण. मनुष्य, पशु, पक्षी. प्राण, अपान 
आदि उत्पन्न हुय है । 


डसी आत्मास सप्तरप्राण, ( मस्तकस्थसात इन्द्रियों ) उत्पन्न 
हुय | आत्मासे ही उनकी सात ज्यातियों सात समिधा (विपय) 

से ( विषय ज्ञान ) ओर जिनमे व सचार करत है वे सात 
स्थान प्रक्ट हुए है | प्रति दहमे स्थापित थे सात ० पदाथ इस 
जीबात्मासे ही उत्पन्न हुये है । 


इस प्रकार उपनिषदोमे आत्माकी स्तुति की गई है | ये 
श्रुतिया पुरुष सूक्तके अनुवाद स्वरूप है । अतः यह सिद्ध है. कि 
पुरुष सूक्तम भी इसी आत्माकी रतुति है न कि किसी के ल्वनिक 
इश्वरका कथन । :परोक्त श्रुतका अथ सभी विद्वानोने जीव परक 
किया है अत यह करण जीवका है यह निर्विवाद है यथा--- 


( इरृटऊ )॥ 


मनोमयः प्राण शरीर नेता प्र तेष्ठितो पन्‍्तेहदयं सनल्निधाय। 

तद्‌ विज्ञानेन परिपश्यन्ति धीरा आन नन्‍्दरूपयमृतं यद्‌ 
विभाति ॥ २।२।७ 

अर्थ--यह आत्मा मनोमय ( ज्ञानमय ) है प्राण ओर शरीर 
का नेता है, हृदयमें स्थित है तथा अन्नमें प्रतिष्ठित है धीर लोग 
शास्त्र द्वारा उसे जानते हैं | अतः यह सिद्ध है कि यह आत्मा का 
प्रकरण ओर वर्णन है । 


पुरुष सृक्तकी अन्तः साक्षी 

भाष्यकारों ने इस पुरुपसूक्तके अनेक पररपर विरोधी अर्थ 
किये हैं. अतः हम उनसे किसी परिशाम पर नहीं पहुँच सकते। 
इसलिये आवश्यक हे कि हम इसकी अन्त: परीक्षा करें । जब 
हस इसकी अन्तः परीक्षा करते हैं तो हमे रपष्ट विदित हो जाता है 
कि यहां वर्तमान इश्वरका संकेत भी नहीं है । क्योकि निम्न लिखित 
मन्त्र इस कल्पनाका उच्चस्वरसे विरोध कर रहे हैं । यथा-- 

इस सूक्तके प्रथम मन्त्रमें ही आया है कि- 

अतिष्टद्‌ दर्शांगुलम! 

अथोत्‌ यह पुरुष दशॉगुल ऊपर ठहरा है। इसका अर्थ करते 
हुये, महीधर व उबट आदि सभी प्राचीन भाष्यकारोंने लिखा है कि 

“दश च तानि अंगुलान, इन्द्रियाणशि, तथा च केचिदू 
दर्शांगुल श्रमाणं हृदयस्थानम्‌ । अपरेतु नासिकाग्रं दर्शा- 
गुलामिति |” 


अथोत्‌ दश अंगुलिका अर्थ यहां दस इन्द्रियां हैं, उन इन्द्रियों 
स्रेपरे आत्मा है । 


# बटुट । 


तथा अन्य ऋषियोंका मत है करि--देशांगुल हृदय स्थान है, 
उसमें अथवा उससे परे यह आत्मा है । 

एवं कई ऋषियोंका मत है कि दशांगुलसे श्रभिप्राय यहां 
नासिका अग्रभागस है । बहा ध्यान करनेसे यह आत्मा प्राप्त हाता 
है। अतः स्पष्ट है कि यहाँ जीवात्माका कथन है । 

तथा च--उपनिषद्म हे कि-- 

पूरमेकादश द्वारमज्रा स्यायक्र चेतम०| कठ० उ० २॥१ 

अथोत्‌ृ--यह शरीररूपी पुर ( नगर ) ग्यारह दरबाजों वाला 
है | इस पुरका म्व्रामो (आत्मा) दस दरस्वाजोको लांघ कर 
रहता है | अभिप्राय यह है कि उपनिपद्‌कार ऋपने उपसक्त 
मन्त्रके ही भावका व्यक्त किया है | इसी प्रकार अथवबदम भी--- 


“अप्टा चक्रा नव द्वारा 


से इस आत्मा नगरका वर्णान किया है । 


( 
मायणाचाय 
सर्व बद भाष्यकार सायणाचार्यने अथवंबेदमें आये हुए इस 
सूक्तके आत्मपरक अर्थ भी किये हैं । 
आप लिखते हैं कि-- 


“अत्रदशांगुल शब्देन हृदयाकाशम्‌ उच्यते, तदू अत्य- 
तिष्ठत्‌ । पूर्व हृदयाकाशे परिच्छन्न स्वरूपः सन्‌ स्थानुष्ठित 
क्रतु सापर्थ्यात्‌ परिच्छिन्नाकारतां परित्यज्य सर्वाति शायि 
स्तरूपो5मवद्‌ इत्यर्थः ।” 


( श्दद ) 


अर्थ--“यह पुरुष पहले हृदयाकाशमें स्थित परिच्छिन्न रूप 
बाला था, पुनः अपने अनुप्ठित यज्ञ द्वारा सबाति शायिरूप बाला 
होगया ।” 

अमभिप्राय यह है कि यह आत्मा अपने तप आदिसे मुक्त हो 
गया. उसी मुक्त आत्मा परमात्माका यह पुरुष नाससे वर्णन है । 
यह ता हुआ परमेश्वर परक अर्थ तथा जीवात्मा परक अर्थ भी 
इसके किये हैं | जिसका उल्लेख हम अगले मन्त्रोके अभिप्रायोमे 
लिखेंगे । 

पुरुष शब्दका उपरोक्त अर्थ ही उपनिपदोसे किया हे । जैसा 
कि हम पहले लिख चुके हैं । 

अन: स्पष्ट है कि यहां परमश्॒वर, पुरुष, आदिका अर्थ 
मुक्तात्मा है । 

तथा च यह वर्णन संसारी आत्माका भी माना जाता है। ये 
दोनों ही अर्थ हमें अभिष्ठ हैं। तथा च जो विद्वान इसका अर्थ 
काल्यनिक इश्वर परक अर्थ करतेहे वे सब प्राचीन मयादाके विरुद्ध 
होनेसे त्याज्य हैं | यह तो हुआ प्रथम मन्त्रका अर्थ---अब इसका 
दूसरा मन्त्र लीजिये। 

मन्त्र २-में लिखा है कि-- 

“यदन्नेनाति रोहति' 

यह पुरुष अन्नसे बढ़ता है । 

अतः स्पष्ट हे कि यह अन्नसे बढ़ने बाला इश्वर नहीं हो 
सकता । अतः स्वा० दयानन्दजी इसका अर्थ करते हैं कि-- 


“(यत्‌ अन्नेन ) प्रथिव्यादिना ( अति रोहति ) शअ्त्यन्तं 
बर्थते ।”” 


( रृढ० १ 


भावाथंमें लिखा है कि--जो प्रथिवी आदिके सम्बन्धसे 
अत्यन्त बढ़ता है ।” 

संस्कृतमें तो अन्नसे अत्यन्त बढ़ता है, यह पुरुषके साथ 
सम्बन्धित था किन्तु भाषाकारोंने आराहति क्रियाका कता जगत 
को बना दिया। जा कुछ भी हो यह बात्त पं» सातवलेकरजीको 
खटकी अतः उन्होने इसका अर्थ किया है कि--'यन जो अमर 
पन ( अन्नेन ) अन्नके द्वारा ( प्राप्त होने वाले सुखस ) ( अति- 
रोहति ) बहुत ही ऊपर ऊँचा है 


तथा च यहां (प्राप्त हाने वाल सुखस ) इस पदका अध्या- 
हार भी किया गया है। तथा च सूक्तके भाष्यमें एवं आगे सूक्त 
आशयम., शकरमतक (अद्ठत) का पुष्टि की गई 8 । (बेद-परिचय) 
भारा 

प० जयदवजी विद्यालकारने सामबंद भाष्यमे लिखा है कि-.. 

“वही अमरजीबव इस ससारका स्वामी है जा अन्नद्वारा 
कम फल भोगरे द्वारा (अतिरोहति) मूलकारणस कार्यकों उत्पन्न 
करता है । अर्थात स॑सारको उस्पन्न करता है ।" आपने 'आरो- 
हेति! का अथ उत्पन्न करता है करके पहलेकी सम्पूर्ण मूलोंको 
सुधारनेका प्रयत्न किया है । ह 


तथा सामबेद भाष्यमें, पं० तुलसीरामजीने लिखा है कि--- 


“( यत्‌ ) ( अन्नेन ) ग्राशिनां भोग्येन (अति रोहति) 
जीवति तस्य ( उत ) असृत ( वस्य ) पोक्षस्य ( ईशानः 
अधिष्ठातापि स एवं ।” 


भाषामें लिखा है कि--“जो कुछ अज्ञसे उपजता है उसका 
ओर मोक्षका अधिपष्ठाता परमात्मा ही है |” 


जार जड़ स्‍्य्ु 


६ ४६९६ ) 
स स्कृतमें था-- 
गाखणिनां भोग्येन जीवति' 


अर्थात-प्राशियोक्रे मोग्यसे जीता हे । 

इसीको भाषामे लिखा है “जो कुछ अन्नस उत्पन्न हाता है ।” 
यह भद क्यों किया गया है यह उनकी दिवंगत आत्मा ही 
जानती हागी । 


सायगणाचाय-- 


“अन्नन प्राशिनां मोग्येन निमित्तेना।त रोहति स्वकीयां 
कारणावस्थामति क्रम्य परिदश्यमानां जगदवरम्थां प्राप्रोति 

अथात--प्राशियियोके भाग्यके निमित्तस स्वकीय कारण 
आवबस्थाका स्यागकऋर यह पुर स्थुल ज़गदबस्थाका प्राप्त होता है। 
प्राणियोक्रे क्मफलके दनके लिय उसन काय अबम्था ग्रहण की 
है परन्तु इसकी यह अपनी निज अवम्थ। नहों हे । 

महीघर--न सायशा[च,यकी नकणज सात्र की है । 

लबट---आपन लिसो है कि-- 

“यत्‌ अन्नेन अमृतन, अति गेहति अति रोधं कराति'! 


अरथान--आपन अन्न का अथ अमृत किया है तथा अते 
राहतिका अथ अतिराध किया है । 
अश्िप्राय यह है कि जितने भाष्य उतने ही अर्थ । परन्तु 


दुःखसे लिखना पड़ता है कि य सब भाष्यकरार केबल अन्धरंसे 
पत्थर फक रह हैं 


( ब्दू० ) 
वास्तविक अर्थ 


तपसा चीयते ब्रह्म ततो अन्नमभि जायते। श्न्नात्पराणो- 
मनः सत्य लोकाः कमंसु चाम्ृतम्‌ ॥ मु० ११८ 


अथोत्त--यह आत्मा तपसे कुछ फूलसा जाता है । पुनः 
उससे अन्न उत्पन्न हाताहे ओर अन्नस प्राण, मन, सत्यलाक, और 
कर्म आदि उत्पन्न होते है। तथा कर्मसे अम्रतनामक कर्मफल 
( देवयान ) प्राप्त हाता है । 

यहां इस पुरुषका अन्नस बढ़ना है। यहाँ अजन्नका अभिप्राय 
कारण प्राणसे है जिसका भाव प्राण कहते है । उसस--- 

अन्यप्राण, मन, सत्यलाक. आदि सूक्ष्म ओर स्थुल इन्द्रियाँ 
तथा स्थूल प्राण उत्पन्न हात है। तथा च-- 


से वा एप महानज आत्मान्नादा बसु दानो बिन्ददे बसु 
य एवं वेद | बृ० उ० ७ | ४। २४ 


अथान--यह महान आत्मा. अन्न भक्ती, ओर कर्मफल दने 
वाला है । जा एसा जानता हे उस सम्पूर्ण कर्मोका फल प्राप्त 
होता है । 


मूलम बसु दान' शब्द हे जिसका अथ घन दाता होता है 
परन्तु श्री शंकराचार्य एवं श्री रामानुजाचार्य आदिने इसके अर्थ 
कमफल दाता किय ८. अतः हमे कुछ आपत्ति नहीं है। और जो 
भाष्यकाराने यहां कमफलदूता अर्थ करके इश्वर परक अर्थ किया 
है वह सवंथा श्रममात्र हे। क्योकि बेदिक बांगमयमें कही भी कर्म 
फलके लिय इश्वरकी आवश्यक्ता नहीं मानी गई है । तथा डपरोक्त 
श्रतिस भी इस आत्माका अज्नाद अर्थान्‌ अन्न खानेबाला कद्दा है 


( र€ू३ई ) 
यहाँ सभी भाष्यकारोने यही अर्थ किया है । अतः यह अन्नादू- 
जीव, ईश्वर नहीं है । वास्तव तो यहाँ वसु शब्दके अर्थ अष्टकर्म 
ही सुसंगत हैं । कर्मका फल आत्मा स्वयं किस ग्रकार देता है 
इसका वर्णान हम उसी प्रकारणमे करेंगे । तथा च बेदन्तसूत्रोसे 
जो ईश्वर फल प्रदाता निकाला जाता है यह भी ठीक नहीं है । 
इसका भी विस्तारपूर्वक विवेचन वहीं होगा । 


अन्न द वे प्रजायन्ते'' अन्नाद्‌ भृतानि जायन्ते। 
पु शी. 

जातान्यन्नेन वध्धन्ते | * 

स॒ वा एप पुरुषविध एवं | तेम्य पुरुपविधतामन्वर्य 
पुरुषत्रिधः | तें० उ० २।२। १ 

अथोत्‌ू--अज्नसे प्रजा उत्पन्न हाती है. फिर बह अन्नस ही 
जीती है । अन्नस ही प्राणि उत्पन्न हाते हैं, तथा अन्नसे ही बढ़ते 
हैं ।इस अन्नरसमय पिण्डसे, उसके भीतर रहने बाला दूसरा 
शरीर प्राणमय है । उसके द्वार यह ( अन्नमय काश ) परिपूर्ण 
है। अन्नमय कोशकी पुरुषाकारताके अनुसार ही यह प्राणशसय 
कोश भी पुरुषाकार है । आदि। इस प्राशमयकाशसे अजन्नमय 
कोशकी रचनाका नाम ही पुरूपकी स्ध्टि रचना कहलाती है। 
यह सम्पूर्ण कायय अन्नस ही होत हैं अतः इसीका 'अन्नन अति 
रोहति! श्रुतम अन्नस बढ़ता है. यह कहा है। 


मन्त्र तीसरा-- 
“एतावानस्थ महिमा 


इस मन्त्रमें कहा हे कि इस पुरुपके चार पाद है, इसके एक 
पादमे रूम्पूर्ण संसार है, तथा तीन पाद झुलोकमें अमर हें । यहाँ 
भी इसी आत्माकी चार अवस्थाओंका वर्णन है जैसा कि हस 


( रह ) 


3» की व्याख्या लिख चुके हैं। अथात वहिष्प्रज्ञ, अन्त-प्रज्ञ 
आर प्रज्ञानघन, य तीन मात्राय 3० की तथा चलुथ मात्रा इनसे 
ऊपर जिसको तुरीय अवस्था कहने है. बह आत्माका शुद्धावस्था 
है | इस आत्माकी प्रथम अवम्थाम ही सब स साग है । ेृ 

इसीको बहिरात्माव संसारो कहते है । इसकी अन्य अवस्थाओं 
में संसारका नाश हा जाता दे । 

अथात--यह स सारस बिरक्त हाजाता है । यहां सन्त्र छा« 
उ० ३।१०।६ मे भी आया है। वहाँ श्री शक्राचाय लिखतदे कि--- 

“पुरुष; से पूर्णात्‌ पुरिशयनाच |” 

अर्थात--सबको प्रण करनेस व पुर (शर्गर) में शयन करने 
से यह पुमप है | तथा च यजुर्वद्भाष्यम उबट' लिखते हें कि-- 

“ब्रयोंशाः अस्य पुरुपस्य अमृतम्‌ ऋग्यजु: सामलक्ष- 
णगम््‌ आदित्य लक्षणं वा दिवि ब्ोतते इति 

अथोत--इस पुरुषके तीन अश (ऋग्वेद यजुर्बद सामवेद 
लक्षण बाल, अथवा सूसरूप) च्त्लाकस है । इसी प्रकार अन्य 
भाष्यकारोंने भी अनक कल्पनाये की है| परन्तु छानन्‍्दोग्य उप- 
निपदने इसे स्पष्ट कर दिया है | यथा-- 

यद्‌ वें तत्पुरुष शरोराधिद वाब तदू यदिदमम्पिन्न अन्तः 
पुरुषे हृदयमम्पिन्हीमे प्राण: प्रतिष्ठिता एतदेब नाति 
शीयन्ते ॥ ४ ॥ 

किक ८ [# 

सेंपा चतुष्पदापडविधा गायत्री तदेतदचभ्यनूक्रम ॥५॥ 

तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्व पूरुपः । पादाष्स्य 
विश्वाभृतानि त्रिपादस्यामसृतं दित्रि ॥ ६ ॥ 


( इरढ४ ) 


अर्थ--जा भी इस पुरुषमे शगर है वह यही है जो इस अन्तः 
पुरुषमे हृदय है. क्योंकि इसामे प्राण प्रतिष्ठित हैं. और इसीका 
अतिक्रमण नहीं करत | यह गायत्री चार चरणों वाली ओर छः 
प्रकारकी है यह मन्त्रों द्वारा कहा गया है। यह सब ( उक्त ) 
महिमा इस पुरुषक। ( आत्माकी ) है। / अस्य विश्वा भूतानि ) 
यह सब इन्द्रिये और प्राण आदि इसके एक अंशमे है और तीन 
भाग इसके स्वआत्माम लान हैं । यह जावन मुक्त पुरुषका वणशन 
हुआ। यहाँ मन्त्र ४ के अर्थम स्वामी शकराच!य्यजीने स्वयं 
लिग्वा है कि-- 


“भरत शब्द वाच्याः प्राणाः! 
अथात--यहाँ भूत शब्द वाक्य प्राग्प है । 
तथा च गीतामें हे कि-- 
“क्शंयन्तः शरीरस्थ भूतग्राममचेतसः ।” १७।६ 


यहाँ भूतग्रामका अर्थ इन्द्रिय समूह ही किया गया है | अतः 
मन्त्रमें भूतानिका अर्थ इन्द्रियाग्ति ही है । इस प्रकार यह मन्त्र 
भी आत्मा बाचक ही हैे। अब इस आ।त्मासे विराट पुरुष (मन- 
देव) की उत्पत्ति बताई गई है । 


विराट 


तस्पाद्‌ विराट जायत विराजों अधि पूरुषः || ५ ॥ 


अथोत्‌--उस आत्माके एक पादसे विराट पुरुष उत्पन्न हुआ। 
श्र उस विराटके ऊपर एक अधिष्ठाता पुरुष हुआ। अथवबेद 
भाष्यमें सायणाच।र्य लिखते हैं कि-- 


( *€ं६द ) 


“अध्यात्मपत्ते अग्रे सुश्यादी विराट विविध राजन्ति 
वस्तूनि यस्मिन्निति स विराट मनः संज्ञकः प्रजापतिः सहस्र 
चाहु पुरुषः इति प्रकृतात्‌ महापुरुपाद अजायत ।” 

अथोत-- अध्यात्मपक्तमें इसका यह अर्थ है कि उस सहखर- 
याहु: (सहस्रा क्ष०) पुरुपसे विराटन|मक मनरूपी प्रजापति उत्पन्न 
हुआ |” आगे आप लिखते हैं कि--- 

अयते हि मे मान सीन आत्मा जनानाम्‌” मानसीनः 
पनसानिष्पन्न इत्यथः ।” 

अ्थान--वह मनुष्योंकी मनसे निष्पन्न हाने बाली आत्मा है। 

तथा महीधर लिखते है कि-- 


(१ ] 
“स्ववेदान्त वेधः परमात्मा स्वगायया विराड देहम्‌ 
ब्रह्माएडरूपं सृष्टा तत्र जीवरूपेण प्रविश्य ब्रह्माए्डा भिमानी 
८ 5 ९ के ४3 
देवतात्मा जावो5भवद्‌ इस्यथ: | एतच्चाथबणोत्तरतापनीय- 
स्पष्टपुक्पू । सवा एप भूतानि इन्द्रियाणि विराजं देवता! 
कोशांश्व सृष्ठात्र प्रविष्ठः इब विहरति । 
अथोत--' सर्व वदात्त ग्न्थोस ज्ञातव्य ब्रह्म अपनी मायासे 
ज्ह्माण्डरूप विराट देह रचकर उससे जीवरूपसे प्रविष्ट होकर 
ज्ह्माएड अभिमानी देव जीव बन गया। यह भूतरूपी इन्द्रियोंकी 
त्तथा अज्ञमय प्राणसय आदि कोशोंका रचकर उससें ग्रविष्ट हुआ 
सा विचरता हे।” 


शुद्ध ब्रद्मयको जीव क्‍यों बनना पड़ा इसका उत्तर तो आज 
तक किसीने नहीं दिया । 


( *#€७ ) 


अतः हम भी यहाँ विस्तारभयसे इन पग्रश्नोंको नहीं उठाते। 
परन्तु इतना तो यहाँ स्पष्ट है कि यह जीवात्माका कथन है । फिर 
बा केसे क्‍यों, और कब जीव बन गया यह यहाँका प्रकरण 
नहीं हे । 
से आगे चलकर इस विराट पुरुषसे सम्पूर्ण सृष्टि उत्पन्न 
ई है। उसके विपयमें आर्यसमाजके सुयाग्य विद्वान 
भर 


कराई 
बंद भाष्यकार पं८ जयदेवजी विद्यालंकार लिखते हैं कि-- 


>॥॥ 
चतुवद 
“किसी प्रजापतिके शरीरके मुख आदि अवयवोंसे गर्भेसे 
बालकके समान ब्र/ह्म॒ण आदि वराकि उत्पन्न होनका मत असंभव 
हानेसे अप्रमारशित है। यह केवल समाजरूप प्रजापति पुरूष 
जिसकी हजारों आँखों और परा आदिका प्रथम मन्त्रमं वन 

किया है उसके ही समाजमय अंगोाका वर्णान किया गया है |” 
( अथवंभाष्य ) 


यहाँ पं जी ने ईश्वर्की कल्पनाका ग्रत्यक्ष खंडन कर दिया है। 


सप्तास्यासन्‌ परिधयस्रिः सप्त समिध कृताः | 
देवा यद्‌ यज्ञ तन्वाना अवधनन्पुरुषंपशुम्‌ ॥ १४५ ॥ 


इस मन्त्रका भाष्य करत हुये स्वामीजी लिखते हैं कि-- 


“है मनुष्यों ! जिस मालुष यज्ञको विस्तृत करते हुये विद्वान 
लोग ( पशुम्‌ ) जानने याग्य परसात्माका दृदयमें बॉधते हैं ।” 


इनके पश्चात इनके शिष्योने भी इसी अर्थका अनुसरण 
किया | पं० सातबलेकरजी लिखते है कि--“पुरुषं ( पशुम ) 
परमात्मारूपी सर्वद्रष्ठाको अपने मानस यज्षमे बाँध दिया अर्थात्‌ 
अपने मनमें ध्यानसे स्थिर किया ।7 


( रूट ) 


स्वामीजीने इस इश्वरको बन्धबा दिया इसके लिये संसार 
आपका कृनज्ञ है | कक्‍्यं(कि यह बहुत व कायू होगया था। 


“'डबट! के मतमे इन्द्र आदि देवोने जब पुरुपमंध यज्ञमें 
मनुष्य रूप पशुका बाधा यह अथ है । 


( सप्तास्यासन ) का अभिप्राय सात समुद्रोस अधिप्टित यह 
भारतवर्प है। क्योकि य यज्ञ भारत ही हाते थ | अभिप्राय यह 
हे कि यह सूक्त उस सलुप्यकी स्तुति परक है जिसका अभी बलि- 
दान होना है । तथा च वदिक 'इतिहासाथ निणय' से पं०७ 
शिवशंकरजी लिखते हैं कि-- 


 सप्रपदस नयन द्वय. करद्वय, घाणद्रय, ओर सप्रमी जिह्ना 
का ग्रहण है |" * 'इस जीवको चारो तरफसे घरकर इस शरीरमे 
रखने हार यही सातों इन्द्रियगगग है। और इन सानोके उत्तम, 
मध्यम अधमक भदसे «९ प्रकारके विपय हे य ही मानो 
समिधायें हैं ।” 


यहाँ जाचात्माका वश॒न स्पष्ट हे । डउपराक्त ववचनस यह 


सिद्ध हे कि न ता यहाँ परमेश्वरका कथन है ओर न खष्टि उत्पत्ति 
का ही जिकर है | 


हर 
नरुक्त 
इस पुरुष सूक्तका अन्तिम १६ वो मन्त्र निरुक्तमे आया है ! 


#“यज्ञेन यज्ञगयजन्तदेवा! | धर्म्माणि प्रथमान्यासन॥ 


( ४९८८ ) 


निरक़त--अभिना, श्रप्रिम अयजन्त देवाः | भप्नि 
पशुरासीत्‌ तमालभन्त तेनायजन्त इति च ब्राह्मणम्‌ | तानि 
धर्म्मारि प्रथमान्यामन्‌ | तेहनाक॑ महिमानः समसेवन्त यत्र 
पूर्व साध्याः सन्ति देवाःसाथनाःयस्थानोदेवगणाः, इति 
नेरुक़ाः पूव देव युगमिति आगूपानम्‌ । निरुक्०आ० १२ 


अथान--पत्र॒ समयम दवताओने अग्निसे अम्रिका यज्ञ 
किया । ब्ाह्मणम सी लिखा हैं कि--- 
हिले अग्नि ही पशु था उसीसे दवान यज्ञ किया। ये पूर्ब- 
समयके घम्म थ। तथा ब्राह्मण ग्रन्थोम अनक स्थलोम आया 
है कि-- 


( अग्नि हिं देवानां पशुः ) ०० १ | १५ 

पशुरप यदम्मः | शत० ६ | ४७ । १ । २ 

इत्यादि, यहाँ याम्काचार्यका संकेत पुरुष सूक्तमे कथित 
विराटपुरुषको अम्निक बापन बता रहा है। क्योंकि मन्त्र *५ मे 
जा पुरुपऋूपषी पशुकरा व।नेका उल्लेखहे उसीका यहाँ अग्नि बताया 
गया है । 

हमने आअध्नि दबताके तथा सूर्य देवताके वर्णन अनेक 
प्रम शास यह सिद्ध किया हे कि प्रज्ञापति आदि सलाम आंग्र 
आादिके ही डे । अतः यास्क्रे मतस यहां पुरेपके रूपकृरस 
अप्रिका ही वर्णन हे । 


तथा यजुवदके इसी प्रकरणम निम्न मन्त्र आया है | 
प्रजाएनिश्वर तिगर्भ5न्त्र जायमानो बहुधा विजायते।? £। 


(्‌ ३०० ) 


अथात्‌--यह प्रज,पति. ( जीवात्मा ) अजन्मा होता हुआ 
भी अनेक प्रकारकी योनियोमें जन्म लेता रहता है | 
तैतरीय आरण्यकममें इसी अतिको स्पष्ट करने के लिये 


लिखा है कि-- हे 
शुक्रेण ज्योतींषि समनुप्रविष्ट: प्रजापतिश्र' ति गभ अन्तः 
ते० आ० १०।१।१ 
अथान--यह आत्मा ( ज्योतीपि ) दिव्य प्राणोके साथ, शुक्र 
( बीय ) द्वारा गर्भम प्रविष्ठ होकर जन्म धाग्ण करता है। अतः 
अब इस विपयमे सन्देहके लिय काई स्थान नहीं रहा कि यह 
वर्णन जीवात्माका ही वर्णन हे । 
तथा च प्रश्नापनिपद्‌म लिखा हे कि-- 
प्रजापतिशथ्रसि गर्भ त्वमेव ग्रति जायसे | तुम्य॑ प्राण 
प्रजास्त्विवा वलि हरन्ति यः प्राण: प्रति तिष्ठम । २।७ 
अथान--ह प्राण तू ही प्रजापति हे, तहीं ग्भम संचार 
करता है, त्‌ ही जन्म ग्रहण करता है । ये सब प्रजाये ( इन्द्रियों ) 
तरको ही बलि समपंगा करती है। क्योंकि तू समन्‍्त इन्द्रियाक 
साथ शर्म स्थित है । अथान प्राण हा इन्द्रियरूपी प्रजाका 
स्वार्मी है । इसका भाष्य करते हुए श्री शकराचाय लिखते है कि- 
“तर्भ चरमि, पितुर्मातुश्न अ्रतिरूपः सम्प्रति जायसे ।” 
अथात्‌--यह प्रजापति माता पिताके अनुरूप जन्म लेता है | 
अतः उपनिपद्कारने भी यह सिद्ध कर दिया हे क्रि--इस 
प्रकरणशम गप्रजाका अर्थ इन्द्रियों हैं और प्रज।पतिका अर्थ प्राण है। 
यहाँ स्पष्टरूपसे जीवात्माका बरणन है क्योंकि वही कर्मबरा 
नाना यानियोंम जन्मता रहता हे । 


( ३०१ ) 

अतः यहां इचशर अर्थ करना अपने ही मिद्धान्तका घात 
करना है | क्योकि इश्वरको जन्म लन वाला इश्वरवादी भी नहीं 
मानते | इपीलिये श्रमाव ए० सत्यत्रतजी सामाश्रमीजीने ऐतरेया 
लोचनम लिखा है कि-- 

ड का श्र कमी | लिलन शत ध श्र रे 

'प्रजापतिश्वर ति्गर्भश्रन्तः, इति श्रुतेः जीवो5पि प्रजञा- 
पति रिति गम्यते ।” 

अर्थात-- प्रजापतिश्वरतिगर्भ' इस श्रतिस यह जाना जता हे. 
कि जीव भी प्रजापति है | प्र« ५५७ 

तथा प्रश्नोपनिषदक। टॉकाम लिखा है कि-- 

“ये प्रजापत्िबिराट सो5पि लवमेवेत्यन्तयः ।२।७। 

अथात्‌--जो प्रजापति विराट है बह भी प्राण ही है । अतः 
स्पष्ट है कि उपनिषदकारने उपरोक्त-बवेद मन्त्रका ही खुलासा 
किया हे ओर उसो पुरुपक्रा प्राण बताया हे । 


पुरुष 

वृहदारण्यकापनिषदर्स विश्व खज पुरुषकी व्याख्या करते हुए 
लिखा है कि-- 

से यत्यूवोडस्पात्मवस्पास्सबेन्याप्पन औषतत स्पात्‌ पुरुष! 

१।४।९१ 

इसका भाष्य करत हुए श्री शंकराचार्यजी लिखते हैं कि--- 

स॒च प्रजापति रति क्रान्त जन्मनि सत्य कर्म ज्ञान 
भावानुष्टानेः साधकावस्थाया| यद यस्मात्कम्ज्ञान भावनाउ- 
नुप्टाने प्रजापतित्व॑ं प्रतिप्रत्थनां पूर्व: प्रथ+ः सन्‌ । 


( र०३२ ) 


अस्पात्पजा पतित्व ग्रतिपत्स समुदापत्‌ सर्वस्माद्‌ आदा 
ओषद दहत्‌ | क्रिमू झआासड्रा ज्ञान लक्षण न्म॒न्पाप्मनः 
प्रजापतित्व प्रति वन्वकारण भूतान्‌। यस्पादेव तस्मात्पुरुषः 
पूर्व मोषदिति पुरुषः 


अधथनत--प्रजापतिने अपन पूर्व जन्ममे साधक अवस्थाम 
सम्यक-कर्म ( चारित्र ) ज्ञान ओर सम्यक दशन द्वररा प्रजापति 
बनने को भ.वनास प्रजापतित्वक बन्‍्धन भूत अज्ञानादि सम्पूर्ण 
पापोका दरघ कर दिया था। इसालिय इसका पुरुष कहते हैं। 

अथात-- पवम ऊपन दग्ध किया इसलिय पुरूष कहलाया । 

जिस प्रकार बढिक पुरूष सूक्तमे पुरफस सब जग रचा गया 
है यहाँ भी उस पुरपस जिसने प्रजापति पढका प्राप्त किया हे. 
उसी प्रकार सम्पर्ण सपफ्रिकी रचनाकी राई हे । इसो पुरुष थाता, 
प्रजापति, हिरणए्यगर्म ब्रह्मा, विशस्रज . विश्वक्रा, आद नाम 
बताये गये है | अतः यहा सिद्ध हैं कि पुरुष सुक्त आदिम तथा 
अन्य स्थानों जहाँ उपर का नामोंस जगतकतांका वर्शान हे, वह 
गही अन्तगात्मा पुरूष | | जिसका जैन दशनमस अहन्त कबलोा 
जावन मुक्त आदि कहा गया ८। उसने अथात प्रथम प्रजापतिन 
जाबाका सम्पण संसारकी वम्तुआका ज्ञान कराया था. इसलिय 
उसका विश्वकृत . विश्वस्ोज आदि नामास भा सस्बाधन करत 
है और वास्तव न तो सर ४ उत्पन्न हुई और ने किसाने उत्पन्न 
की यह ता अनादि निधन हे । 


विश्वकर्मा 


य इया विश्वा भुवनानि जुहब पिहोतान्यसीदत्‌ पितान!) 
से आशिपादर विणपिच्छमानःप्रथमच्डुदवराँ आ विवेश।१। 


( हेट३ ) 


कि स्विदासीदधिष्ठानमारम्म णं कतमत्‌ स्वित्‌ कथासीत । 

यतो भूमि जनयन विश्वकर्मा वि द्या्मोणोन्ध्रहिना 
विश्वचक्षा। ॥ २ ॥ 

विश्वतश्चज्ञुरुत विश्वतोम्रखा विश्वतोी वाहुरुत विश्व 
तस्पात्‌ स॑ वाहुर्यां धमति सं पतत्रेद्यविभ्रमी जनयन्‌ देव 
एकः ॥ ३ ॥ 

कि स्विद्नं के उ स बृक्ष आस यतो द्ावापएथिवी निश्ट- 
तन्नु। | मनी पिशो मनसा प्रच्छतेदुत्तथ दष्यतिष्ठद्‌छुवनानि 
घारयन ॥ ४॥ 

ते धामानि परपारि यावमा या मध्यमा विश्व कर्मन्नु- 
तेमा शिक्षा संखभ्यों हविषिस्वयावः स्वयं यजस्व्र॒ तन्व॑ 
बधानः ॥ ५ ॥ 

बिश्व कर्मन्‌ हविपा वा वृधानः स्वयं यजस्त्र प्रथ्रिवी 
मुतधास्‌ । मुद्यं वन्‍्धे अमिता जनास इहास्म!क मधवा 
खूग्सस्ति ॥ ६ ॥ 

बाचस्पति प्रिश्व कर्मण मृतयरे मनोजु्ं॑ वाजे अद्या 
हुवेम । स नो विश्वानि हवनानि जोपहिश्वशम्भूरसे 
साधुकर्पा |! ७ ॥ 


१--हमारे पिता और होता विश्वकर्मा प्रथम सारे संसारका 

« # 5 ०७ ६ कफ /े 
हवन करके स्वयं भी अभ्निमें बेठ गये । श्रोत्रादिके द्वारा स्वर्ग-घन 
की कामना करते हुए बे प्रथम सारे जगतसे अप्निका आच्छादन 


( रे०४ ) 


करके पश्चात्‌ सर्मापके भूतोंके साथ स्वयं भी हुत होंगये वा अप्मि 
में पेठ गये । 

“-सृष्टि कालमे विश्वकर्माका क्या आश्रय था ? कहॉसे और 
केसे उन्होंने स्ष्टि कार्यका प्रारम्भ किया ? विश्वदर्शक देव विश्व- 
कमाने किस स्थान पर रह कर प्रथिवीकों बनाकर आकाशकों 
बनाया ? 

३--विश्वकर्मा की आँखें मूँह बॉहे ओर चरण सभी ओर 
से हैं। अपनी भुजाओं ओर पदोसे प्रेरणा करत वह दिव्य पुरुष 
द्यावा भूमिका उत्पन्न करते है | वह एक हैं। 

४--बह कोन वन और उससे कौनसा श्रृक्ष है, जिससे रत 
कताओने द्यावा प्रथवीको बनाया ? विद्वानों अपन मनस पूछ 
देखो कि किस पढार्थके ऊपर खड़े हाकर इश्वर सारे विश्वको 
घारण करते है | 

४५--यज्ञभाग-ग्राही विश्वकर्मा यज्ञ कालमे हमे उत्तम, मध्यम 
आर साधारण शर्रारोका बतादो । अन्नयुक्त तुम म्बय यज्ञ करके 
अपने शरीर पुए्ठ करते हा । 

८०--विश्वकसा तुम दावा प्रथित्रास स्वय यज्ञ करके अपनेका 
पुष्ट किया करते हा वा यज्ञीय हवबिस प्रबुद्ध हाकर तुम द्यावा 
प्रथिवीका पूजन करो । हमारे यज्ञ विरोधी मूछित हों । इस यज्ञमे 
घेनी विश्वकर्मा स्वगा।दिक फल्-दाता हों | 

७--इस यज्ञमे, आज उन विश्वकमाका रक्षाके लियेहम 
बुलाते हैं | वह हमार सागर हवनोका सेवन करे | वह हमारे रक्षण 
के लिय सुखात्पादक ओर साधु कर्म बाल हैं । 

ऋग्वेद मं+ १० के सू८ ८१. व ८२, विश्वकमांके यूक्त हैं । 
तथा यजुर्वेद अ० १७ के मन्त्र १७ से ३२ तक १६ मन्त्र विश्व- 


कर्मा के हैं । 


शा 


५ ३०४ 9) 


निरुक्त 


निरुक्तकार के मतसे विश्वकर्मा मध्यमस्थानीय देवता है । वहां 
लिखा है कि-- 

विश्वकर्मा, ताक्ष्य:. मन्युः, दधिक्रा, सविता, त्वष्टा, वातः, 
अप्नि:, आदि मध्यम स्थामीय देवता हैं । 

6 ५ जे ् ९ 

निरुक्त--विश्वकर्मा, सवस्य कर्ता | अथंप वश्वकमंणों 
विश्वानि में कर्माण कृतानि आसन्‌ इति विश्वकर्मा हि 
सो5 भवत ॥| तस्य एपा भवति । 

तमिद गर्भ प्रथमं दध्न आपः!॥ ऋ० १०।८२।६ 

अथोत --विश्वकर्मा आदि ये मध्यम स्थानीय देवता हैं। यह 
सर्वका कर्ता है इसलिये इसको विश्वकर्मा कहते है। यह सबका 
कत्तो केसे है इस पर भाष्यकार कहते है कि-प्रथिव्री जल तेज- 
बायु इन चार पदा्थे)से शरीरका निमाण होता है। और डउर्माके 
द्वारा सब क्रियायें होती हैं, जिसके कारण यह कर्त्ता कहा जाता 
है अभिप्राय यह है कि--प्रथिवी और जल ये दो धातु पहले 
मिलते हैं ओर इन दोनों मिली हुई धातुओंको अग्नि तस्ब पकराता 
है, जिससे इनकी हृद़ता होती है इसके अनन्तर विश्वकर्मा देवता 
अपने वायुरूप शगीरसे उस शरी रमें प्रवेश करके इस सब अद्भुत 
जगतको करता है जो आअआत्म|वचारसे रहित पुरुषेको अचिन्त्य 
या दुर्जेय है। अथोत मध्यम लोकका देवता बायु है और उसीके 
अनुप्रवेशसे सब अन्य तत्व चलते हैं या क्रिया करने हैं. अतः 
डसीके आधीन सब जगत बनता है. इसीलिये मध्यम लोकका 


देवता वायु ही विश्वका करने बाला होनेसे विश्वक्मों है। मन्त्रमें 
भी यही कहा है । 


( ह०5 ) 


“तप्िदगम प्रथम दध्न आपर 

अथात्‌--जलोने उसीका आश्रय करके प्रथम गर्भ धारण 
किया +? 

यहां पर निरक्तकारने अपनी पुष्टिस अन्य प्रमाण भी दिये हैं 
जिनसे विश्वकरमाका मध्यम स्थानीय देव (इन्द्र व वायु ) होना 
सिद्ध होता है | तथा च यास्काचार्यने विश्वकर्मा देवता वाले मन्त्रों 
का अध्यात्म अर्थ भी किया है | यथा--- 

“अथाध्यात्मम्‌ -विश्वकर्मा विभूतमना व्याप्ता धाता 
च विधाता च परमश्र सन्दशयिता इन्द्रियाणामेपास्‌ इश्टानि 
वा कानन्‍्तानि का गतानि वा मतानि वा नतानि वा अन्नेन 
सहे मोदस्ते यत्र इमानि सप्त ऋषीणानि इन्द्रियाणि एभ्यः 
पर आत्मा तानि एतस्मिन एक भवरन्ति इति आत्म गति 
पराचष्टे 

विश्वकर्मा विमनाआदडिहाया घाता विधाता परमोत 
सन्दक्‌ । तेषा मिष्टानिसमिपामदन्ति यत्रासप्त ऋषीन्‌ पर 
एकपाहु। ॥ १०८२२ 

निरुक्तकारने इस मन्त्रकी व्याख्यामें उपरोक्त कथन किया है 

अथोत--'विश्वकमा, ( विमना ) विभूतमना हे !( विशाल 
हृदय वाला है ) तथा सर्वे प्रकारसे महान है इसलिये यह घाता, 
विधाता तथा इन्द्रियोंका द्रष्टा. जो कि अन्नसे मोदको प्राप्त होती 
है । इन्द्रियोंसे परे आत्मा है. उसीमें ये सब ऋषि ( इन्द्रियाँ ) 
एकीमावको प्राप्त होती है ।”? 


& नोद--निरुूक्त पर दुर्गाचाय का भाष्प देखे | 


पड ) 


पं 


५ 


निरुक्तका रने इन सूक्तोंके दो ही प्रकारके अर्थ किये है, अतः 
स्पष्ट है कि उस समय तक इन मन्त्रोंक अर्थ सष्टिकर्ता इंश्बर 
पधरक नहीं थे | इसी प्रकार 'हिस्ण्यगर्सा का भी यास्काचायने 
मध्यम स्थानीय ( वायु ) देवता हं। माना हे । जिस|प्रकार यहां हैं. 
( तमिद गर्भ प्रथमं दध्त आप: ) उसी प्रकार वहाँ भी ( आपोद 
यद ब्रहताविश्वमायन गर्भ दधाना जनयन्तीरभिम्‌ ) मन्त्र > 

उपराक्त कथनके अनुसार यहाँ भी यह सब कार्य वायु द्वारा 
ही हात है । 

अम्तु अध्यात्म प्रकरणम भी निरक्तकारने स्पष्टरूपसे विश्व- 
कमोका अर्थ जीचात्मा हा किया है । क््योफि यही जीवबात्सा 'विश्वा 

थात सबइन्द्रियाकी रचना करता रहता है । अतः यद सिद्ध हेकि- 
यह सूक्त भा वर्तमान इश्बर्का द्योतक नहीं है । 


ज्येष्ठ ब्रह्म व स्कंमदेव 


कुछ विद्वानोका कहना है कि--न्रह्म आदि शब्दोंसे जीव 
आ।दिका ग्रहण हाता है. परन्तु बंदोंसे ज्यप्ठ त्रह्म व स्कूभ आदि 
शब्दोंस ता केबल इश्वरका हो वर्णन किया गयाहे । हम प्रज्ञार्पात 
पुरुष, हिरेण्यगर्भ व त्रह्म आदि शब्दोका ता विचार कर चुके. इन 
शब्दोंस बदिक साहित्यमे इखरका कथन नहीं किया गया। अब 
हम इन ज्यप्र ब्रह्म, व स्कभ. सक्तो पर भी हरष्टिपात करते हैं 
अथवबदके का . १० खूक्त ७ ओर ८ म्क्रम सूक्त है इसी स्कभका। 
नाम यहां ज्यप्ठ ब्रह्म भी आया है १ 

इन दोनो सूक्तोका विनियाग आदि नहीं मिज्ञता, तथा न इस 
स्क भक्रा किसी अन्य संहितासें कथन है तथा नहों ब्राह्मण भन्थोंमें 
इसका उल्जस््र प्रतीत हाता है अतः यह सूक्त नवीनतर है 
यह निश्चित है । पे८ राजारामजीने अपने अथवंबेद भाष्यमें 


( रैेण्क ) 


लिखा है कि-- सूक्त, ७-८ दोनों परस्पर सम्बन्ध है। दोनोंमें 
स्कंश्रका वर्णन है । स्कंभ, रूभा, सहारा (सारे विश्वका ) 
परत्रह्म ब्रह्मका भी आदिभूत, इसोस इसको 355 त्रह्म कहा 
है। सारा विश्व इसमे स्थित है, यह सारे विश्वम आविष्ट है 
विराट भा इसीस टिका हुआ है, इसीसे सारे देवता स्थित है 
यही सचके जीवनका मूलख्नोत है इत्यादि रूपस स्कंभका वरान है । 
ये दोनो सूक्त उपनिषदोम कही. अध्यास्मबद्य का मृल है. यहाके 
यक्ष ( आम्यमयोी सत्ताका विस्तार कनापनिपद्स हैं । 


इस कथनसे यह तो सिद्ध होगया कि-जहा, विराट, पुरुष, 
हिरण्यगर्भ आदि देवता काई भी ईश्वरपद बारूय नहीं है क्योकि 
डन सबका निर्माण कर्ता थ स्कंमदेव है। अतः अब इन सूक्तोम 
जा स्कंस देवका कथन हे क्या वह वतंसान इश्वर अथंका बाधक 
है | यही विचारणाय हे । जब हम इन सूक्ता पर हृष्टिपात करत 
हैं. तो हमे स्पष्ट ज्ञात हाजाता है कि यह स्कस भा परमश्वर रहीं 
अपितु जीवात्मा ही है । 


हम इन सूक्ताम से कुछ मन्त्र उपस्थित करत है | 
यः श्रपात्‌ तपसो जातो लोकान्त्सवॉन्स्सपानशे । 
साम॑ यश्चक्रे केवल तस्में ज्येष्ठाय अह्मणं नमः ॥॥ 
आ० १०७३६ 
अथं--श्रम ओर तपसे उत्पन्न हाकर जिसने सम्पूर्ण लाकोको 
प्राप्त किया है ( सम्पूर्ण इन्द्रिय आदिको प्राप्त किया है ) तथा 
जिसने से|म ( सेमरस ) को केवल ( अपने लिय ) बनाया है 


उस ज्येष्ठ ब्रद्मको हमारा नमः हा | इस मन्न्नमें स्पष्टरूपसे उप्रेष्ठ 
ब्रह्म उस ज्ञानीकों कहा गया है जिसने महान परिश्रमसे तथा 


(६ हैणल ) 


कठोर तपसे इन ल्ोकोको ( शरीर आदि का ) अथवा इनके ज्ञान 
को प्राप्त किया है | यह जीवात्माके सिवा अन्य कुछ भी नहीं है 
यदि इसको इखर माना जाय ता क्या य लाक उसका प्राप्त न थे 
जो इस गरोबकों इनका प्राम्रिके लिये इतना परेश्रम ओर घोर 
तप कग्ना पड़ा | तथा ज्ञात होता है कि इस इश्वरकों साम रस 
बड़ा प्रिय था त्मा ता उसने इसका केवल अपने लिय बनाया था, 
परन्तु बेदिक ऋषि तथा इन्द्र आदि देवता भी इस से।म पर मुग्ध 
हमथे बिना न रह सके, उन्होंने इस निराकार देखरका ता साम 
देता बन्द कर दिया और अपने आप इसका रसःस्व्राद लेने लगे 
जहां नहा इसाम तललान हंगिय । 

शायद इसी लय ईश्वरन यह साम उत्पन्न करना बन्द कर 
दिया । तथा च. कां० ११५।०३ में इस ज्यष्ट ब्रद्मका उत्पत्तिका 
कथन किया है । 

( तस्माज्जातं ब्राह्मणं ब्रह्म ज्येष्टम ) 

इसका अर्थ पं० राजारामजीने ही किया है कि--'डससे 
बच द्वाणु।का ज्यछ् ब्रह्म उत्पन्न हुआ )” 

अतः यह उत्पन्न हाने वाला व्यक्ति ईश्वर नहीं हासकता । 

यह त। हुई सूक्त ७ की अवस्था अब आप थाड़ी सी ठ्य- 
बस्था यूक्त ८ की देख ले । उसमे लिखा है कि--- 


त्व॑ ख्री त्व॑ पुपानसि त्व॑ कुपार उत वा कुंपारी । 

त्व॑ जी्णों दए्डन वचसि तव॑ं जातो .भर्वांस विश्वतो- 
मुख: ॥ १०।८|२७ 

तिये गवलश्रमस ऊध्य बुध्नस्तस्पिन्‌ यशों निद्वितं विश्व- 
रूपम्‌ । तदासत्‌ ऋषय। सप्त साक॑ ये अस्य गोपा मद्वतो 
पभूव। | ॥ | ८ | & 


( ३१५० ) 


डपराक्त दानों सन्त्रोंको प्रायः सर्भी भाष्यकारोंने तथा अन्य 
विद्वानोन भी जीवात्मा परक ही माना है | 

अथ-( हू स्पष्ट ब्रह्म ) तू स्त्रीहें तृ पुरुष हैं, तू कुमार व 
कुम रा है, तू बुदू, व इंडस चलता है. तू उत्पन्न हाकर सब ओर 


मुख बाला हाता हे। अथाव सब ओर कामनाओं बाला 


हाता है || ७ ॥ 
तिरड् बिल वाला ओर ऊपरकी आर पट वाला एक चमस 
(सिर ) है सम सब प्रकारका यश ( इन्द्रय जन्य ज्ञान ) है 
उस चमस (सिर) में सात ऋषि ( चल्नु आदि इन्‍न्द्रयों ) रहत 
है. ज इस ( हस्य महतः गाषा: ) ज्यए्ठ ब्रह्मक रक्षक है । यहाँ 
स्पररूपल खूक्तकार ऋषिने इस जय ब्रह्मका जीवात्मा हा बताया 
है । अतः अन्य दखताओंकी तरह ही यहाँ भी इश्वरका वर्णन नहीं 
है।सप्र ऋषयाका अथ प८ राजारामजी आदि तथा सायण 
अ,दिन भी चन्चु आ।द इन्द्रियां हा किया है (| तथा इसका विशषब 
विचार हम प्राणोके बशनमे कर चुके है. बाचक उ्न्द्र वही देखे। 
इन मूल सूक्ताके अलावा उपनिपदोम भी अन्‍्त्मका ही कथन 
है. इस कल्पत इख्चरकी ता उस समय तक सष्ठि हा नहीं हुई था । 
उपराक्त सूक्त ८ का 'तियगवल्लश्मस' यह मन्त्र. बर८उ, 
२।२।२ में भा आया हैं. वहाँस्‍्वय मह।प यशज्ञवल्‍्क्यने इसक। 
निम्न भाष्य किया है । यथा-- 
८ ३ ह् ््‌ 
तदेष श्लोको भरत । अबांगू विलश्रवस उध्य बुध्न- 
स्तस्पिन्यशोी निहित॑ विश्वरूपम | तस्थासप्रऋषयः सप्त 
तीरे बागष्टमी ब्रह्मण संविदानेति ।' “' प्राणा व॑यशो 
विश्वरूपम्‌ प्रणानेतदाह तस्या सप्त ऋषय सप्त तीर इति | 


प्राणा वा ऋपय; | * * 


( ३११ ) 


यहाँ श्री शंकराचार्यजी लिखते हैं कि-- 


प्राण! परिस्पन्दात्मका', ते एव च ऋपयः । 

अथोत्‌-उपरोक्त मन्त्र आये हुय 'यश' और सप्र ऋषय:? 
शब्दोंका अर्थ परिस्पन्दात्मक प्राण है । 'तथा च चमस का अर्थ 
स्त्रयं अ्तिमें ही. सिर' किया गय। हे । इससे अगली श्रतिमे इसको 
ओर भी स्पष्ट कर दिया गया है। उसमें इन सप्त ऋषियों के नाम 
भी बता दिय है । वहाँ दा कान दो आस, दो नासिकायें और 
एक रसता. इनको सप्र ऋषि कहा गया हे | अतः स्पष्टरूपसे 
यहों जीबात्माका वर्शान है यह सिद्ध हुआ । नाथा आय समाजके 
महान वदिक बिद्वान पं० शिवशंकरजी काव्यतंर्थने अपनी पुम्तक 
पैंदिक इतिहासाथ निर्णयके प्र, ६१ पर उपरोक्त मन्त्रके अर्थ 
जीबात्मा परक ही किये है। वहाँ आप लिखते हैं कि-- 

* यहाँ पर उध्य' पद शिगागत सप्त प्राणोंका ही श्रहदण कट 
बाता है |” 

तथा निरूक्त अ८ १५४ में उपरोक्त सन्त्रके अधिदेविक अर्थ 
तथा अध्यात्म परकर अर्थ किय हैं | बहा अधिदेबिकमें सूर्य देवता 
अर्थ किया, तथा अध्यात्ममें जीवात्मा अथ किया हैं। चहाँ 
इसी शरीरके प्राणोंको ऋषि तथा यश” का अशथ ज्ञान किया है | 
अतः यह म्कभ सूयथ अथवा आत्मा वाचक है । इससे कल्पित 
इख्ररका काइ स्थान नहीं है । 


न मी ७0 ले 
केनोपनिषद आर ब्रह्म 
केनो पनिषद्‌में- 
“केनेषितं पतति प्रेषित मनः । केन प्राणः ग्रथमः ग्रेति 
युक्र! ॥ १ | १ 


( रेश९ ) 
इत्यादि श्रुतियोसे प्रारंभमे आत्म|का उपदेश है । 
तथा तीसरी श्रुतिमें कहा है कि-- 
3 ८ जी 

न तत्र चक्षुगंच्छाति न वाग्‌ गच्छति न मनो न विदमो 
न विजानिमः ॥ ३ || 

अथौत्‌ू--उस ब्रह्म तक न चक्कु जा सकता है न वाणी और 
न मनकी ही पहुंच है । आचार्य कहत हैं कि--चह बुद्ध गम्य 
होनेस हम उसको नहीं जानते तथा नहीं कुछ कह सकते है । जो 
कुछ अनुमान या शब्द प्रमाणा द्वारा जाना गया हे उसीको कहा 
जाता है | यहा शंका उत्पन्न हुई कि-आत्मा किस प्रकार ब्रह्म हो 
सकता है. क्योकि आत्मा तो कमोदेमे लिप्त संसारी जीवको 
कहते हैं । यह कम से अथवा उपासनास म्वर्गकी अश्रवा प्रज्ञापति 
इन्द्र आदि देवत्वकी कामना वाला है । अतः उपःम्य और डपा- 
सना करने वाला एक नहीं हासकता । इस लियथ ब्रह्म आत्मास 
भिन्न हे । 

श्ली शंकराचायने इस शंकाका निम्न शब्दभें लिग्बा हे । 

“कथं वान्मा बक्म | आत्मा हि नामाधिकृतः कंमएयु- 
पासने च संसारी कर्मोप्रासनं वा साधनमनुष्ठाय देवान्स्वगं 
वा प्राप्तुपिच्छति | ततू तम्पादन्य उपास्यो विष्णुरीश्वर 

ही (४ 

इन्द्रः ग्राणों वा ब्रह्म मत्रितुमहति न त्वात्मा लोक ग्रत्यय- 
विरोधात्‌ | यथान्ये ताकिकरा ईश्वरादन्य आत्मा इत्या- 
चक्षते ।” में शंकिष्ठाः ! 

इस शंकाका स्वयं उपनिपद्ने उत्तर दिया है। (उत्तर) ऐसी 
शंका मत करो, क्योंकि श्रुति कहती है कि-- 


(| ३१३ ) 


यद्‌ वाया नम्युदित येन वागभ्युद्यते | वद्देत् ब्रह्म न्यें 
विद्धि नेद या .दघप सते ॥ १ | ४ 

यन्मनसा न मलुते येनाहुमनोमवम्‌ | ॥ ५ 

यतछुपा न पश्यति येन चन्न॑ंसि पश्यति ॥ ॥ ६ 

यच्छात्रण न खुशाति येन श्रोत्रपिंद श्रृंतम्‌ | ॥ "७ 

यन्प्राणेन न प्राश्रिति येन प्राणः प्रणीयते | ॥ ८ 

अथ--जिसका वार्णी वर्णन नहीं कर सकती किन्तु जिसके 
द्वारा वाणी अपना कार्य करती हे उर्साको -हा जाना, जिन 
दवादिकी उपासना की जाती हे वह ब्रह्म नहीं हे । 

मन जिसका मनन नहीं कर सकता. जिसके द्वारा सन मनन 
करता है* * 

आस जिसको नहीं देख सकतो जिससे ऑम्व देखती हैं 
उसीका * 

जिसको कान नहीं सुन सकते जिसको क्रपास कान सुनते हैं 
उसीका' ** 

जो प्राग्पके आश्रय नहीं ” अपितु प्राण जिसके आश्रय हे 
उसी का ** 

तथा च अन्य श्रुतियोम भी इसी आत्माको ब्रह्म कहाहे । यथा 

योवाचमन्तरोयमयति | ब० ३।७१७ 

न हि बक्‍तु वक्‍तेंविग्रलोपो विद्यते” ब्वृ० ४३२६ 

तस्यभासा सर्वोपिदं विभाति | झु० उ० २।२।१० 

अभिप्राय यह है कि करेल डपनिपद तथा अन्य सब श्रुतियामें 


६ ३१४ ) 


भी इसी जीवात्माका ब्रह्म कहा है श्रतिमें 'एब' यह अब घारणार्थ 
अव्यय हे, जिससे अन्यदेव विष्णु, शिव, प्रजापति, आदि 
देवोंका ज्ह्म साननेका निपध किया गया है। अतः यह सिद्ध है 
कि स्वात्मासे भिन्न ब्रह्म कोई अन्य जाताय पदाथ नहीं है । यही 
अभिप्राय अथवंबेदके उपरोक्त सूक्ताका है । 

उपनिषदोकी श्रुतियों स्पष्टरूपण उच्चस्ब॒स्स घोषणा करती हैंकि 

अन्यो एसावन्योषहस्पीति न सवेद | बृ० १।४।६० 

यथा पशुरेव स देवानाम्‌ | बृ० १४१० 

गेडन्यथातो विदुस्स्यथ राजा नस्ते क्षब्यलाका मवन्ति | 

छा०७।२४॥२ 

मृन्योः स मृत्युपाशोति | क० उ० २११० 

अथान-- जो यह ज्ञानता है कि पम्मात्मा अन्य है और में 
अन्य हूँ वह उस ब्रह्मके यथार्थ म्वरूपका नहीं जानता | अपितु 
वह पशुके समान देवताओका पशु ही है । 


जा अपनेस इश्वग्का भिन्न जानत है. व अन्य राजा वाले 
( दास ) है अतः वे क्ञीण लोक वाले हात है अर्थात निरनवर 
जन्मते मरत रहते है। तथा च जा अज्ञानी परमात्माकों अपनेसे 
भिन्न समझता है वह मत्युस मन्युका प्राप्त होता रहता है । 


| फ्े 
वष्णुदव 
बदिक साहित्यम विष्णुदवका भी मुख्य स्थान हे | ब्राह्मण 
प्रन्थोंपें विशेषतया यज्ञका ही बिष्णु कहा गया है | 
के ९ ही 
विष्णुयज्ञः | गो० 3० ११२। त० ३।३॥७६ 
बविष्णुवेयज्वः | ऐ० ११५ श० १३।१८।८ 


(६ रेश४ ) 


यज्ञो वें विष्णु | को५ ४।२। ताँ० 8॥६।१० 

इत्यादि शतशः प्रमाण दिय ज्ञा सकते है. जिनमें यज्ञका 
नाम विष्णु आया है । 

यजुर्वेदम भी यज्ञके लिय विष्णु शब्दका प्रयाग हुआ है । 


सूर्य और विष्णु 


अग्निर्वा अहः सामा रात्रि रथयदन्तरेण (अक्षो रात्रेश्- 
याउन्तरालः कालः) तद्विष्णु; | श० ३।४/४।१ ५ 

अथा[त दिनका नाम अग्नि और रात्रिका न|स सास है. तथा 
टिन व रात्रके सध्य ( सन्‍्ध्या ) समयका नाम विध्यु है। अमभि- 
प्राय यह है कि सायंकालके सूर्यका नाम विष्णु है । 


निरुक्त 

निरुक्तकारन सूयका नाम विष बताया है | 

निधण्टुम सबिता भग. खूब प्रषा. विष्णु, थ राम सूयके 
बनाय हैं । 

इनका निबंचन करते हुथ निरतक्तकार लिखते हैं कि-- 

सविता व्याख्यातः, तस्थ कालो यदा दाोा। अपहत 
तमस्काकीर्णरश्मिभंवति | 

“अधोरापः सावित्र:” इति पशु सपाम्राये वज्ञायते। 

कस्पात्‌ स मान्यात्‌, इति अधस्तातू तहठेलायां तभी भवति 
एतस्मात्‌ सामान्यात्‌ । 


( ३१६ ) 


“कुकवाकु:सा त्रित्र:” इति पशुसमाम्नायेविज्ञायते कस्मात्‌ 
सामान्यात्‌ | इति कालालुबादं परीत्य कृकवाकोः पूच 
शब्दानुकरणं वचो उत्तरम ॥। 

भगः-'भगः व्याख्यातः तम्यकालः ग्राग उत्तपंणत्‌ । 

पूपा-अथ यहदू रश्मि पं पृष्याति तने 'पृषा भवति। 

विष्णु-अथ यद्‌ विषिते। भवति तद' “विष्णु: 
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विशतेया | व्यश्नात्वाँ | तस्य एपा भवति । 
हु विष्णुविचक्रमे जेघा निदधे पदस | यज़ु दे, ४।१५ 


् 


अथ---भबिताकी ठयाख्या हा चुकी उसका समय उपाकातल 
हो तथा च श्रतम अधा सांग काता तथा ऊन्च भाग श्वत पशुका 
स्िताका पशु कहा है. इस सम,नतास भी सबिताका समय 
निश्चित हाता हे । तथा च मुर्गा का भा अ्रतिसम सविताका कहा है 
इससे सी सबिताका कल जाना जाता है अथीत जिस समय 
( प्रात.काल ) मुगो बालता हे बहा क'ल सबिता का हैं| अधथात 
उस समयक्रे सुयको सबिता' कहते है 


भ्रग:--उसका काल उऊतमपंगा ऊपर आकाश देशभ चढनस 
पहल है । अवात-मस्य न्हस पहलके सूयकाभगकहन हे तथा 
उसके पश्चात उसकी खू सज्ना है । 


पपा--जब सूर्य तजस प्रग' हाकर रश्मियोकों धारण करता 
है, उन समय वह 'पृपा' कहलाता है । 


वषषु--उ सकेपश्चान उर्सासूर्यक्षनाम विष्णु होता है। 
अथाव सायकाज्क सूयका नाम विष्णु हैं। जा बात ब्रह्मग॒कार 


( ६४०९७ ) 


ऋषिने कही थी उसीकी पुष्टि निरुक्तकारन की है । निरक्तकारने 
विष्णु शब्दका तीन धातुआले सिद्धि की है । 

(१) विप , (२) विश प्रवशन स (३) वि. पृवक अश. धातु 
से । तीनों प्रकारके अथे।|को सूर्य परक घटित किया है । साथ ही 
अपनी पुष्टिप ''इदं विष्णु विचक्रम” यह प्रसिद्ध मन्त्र दिया है । 

इस मन्त्रका अर्थ करत हुए ओर बाभः ऋषि कहते हैं कि- 

जे: हि हः कक ह- मर ८ | र ॥। 

“समागहण, विष्णुपदे गयशिरसि इति ओखुवामः ।' 

ससाराहरा -उदयागरम चढय हाता हुआ विष्णुदव एक पद 
घरता हे, मध्यान्ह कलम विषगुदव आकाश दूसरा पर रखते 
है, ओर सायकालम गय शिर' ( अस्त गरि अस्ताचल ) पर 
तीसरा पर रखते हे । 

उपभक्त प्रमाग,ल्त सूर्यका नाम हो विष्णु हे इसमे किसी 
प्रकाश्का सन्‍्द्रह नहीं रह जाता 6 | तथा च प८ शिब्रशंकरजी 
काव्यवीथन  त्रिदव निशय' नामक पुस्तकम पुराण आदिके 
शनशः प्रमागोस यह सिद्ध किया है कि श्रागाम ऋष्ण आदि 
विक्ुके अवतारोंका जितन! भी वणन है बह सब सूयका ही 
बऋरान || 

हमने विधस्तारभयस उन सबका यहा उल्लेत्र नहीं किया है। 
जा पाठक विस्तारसइसका अध्ययन करना चादे वे वहां देग्व 
सकते हैं । 

पं: सातवलेकरजीने 'महाभारतकी समालहूाचना' भाग २ में 
विष्णुका उपन्द्र म ना है तथा उसका एतिहासिक वर्णन किया 
है, पाठकोकी जानकारीके लिय उसका हम यहाँ उद्घ॒त करत हैं | 


“जिस प्रकार हरण्क जाति वाला मनुष्य अपनी जानिकी हर्ट 


( रेशध ) 
से ही देखता है और संपूर्ण हिंदु समाजकी दृष्टिस कोई नहीं 
देखता, उसी प्रकार देवोंकी गण संस्थामें भी वहीं दोप था। इस 
कारण देवोके गणोमें परस्पर विद्वेष, कगड़े फिसाद आदि थे ओर 
समय समय पर बढ़ भी जाते थे । और असुर लाोगोका विजय 
इन देबोके आपसके फिसादके कारण हा जाता था। असु॒रोस 
परास्त होने पर देव आपसम सघठन करते थे और अपना बल 
बढ़ात थे और असुरो पर विजय प्राप्त करत थे इसके वर्णन 
ब्राह्मण प्रन्थोम और पुराणोम भी बहुत हैं | 
(9) ते चतुध व्यद्रावन , अन्योन्यस्य श्रिया आतिष्ठपाना 
अग्निवत्त मिः सामो रुद्रे), वरुण पदित्येःटद्रा मरुछ्धिः, 
बृहस्पतिविश्वेदे व: । 
(२) तान्विद्रुतानसुररक्षसान्यनुव्येयु: | १ ॥ 
४ ० श्र ८5 ५. को 
(३) ते विदृः पपीयसों थे भवामोउ्सुररक्षसानि वे नो$जु- 
न जे 
व्यवागुः द्विषद्भ्यों वें रध्यापः । 
(४) हंत संजानामहा, एकम्य थ्रिय तिष्ठापहा इति | 
श० बरा० ३॥४।२॥२ 
(५४) ते होचुः | हन्तेदं तथा करवामहें, यथा न इदपाप्रदि- 
वमेवाजयमसदि त ॥ 
(६) ते इंद्रस्थ भ्रिया अतिष्ठन्त तम्पादाहुरिन्द्र: सर्वा देवता, 
इन्द्रश्रष्टा देवा! | श० जा० ३॥४।/२१--४ 
(५) उनके चार पक्त बन गये वे एक दूसरकी शोभासे 
श्रसन्तुष्ट हुए, अप्नि वसुओंसे. सेम रूुद्रोसे, वरूण आदिस्योसे, 
इन्द्र मरुतोंसे ओर बृढस्पति विश्वेदेबोंसे | 


( ३१६ ) 


(-) बे परस्परोंका ह्वेष कर रहे हैं यह देखकर असुर ओर 
राक्षस उन पर हमला करने लगे | 

(३) तब उन देवोंके समझमें बात आगइ कि हम सूख बन 
गये, ओर असुर राक्षत हम पर हमला करत हैं और हम न 
सुधर ता शत्रुओस हम पीसे जॉयर । 

(४) तब उन्होंने निश्चय किया कि हम सघठन करेंगे, और 
परम्परकी शाभा बढ़ानेके काममें लगेगे। 

(५) वे कहने लगे कि हम बैसा करे कि जिससे यह (संघठन) 
कभी न टूटे अथात हमेशा रहने वाला हा । 

(:) त्र इन्द्रकी श्री के लिय खड़े हागय. इसी लिय कहते हैं 
कि इन्द्र ह। सब देवता है ।” 

ब्राह्मण प्न्थोमें इस प्रकारकी कई कथायें हैं और यही ध्वनि 
पुराणों और इतिहासेंमें आई है. इससे सिद्ध है कि देबोके गणों 
से आपसमें कगड़े बहुत थ इस कारण उनमें राष्ट्रीय कमजोरी भी 
बहुत थी | अतः वे समय समय पर आपसभे स घठन करते थे 
ओर अपना सांधिक ब्ल बढ़ाते थे और अपने शत्रओंका 
मुकाबला करते थे । गण स्थाके कारण गणोके अंदर यद्यपि 
सांधिक्र बल था तथापि गणोका परस्पर आपसमें कगडा और 
फिसाद होनेके कारण सब देवजातिम जैसा चाहिये बेसा सांधिक 
बल न था | तथापि शत्रु उत्पन्न होने पर वे आपसमें समभौता 
कर लेते थे ऑर अपनी संघटना करके शत्रुका भगा देत थे । 


इन्द्र और उपेन्द्र 


जिस प्रकार अध्यक्ष ओर उपाध्यक्ष होते हैं, मन्त्री और 
उपभन्‍्त्री होते हैं, उसी प्रकार इन्द्र और उपेन्द्र भी होते थे, इसका 
वणणन पाठक निम्न ऋोकमें देख सकते हैं--- 


( इ<० ) 


विष्णु्नागयणः कृष्णो त्कुए्ठा विष्रश्रवा। || १८ ॥ 
उपेन्द्र इन्द्रावरजश्रक्रपाणिश्रतुरभुजः ॥ २० ॥! 
अपरकोष १। १ 


बेप्णु नारायण कृष्ण वकुश्ठ, विष्टरक्षत्रा: उपन्द्र, इन्द्रा- 
बरज, चक्रपाणि चतुथु ज।” थे सब नाम वि््णुके है ओर इनके 
नामामें ' उपन्द्र इन्द्रावरज” थ नाम इनका उपाध्यक्ष होना लिद्ध 
कर रह हैं। इन्द्र स्वर्य देवोके अध्यक्ष और उपन्द्र देवोक उपा- 
ध्यक्ष थे । उपन्द्र उन्‍्द्रकी अपक्षा छाटा था यह मिद्ध करनेकी 
आवश्यकता नही है. क्योकि यह बात उक्त शब्दास ही सिद्ध हा 
रही है | तथापि * इन्द्र + अबर-ज” यह उसका नाम ही सिद्ध 
कर रहा है कि यह विष्णु इन्द्रस छोटा है ओर इन्द्रके पीछे 
बनाया जादा है । “'इन्द्र।बरज” शब्द्‌ इन्द्रसे छाट उपाध्यक्षका ही 
भाव बतात! है । आजकल विष्णुका मान इन्द्रसे भी अधिक 
समझा जाता है परन्तु वास्तव अध्यक्षके सन्मुख जितना मान 
उप।ध्यक्षका हाना स भव हे. उतना ही मान इन्द्रके सामने उपन्द्र 
का होना स भव है । परन्तु यहाँ यह बात रपष्ट होती है कि देवों 
के राजा मुख्य इन्द्र सम्राट भारतवर्षम बहुत कम आत थ, भारत- 
वर्षमें आना ओर यहॉका कार्यप्रबन्ध देखना यह कार्य “छउपन्द्र” 
का होता था | यह बात बिष्णुके कई नाम देखनेस स्पष्ट हाती है। 


नारायण 


नारायण शब्दका अर्थ इस विपय पर बड़ा प्रक'श डाल रहा 
है । इसका अर्थ यह हे--(नारे) नरोके मनुष्योके स'घोमे जिसका 
( अयन ) गमन होता है, उसका नाम नारायण है। मनुष्योके 
सपघोमें जानेका काय उपेन्द्रके आधोन था । जिस प्रकार इस 


(६ ३६९४१ ) 


समयके भारतीय सम्राट हिन्दुस्थानमें बहुत कम आते हैं, परन्तु 
उतका यहाँका कार्य भारत सचीब अथवा बड़े लाट साहेब करते 
हैं, ठीक उस प्रकार देव सम्राट भगवान इन्द्र खयं यहां कम 
आया करते थे, परन्तु यहांका सब कार्य उपेन्द्र अथात्‌ विष्णुदेष 
के सुपुद था, ओर इसी कारण उसका नाम “नारायण” ( नर 
समूहोंमं गमन करने वाला ) था | इस नामका यह अर्थ बिलकुल 
स्पष्ट है ओर उस समयकी राजकीय अबनस्था स्पष्ट बता रहा है | 
नराणां समूहों नारं॑ तदयनं यस्य । 
अमरटीका (भमट्टीजी०) १॥१।१८ 
नरा अयन॑ यस्य | झमरटीका १११८ 
आपो नारा इति प्रोक्ना आपो मे नरखनवः । 
ता यदस्यायन पूर्व तेन नारायणः स्मृतः | मनु ० ११० 
(१) नरोंके समूहमे जाने बाला, (२) मनुष्योंमें जानेका स्थान 
है जिसका, वह नारायण कद्दलाता है. (२)'*"नाराका अर्थ है 
नरोके पुत्र, उनमें जिसका गमन हे उसको नारायण कहते हैं । 
इन सब अर्थाक्रा तात्पय यही है कि जो उपेन्द्र मनुष्योंके 
समूहोंमें आता जाता रहता है. उसको नारायण कहते हैं । इससे 
सिद्ध होता है कि देवोंके अध्यक्ष इन्द्र तो मानबोंके देशमें आते 
जाते नहीं थे अथवा कम |श्राते जाते होगे। परन्तु यहाँ शआने 
जाने का कार्य उपाध्यक्ष अथोनत्‌ उपपेन्द्रका ही था । 
इन्द्रावरज (छोटा इन्द्र, इन्द्रसे छोटा अधिकारी ), 
नारायण, विष्णु आदि नाम एक्र ही व्यक्तिके हैं । पुराणोंमें 
हमेशा नारायण भूमिक्रे निवासियोंके दुःख हरण करता है 
ऐसी कथायें जहुतसी आती हैं, इस कथा भागका तात्पयें यही 
है कि पूर्बोक्त देव राज्यके उपाध्यक्ष यहाँ आते थे ओर भारतवर्षके 


( शे*२ ) 


निवासियोंकी रक्ता असुरराक्षसादिकोंका पराभव करके करते थे । 
इसलिये इन्द्रकी अपेक्षा नारायण उपन्द्र पर प्रेम भारतनिवासियों 
का अधिक था। क्योकि इन्हीका साक्षात्‌ संबंध भारतीयोसे सदा 
होता था और भारतीय जनता अपने दुःख इनके पास जाकर ही 
सुनाती थी, भगवान्‌ सम्राट इन्द्रके पास साधारगा जनताकी पहुंच 

नहीं थी | इसी लिये अन्य देवोंकी अपेक्षा उपेन्द्र नारायण पर 
भारतीय जनताकी भक्ति अधिक थी। त्रह्मलोक किवा ब्रह्मदेशके 
ब्रह्मदेव भूतलोक किंवा भूतानके इश महादेव, ये भी नारायण 

उपेन्द्रकी ही शरण लत थे और उनकी प्रार्थना करते थे कि ' आप 
कृपा करके भूमि निवासियोकी रक्षा करें।” क्योंकि सब जानते थे 
कि ये ही सबसे अधिक सामथ्यवान हैं और आर्यात्रतम सदा 
आने जानेके कारण वहॉकी अवस्थाका उनको ही पूण पता है । 

भूमि, हिमगिरीकी चढ़ाई ओर ऊपरला त्रिविष्टप प्रदेश इन तीनों 

प्रदेशोंमें विक्रम अरथात पराक्रम ये करते थे इसी लिये इनका "'त्रि- 

विक्रम” नाम था। पूर्वोक्त तीनों स्थानोंका “त्रिपथ” किवा तीन 

मार्ग कहा जाता था ! भारतका भूपथ, हिमालयका गिरिपथ ओर 

त्रिविष्टपका द्युपथ ये तीन पथ अथोत्‌ तीन मर्ग थे. इन पथोसे 

गुजरनेके कारण ही गंगा नदीका नाम ' त्रि-पथ-गा” अर्थात्‌ 
पूर्तोक्त तीनों मार्गंसि गुजरने बाली नददी है। इन तीनों प्रदेशामें 

विक्रम करने वाले पूर्वोक्त उपेन्द्र ही थे। इस कार्यके लिये दृवाके 

मुख्य इन्द्रको फुरसत नहीं थी। अब हमे देखना चाहिये. कि 

उपन्द्र विष्णु किस युक्तिसे यह कार्य करत थे-- 


विष्वक्सेन 


वक्त बात पूर्णतासे घ्यानमें आनेके लिये “विष्वक्सेन” 
यह विष्णुका अथवा उपन्द्रका नाम बड़ा सहाय्यकारी है। इस 


_ रेण्३े ) 


शब्देका अर्थ यह है कि “जिसकी सेनायें चारों ओर थोड़ी थोडी 
विभक्त हुई हैं।” चारों दिशाञओंमें जितने देश हैं. उनमें जिसकी 
सेनाएँ खंड़ी हैं । अर्थात्‌ यह ४पेन्द्र अपने स्थानमें रहता हुआ 
अपनी विविध सेनाओं द्वारा संपर्ण देशका संरक्षण करता था। 
जिस प्रकार इस समय अंग्रेजोंकी सेनाए भारततर्पमें कई स्थानोंमें 
रखी जाती हैं ओर उनके द्वारा सब देशकी रक्षाका प्रबन्ध करने 
की योजना की गई है. उसी प्रकार देवोंके उपाध्यक्ष उपेन्द्र महाराज 
अपनी विविध स्थानोमें रखी हुई सेनाओं द्वारा भारतवर्षकी 
जनताकी रक्षा करत थे। उपेन्द्रकी अथांत्‌ विष्णुक्ो मानबोंका 
रक्षक माना है इसका कारण यही प्रतीत होता है । ब्रह्मदेव विष्णु 
ओर महादेव ये तीन देव त्रिदेवोके अदर हैं. उनमेसे विष्णु ही 
उपेन्द्र है और सबकी रक्षा करने वाले हैं । बह्मदेवका राष्ट्र बह्म- 
देश ही है क्येक्रि इसकी पूर्व दिशा। मानी गई है। महादेवका 
स्थान कैलास पत्रत सुप्रसिद्ध है और इस उपेन्द्र विध्णुका स्थान 
किसी हिमालयकी पहाड़ीमे होना संभव है. जिसका उस समयका 
नाम बेकुणठलोक सुप्रसिद्ध है । इस स्थानमे रहता हुआ उपेन्द्र 
जैता अपना विक्रम भारत भूमि पर करता था उमीप्रकार तिब्बत 
में भो जाकर करता था । जिस प्रकार मुख्य राजाकी अपेक्षा 
डसका मुख्य साचिब वरंप राजकारण पदु होता है अथवा होना 
चाहिये, उती प्रक'र उप्ेन्द्र विष्णु देवोके इन्द्र सम्राटकी अपेक्षा 
घपुए्णोंमि अधिक राजपीतिन्न बताया है। कमसे कम भारत- 
चासियोके हित संबंधका देखकर हम कह सकते हैं कि भारत- 
चासियोके लिय्रे उपेन्द्र ही अधिक सहायता करत थे और हरएक 
प्रकारसे लाभकारी होते थे। इसी लिये हरएक कटिन प्रसंगर्से 
भारतबासी विष्युकी ही शरण लेते थे । 
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६ रेश४ ) 


उपेन्द्र के अन्य नाम 


विधतु--( उपेन्द्र )--के नाम अनेक हैं जो महाभारतमें 
प्रसिद्ध हैं उनमें निम्न लिखत नाम इस प्रसंगमें विचार करने 
योग्य हैं-.. 

१--( मेदिनीपतिः ) प्रथ्वीका राजा, ( क्षितीशः ) भूमिका 
मालिक, ये शब्द “भूपति” अर्थ बता रहे हैं । 

२--( लोकाध्यक्ष: ) लाकोंका अध्यक्ष, ( लोकस्बामो ) लोकों 
का म्वामी, ( लोकनाथ ) लोगोंका नाथ. ( लोकबंधु ) जनताका 
भाई ये शब्द इसके साथ जनताका सम्बन्ध बता रहे है | 

३-- सुराध्यक्ष: ) सुरोका अध्यक्ष, ( त्रिदशाध्यक्षः ) देवोंका 
प्रधान ये शब्द इसके अध्यक्त किंवा उपाध्यक्ष होनेकी सूचना कर 
रहे हैं । 

४--( धर्माध्यक्ष: ) धर्मकी रक्षा करने वाला, धर्म विषयक 
सब प्रबन्ध करने बाला य शब्द इसका धार्मिक क्षत्र बता रहे हैं । 

५---( इन्द्रकर्मा ) इन्द्रके काय करने वाला यह शब्द उपेन्द्रके 
कमे इन्द्रके समान है यह आशय व्यक्त कर रहा है । 

६--( अग्रणी ) मुखिया, ( ग्रामणी ) ग्रामका नेता ये शब्द 
इसका ग्रामोंका अधिकारों हाना सिद्ध कर रहे हैं 

७<--( महाबलः ) बड़े स न्‍्यसे युक्त, ( सु-परेण: ) उत्तम 
सेनासे युक्त य शब्द इसके स न्‍्यके बलके द्यातक है। 

बिशेष स न्यसे युक्त हानेके कारण ही यह ( जेता ) विजयी, 
(समित्तिजय:) युद्धमें बजयी और ( अपराजितः ) कभी पराभूत 
न होने वाला है । 


&€--( महात्साह:ः ) बड़े उत्साहसे युक्त, ( सुरानंदः ) देबोंको 


( हरेरश ) 


आनन्द देने वाला ( शास्तरा ) उत्तम राजशासन करने वाला, यें 
नास भी पूर्व नामोंके साथ ही ण्ढ़ने योग्य है । 


१०--( बीरहा ) शत्रुफे बढ़े वीरोंका नाश करने वाला, 
लि छ 
( नेकमायः ) अनेक काय कुशलताके साथ करने वाला ये शब्द 
च्ो जिओ 
उसका कार्य कोशल बता रहे हैं । 


इस प्रकार उपन्द्रके नाम जो महाभारतके अनुशासज्रपनरे 
में प्रसिद्ध हैं देखनेसे उसके कार्यका पता लगता है। इससे भी 
अधिक इनके बहुतसे नाम हैं जो इनके अन्य।न्‍्य गुणोंका वर्णन 
कर हे हैं उन सबको यहाँ उद्घृत करनेकी काई आवश्यकता 
नहीं है । 


उपेन्द्रके काय 


उपेन्द्र विषएुक्रे नामों “देत्यारि, मं युरिपु बलिध्यंसी, कंसा- 
राति. केटमजित्‌ ,” इस्यादि नाम उसके कायके दर्शक हैं । देत्यों 
का पराभव इन्होंने किया था, मधु बलि कंस. कंटभ आदि दुष़़ों 
का इन्होने नाश किया था। इन नामोक अतिरिक्त इनके बहुतसे 
नाम पसिद्ध है कि जा इनके .कार्याके द्यातक हैं। उन सबका यहाँ 
विचार करनेकी आवश्यकता नहीं। यदि पाठक उन नामोंका 
विचार करेंगे तो उनका उक्त बातका पता लग सऋता है ) 


इन्द्रके नामोंका विचार करनेसे इसी प्रकार उनके कार्योंका 
पता लग सकता है । यृत्रादि राक्षसोंका बध करना तथा देवों और 
आयोकी रक्षा करना इनका प्रधान कार्य था ओर यही इतिहासेरं 
ओर पुराणोंमें बिविध ऋथा प्रसंगोंसे व्यक्त किया है इसलिये इस 
विषययें अधिक लिखनेझी आवश्यकता नहीं है| 


| ३०६ ) 
महादेव 


पं शिवशंकरजी काठ्प्रती् ने 'त्रिदेव निर्णय) में मद्र ( महा> 
देव ) को अगप्निक्रा रूपान्तर सिद्ध किया है । 

अथात--बदों मे रद्र आदि नामोस अग्निका ही आलंकारिक 
घरशांन है । 

कई विद्वानोंका मत है कि शिव लगकी जा जलरी हे बढ यज्ञ 
कुए्डका ही विक्रृतरूप है, तथा “लिग' अ प्र शिखाका रूप न्तर है । 
बेदस भी इस मंतकी पुष्टि होती हे । 
( लमगने रुद्रः ै ऋ० २.१ ६ 
तम्में रुद्राय नमाम्त्वग्नये | अ० काँ० ७|८७।१ 
छन मन्त्रोमें स्पएरूपसे अप्निका रुद्र कहा गया है । 


४ निरुक्त और रुद्र 
निरुक्तमें मद्रको मध्य स्थानोय देवता माना है | यथा-- 
बायुः, वरुण, रुद्रः, हन्द्रः, पंजंन्य, बृहस्पति, बह्मणम्पतिः, 
ये सात मध्यम स्थानीय देवता है | इनमे वायु मुख्य है । 
यदरुदत तदू रुद्रस्य रुद्रत्वयम॥ (काठक श्र ति) 
यदरोदीत्‌ तद्रुढ् स्य रुद्र स्वम । (यह हारिद बिक श्रुति) 
अथाोत्‌--जो रोया से। रुद्रका रुद्र पना है। 
इन श्रतियोके अनुसार इतिहास भी है, कि वह झट अपने 


पिता प्रजापतिक्रों बराशोंसे त्रिथते हुय देखकर शोकसे रोया था, 
इसीसे इसका नाम रुद्र प्रसिद्र हुआ । 


( ३९७ ) 


 रुद्र! रोति-इति सतः रोरूयमाणों द्रवति, इति वा | 
रोदयतेर्वा ॥ 


अधथीन--जो रोता है वह रूद्र है। अथवा बार बार या 
अतिशय राकर चलता है. इससे रूद्र हे। अथवा रादयति प्राशियों 
को रुलाता हे इससे रुद्र है । १०।१९।४ 

अभिप्राय यह देकि (५) जो रोया. (०) जो रोता हैं. (२) जो; 
रोता हुआ चलता है. (४) जो रुलाता है । वह रुद्र है निरक्तकार 
के मतसे यह मध्यम स्थानीय वायु! देवता है। क्योकि वायु 
शब्द करता हुआ चलता है । आगे निरूुक्तकार ने-- 

“अग्नि रपि रुद्र उच्यते 

कह कर अग्निका नाम भी रुद्र सिद्ध किया है. तथा अपने 
इम मसतकां पुष्टिम अथववबेदका सन्त्र भी लिख दिया है। अत: 
निरुक्तकारके मतम '“रुद्र' अमन अथवा वायुका नाम हे इश्वरका 
नहीं हे । 

2 थे “ 
... आह्यण ग्रन्थ ओर रुद्र 

अग्नवरद्र! । श० ४॥३।१।१० 

रुद्रो अभ्रिः | तां० १९ ।४। २४ 

एप रुद्रर, यदत्नि । 60० १॥१।५४। ८ 

प्राणा वे रुद्राः प्राणाहीदं सब रोदयन्ति | 

ज० उ० ४ | २। ६ 

कतमे रुद्रा इनि दशेमे पुरेषे प्राणा आत्मेकादशस्ते 
यदस्मान्मरत्याच्छरीरादुत्क्रामन्त्यथ रोदयन्ति तथट्रोदर्यान्त- 
तस्माद्‌ रुद्रा । इति श० ११।६।३। ७ 


( दरेम्ट ) 


चर नै 
एपा (उदीची) वे रुद्रस्थ दिकू | त० १ |७।८। ६ 
रुद्रस्य वाहू (आद्रानचत्रमिति सायणः) ते० १५४११ 
पं० भगवदत्तजी ने बेदिक कोषमें लिखा है क्वि-- 
4 ख् के ष्टो श के > 4 नि कई 
न्येतान्यष्टो (रुद्र:ः सब: पशुपति, उग्र, अशनि, भवः 
पहान्देवः, देशानः, अशभ्रिरूपाएणि, कुमारोनवमः) (कुपार::८ 
स्कन्दः रुद्र पूश्नो5भि पुत्र: अमरकोशे) 
ए 
पहाभारते वनपवेणि, २२४ । १४-१६” 
रूद्रः--अग्नि वे स देवस्तस्येतानि नामानि, शव इति 
यथा प्राच्या आचक्षते भव इति यथा वाहिका; पशुनां 
पतिः, रुद्राउप्रिरेति। श० १।७।३।८ 
अथोत्‌ू--' असिका नाम रूद्र है, तथा प्राणोंका नाम रुद्र है 
क्योंकि य निकलते समग्र रुलात हैं । रूद्र. शर्व, पशुपति, उम्र 
अ्रशनि भवः, महादेव, इशानः. आदि सब अभ्रिके रूप हैं । 
कुमार >स्कन्द को जो कि (शिवजीके पुत्र है उनको अग्निका 
पुत्र लिखकर दानोकी एकता प्रदर्शित की है । रुद्रकी उत्तर दिशा 
है, तथा आद्रा नक्षत्र रुद्रके हाथ हैं । 
इसी अ प्निका पूबं दिशा वाल “शर्ब' कहते हैं, ओर किसी 
प्रान्त वाले 'भव' और कोई इसको 'रूद्र” तो अनेक इसी अग्निको 
'पशुपति' आदि नामसे पुकारत है ।” 
सारांश यह है कि ऋग्वेद, अथव॑वेद, निरुक्त. सम्पूर्ण ब्राह्मण 
प्रन्‍्थ, तथा महाभारत ओर अमरकोश आदि सम्पूर्ण बेंदिक 
साहित्यसें, अग्नि, बायु, प्राण, व प्रण सहित संसारी आत्माका 
नाम ही रुद्र है. किन्तु वर्तमान ईश्वरकी कल्पनाका संकेतमांत्र भी 
नही है । तथा च--- 


( रैरंह ) 


ऋण्वेदके समयमें यह' रुद्र अभिका विशेषण सात्र'था । पुसः 
यह' अप्निका परिवर्तित रूपमें प्रकट हुआ, और यजुर्वेदके समयमें 
बेदिक कवियोंने, अप्रि, वायु, प्राण, आत्मा, तथा उत्तर दिशाका 
राजा आवदिके गुखोंको आरोपित करके इस रुद्रकों एक नये देवता 
का रूप प्रदान कर दिया । 

पुनः पुराणकारोने इसका और भी भयानक रूप दे दिया। 


यही प्रजापति, विष्णु, आदि बेदिक देवोंकी अवस्था हैं । 


ऐतिहासिक राजा रुद्र 
जैसा कि--ऊपर लिखा जा चुका हे, त्राह्षण ग्रन्थोंमें रुद्रकी 
लत्तर दिशा बताई गई है । 
इससे प्रतोत हाता है कि यह उत्तर दिशाका एक राजा था । 
व ज्ञाग, चारा डाका, आदिका ही काय करते थ संभवतः इसी 
लिये वेदोंमें इसका चार डाकुओ आअ।दिका अधिपति कहा है । 
नथो बंचते परिवंचते स्तायूनां पतये नमः । | 
ह*.#] भ 
यजुबद० १६ । २२ 
यजुबेदका यह पूरा अध्याय ही रुद्रकी स्तुतिमें लिखा गया 
है, इसीलिये इस अध्यायका नाम ही  रुद्राध्याय है। इसमें स्पष्ट- 
रूपसे रूद्र ( मद्ादेव ) को. चार, व डाकु आदियोंका अधिपति 
बताया है । पं॑> सातबलेकरजीने “महाभारतकी .समालोचना' में 
इसके ऐतिहासिक रूप पर अच्छा प्रकाश डाला'हे. अतः हम 
डसकाअक्ष रशः यहाँ उद्धृत करते हैं । आप लिखते हैं. कि-- 


भूतनाथ 
“महादेवके नामोसें भूतनाथ, मभूतेश;' भृूतपलि आदि नाम 


६ ३३०. ) 


सुप्रसिद्ध हैं.) “भूत नामक जातिका एक राजा” इतना ही भाव 
ये शब्द बता रहे हैं। भूतनामक जातिका राष्ट्र भूतान किंवा भूत- 
स्थान है | यह्‌ जाति इस समयमें भी अपने भूतानमें विद्यमान है 
इसलिये इसके विषयमें अधिक लिखनेकी आवश्यकता नहीं । 
इस भूतजातिके राजा महादेव नामसे प्रसिद्ध थे। यद्यपि आज- 
कलका भूतान छोटा सा ग्रदेश है तथापि प्राचीन कालमें श्रौर इस 
समयमें भी ये भूतिया लोग तिब्बतके दक्षिण भागमे रहते थे 
ओर रहते हैं । इसी कारण उनके राजा महादवेवने अपनी राज- 
गद्दी मानस तालके समीप वाले केलास पर्वत पर अथवा केलास 
के पास बनाई थी । यहाँ रहते हुए भूतनाथ महादेव सम्राट अपना 
शासन पूर्व दिशामें भूतनाथ पर तथा पश्चिम दिशामें पिशाच 
जाति पर करते थे। 


“गिरीश” इसका नाम स्पष्टतास बता रहा है कि यह पहाड़ी 
पर रहने वाला राजा था । गिरी अर्थात्‌ पह।ड़ीका राजा गिरीश 
कहलाता है। इसकी घमंपत्नी भी पावंती नामसे प्रसिद्ध है । 
“पाव॑ती” शब्द यही भाव बताता है कि यह पहाड़ी ब्लीथी। 
पह्दाड़ी राजाका विवाह पहाड़ी स्त्रीसे होना ही स्वाभाविक हे । 

इस महादेवका काल निश्चित करना चाहिये। इसका काल 
निर्णय हम इनके नामोंसे ओर इनके व्यवहारसे कर सकते हैं--- 


कृत्तिवासा: 


यह शब्द इस कार्यके लिये बड़ा उपयागी है। इसका अर्थ 
यद्द हे-...कृत्ति: चम वास: यस्य ।? जिसका कपड़ा चर्म ही है 
अथात्‌ कपड़ेका कायये चमड़ेसे करने वाला, अथवा चमड़ेको 
कपड़ेके समान पहनने बाला यह महादेव था । यह कृत्ति शब्द 
य्द्मपि सामान्यता चमड़ेका वाचक है तथापि हाथीके या दिरनके 


( २३९ ) हे 


करूचे कपड़ेका वाचक मुख्यतया है। उक्त पशुको मारकर उसका 
चमड़ा उतारकर उसी कच्चे चमड्ेका पहनना उस शब्द्से व्यक्त 
होता है ।'प/ठक ही विचार कर सकते दें कि यह भूवानी राजाको 
रहने सहनेकी पद्धति सभ्यताके किस स्थान पंर होना संभव है। 
हमारा तो यह विचार है कि कपांसके या ऊन के कपड़े बुनने 
ओर पहननेकी प्रथा शुरू होनेके पूर्व युगका यह वर्णन है, क्योंकि 
जा मनुष्य एक बार ऊनी या सूती कपड़े पहननेकी सभ्यतामें श्ा 

शय, वे कच्चा चमड़ा पहननेके पूर्व युगमें जा ही नहीं सकते. 

मनुष्य फितनी भी उदासीनतासें रंगा क्यो न हो, बह कच्ना चमड़ा 

पहन ही नहीं सकता. यदि एक बार वह कथड़ोंफी सम्यतामे आा 

गया हो । महा।दबके वर्णनमे उस चमड़ेस रक्तकी बूँ दे चारों ओर 

टपकनेका वर्खन स्पष्ट बता रहा है. कि वह बिलकुल कन्या! चमड़ा 

ही पहनता था। कई दिनाके पश्चात बहा चमड़ा सूख जाना भी 

संभव है, परन्तु यह शब्द उस समयकी सभ्यताकी दशशाका वशुन 

स्पष्टतासे कर रहा है, इसमे किसीका काई शंका हा ही नहीं 

सकता । भूतानकी डस समयकी ही यह सभ्यता मानना उचित 

है; क्योकि अन्य लोगोसे राजाकी अवस्था कुछ अच्छी ही हाना 

सदा ही संभवनीय है ओर जिनका राजा,हां कच्चा चमड़ा पहनता 

है उन लोगोकी समभ्यताकी अबस्थ। उससे अ्रच्छा मे ननेका काई 

कारण नहीं हे | अस्तु | अब इस शब्दक साथ हं। “कपाल-शेन ? 

शब्द देखना चाहिय-- 


कपालभृत्‌ 


£ कपलभृन्‌ . कपाली, कपालघारी' आदि शब्द समानार्थक 
ही है । कपाल अथीत्‌ स्वापडी हाथरस घारख करने बाला । हाथसें 
चतनके स्थान खापड़ीका इपय[ग करने जाला । बह रिबाज़ भी 


( डेश२ ) 


.पूर्वोक्त अवस्थाकी ही सूचना करता है। जो कश्चा चमड़ा पहनने 
वाला है वही खोपड्ीके बर्तन उपयोगमे ला सकता. है। दूसरा 
नहीं लायेगा । मिट्टी, ताँबे, पीतल्लके बतंनोंका संबंध ऊनी या 
सूती कृपड़ोंके साथ ही है । जिस सभ्यताम कपड़ोका स्थान चमड़े 
"ने लिया है उसीमें बतेनोंका स्थान खोपड़ी ले सकती है । 
इसीके साथ “रुए्डमाला धारी” यह शब्द भी देखने योग्य 
है, खोपड़ियों अथवा हडियोकी माला पहनने वाला, हृड्डियोके 
डुकड़े ही आभूषणोके स्थानमे बरतने वाला । यह शब्द भी 
पूर्वाक्त सभ्यताके युगका सूचक हे । 
इसके साथ “खड़वांगपाणि” शब्द देखने योग्य है। इसका 
अर्थ है--." खटियाका भाग हाथम धारण करने वाला" अथात 
शब्तरके रूपमें खटियाकी लकड़ी बतने बाला | इस शहदके साथ 
बलरामजी का वचक 'मुसली, हली. हलायुध' आदि शब्द भी 
विचार करने योग्य है। चावल साफ करनेका मूसल. भूमि हलन 
का हल इनके शन्त्र बरतने बाला बलराम था। अथांत साधारण 
घरके कार्यम आने वाले पदार्थ मूमल हल या च.रप ई आदि 
उन्हींका शबह्मक्रे स्थान पर बरतने बाला। हलका उपयाग शख्तरके 
समान करनके लिये तथा चारपाईका उपयाग शख्ब्रके समान करने 
के लिये प्रचण्ड शक्ति चाहिय इसमे सदेह नहीं है, परन्तु यहाँ 
हम देख रहे हैं कि जा सभ्यता विविध साघनोंके बतंनेक कास्ण 
समझी जाती है उस सभ्यताकी अपनज्ञा इनकी सभ्यता किस दर्जे 
पर थी । विचार , करने पर पता लग सकता है कि वे महापुरुष 
उस सम्तताके समयके हैं कि 'ज्िस समय लाग वद्लोके स्थान पर 
धरम, बतंनोंके स्थान पर ,खोपड़ियाँ बतंते और शब्बोंके स्थान पर 
-चारपाईकी लकड़ियाँ भी उपयागमें लाते थे। 
यश्पि महादेबके शखस्पाल्मोसमेँ हम देखते हें कि, इनके पास 


(६ हैई३ ) 


#ुरशु जिशूल, घतुष्यवाण , तथा अन्य शख” थे “पाशुफतारत" 
लासकाबड़ा तेजस्वी अख महादेवके पास था, तथापि साथ साथ 
हम पूर्कोक्त शब्वोंको भी भूल नहीं सकते | पांडबोंका अज्ुन बीर 
महादेवके पास शख्ब्राख सीखनेके लिये जाता है. और उनसे शस्त्र 
प्राप्त करके अपने आपको अधिक बलवान अनुभव करता है । 
ये बातें भी हमे इस समय बिचार कोर्टामें लानी चाहियें। परशु, 
त्रिशूल बाण ये शश्र अच्छा फोलाद बनाने वालाका युग बता रहे 
| और पूर्वोक्त * क्त्तिआास!:” आदि शब्द बडुत पूर्वकालकी 
ओर हमें ल॑ ज। रहे है । इसलिये हम अनुमानके लिय दोनों युगों 
के मध्यका काल इस सम्यताके लिये मान सकंत है | 


भूमम पर एक ही समय विभिन्न अवस्थाओंकी सभ्यतायें 
विभिन्न देंशाम रहती हैं | दख्बिय इस समय युरोपमे विमानों ओर 
मोटरोंकी सभ्यता हे. भारतमें बलगाड़ीकी सभ्यता है ओर तिब्बत 
में पेदल चलनेकी सभ्यता है । परन्तु भारतवर्षसे युरोपीयनोंके 
कारण विमान और मो“रें आती है और कई धनी भारतीय लोग 
भी सोटराकी सतरारी उपभोगते हैं । तथापि यह माना! नहीं 
जायगा कि इस समय भारतकी सभ्यता माटरोंकी है. क्योंकि 
यहाँ भ रतियोको बुद्धिमतास मोटरे ता क्‍या परन्तु माटरका छक , 
भी भाग बनता नह है। इसा प्रकार आफ्रेद। लोग युरोपकी 
“उत्तम बंदूकें बतते है. परन्तु वे स्त्रयं उन बंदूकोको बना नहीं 
सकते । पठान लोग स्वयं करीब करूच चमड़े की सभ्यतासे थोड़े 
ऊपर रहते हुए भी विमानोंके युगकी बंदूर्के बत सकते हैं। इसका 
कारण यही है कि अन्य देशके बने हुए पदार्थ दूसरे देशमें लाये 
जाते हैं और बहां उसका उपयोग किया जाता है; इसी प्रकार 
भूतिया लोग बहुत प्राचीन कालमें कच्चे चमड़े बतनेकी अवश्य 
में रहते हुए भी बाहरके देशसे बने हुए फ़ोलाद आदि लाकर कुछ 
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प्रयोग विशेषसे अपने शखाद्म बनाते होगे | परशु, त्रिशूंल, बाज 
ओर पाशुपतांखके उपयोगक्रे कारण उनकी सभ्यताका दजों बहुत 
ऊँचा मानना कठिन है | क्योंकि इनके साथ साथ॑ कच्चे चमड़ोंका 
[ कपड़ोंके समान उपयोग, खोपड़ीका बतनोके समान उपयोग 
हड्ियोंका आभूषणोके समान उपयोग 'करनेकी प्रथा भी उनका 
विशिष्ट दा निश्चित करती है । भूत और पिशाच जांतिके लोग 
उस समयके असभ्य अवस्थाके लोग थे, यह बात महाभ'रतादि 
ग्रन्थ पढ़नेस उसी समय ध्यानम आजाती है. परन्तु महा देबादि 
बीर महापुरुष उनसे विशेष उच्च अवस्था पर मानना योग्य हे 
क्योंकि इनकी सान्यता अन्य रातिस भी उस समय सथकोा मान्य 
हुई थी । 
क्रत॒ध्य॑सी 
महादेवका विचार करनेके समय उसका यज्ञविध्व॑ंसक गुण 
भी देखना चाहिये। “क्रतु-ध्वंर्शी” शब्दका अथ यज्ञका नाश 
करने बाला हे । मह।देव यज्ञका नाशक प्रशिद्ध है । दक्षप्रजापतिके 
यक्षका नाश उसने किया था । दक्षप्रज्ञापति उसका संबंधी भी 
था । यज्ञका विध्यंस करनेके हेतु इस महादेवके विषयमें थे।़्ी 
शंका उत्पैन्न होती है ओर बह शंका शढ़ हाती है कि जिस समय 
हमे देखते है कि महादेव सदा अपुरों ओर राक्षसांकी सद्ायता। 
करता है । बाणासुरादिकोका महादेबकी सहायता हुई थी और 
उसी कारण देवो और आयकों बड़े कष्ट हुए थ। बाणसुर जैसे 
बासियों राक्षसे। का महादेवसे सहायता मिलती थी और इस 
कारण वह ५बल होकर देवो ओर आरयकों सताते थे । महादेवका 
यज्ञ विध्यंस करनेका स्वभाव ओर असुरोका देधी और अ।योके 
विरुद्ध प्रबल बनानेकी राजनीति. स्पष्ट सिद्ध कर रही है किय 
प्रारंभ में न तो देवोंके पक्षपाती थे भर न आयेकि सहायक थें। 


(६ रै३५ ) 


परन्तु बहुत समय तक अपने ढज्ञसे चलने वाले स्वतन्त्र और 
देवों या आयेकि कल्याणके बिषयमें पूर्ए - उदांसीन ही रहे थे । 
परन्तु उपेन्द्र विष्णुके प्रयलमसे अनेझ बार असफल्ञता प्राप्त होने 
के कारण महादेवने अपने आपको देवोके पत्षमं रखना योग्य 
समभा और तत्पश्चात्‌ उनसे देवों और आर्योको कोई कष्ट नहीं 
हुए। अथात ये पूर्व आयुमे राक्षसांके सहायक थे परन्तु पश्चातंकी 
घुद्धावस्थामें देवों और आरयोकि हितकारी बन गये । 


यनज्ञभागके लिये युद्ध 


इससे पूर्व बताया ही है कि महादेव | 'क्रतुध्यंशी, यज्हन . 
यज्ञघाती” आदि नामोंसे प्रसिद्ध हैं) दक्त प्रजापतिका यज्ञ इन्होंने 
नष्ट भ्रष्ट किया था । इसका कथायें रामायण मह।|भारत आदि 
४4 कक प्रशिद्ध है और प्रायः पुराणोंमें भी हैं | इसका वृत्तांत 
यह है-- 


दक्तप्रजापतिने यज्ञ किया था, उन्होंने संपूर्ण देबॉकों निम- 
प्रण दिया था, परन्तु महा देवका निमन्त्रण देना भी उसने उचित 
न समझा । इस पर भंगड़ा हुआ ओर भरूगड़ा बढ़त बढ़ते युद्धमें 
प्रिणत्र हुआ महपदेवने अपने भूतगणोंको अपने सेनापतिके 
साथ यज्ञके स्थान पर भजा ओर उन्होंने बहां जाकर यज्ञमंडप 
ओर संपूर्ण यज्ञका नाश किया-- 


केचिद्वमंजुः प्राग्दंशं पत्नीशालां तथापरे | 

स॒द आग्रीध्शार्ला च तदिदारं महानसम्‌ ॥ १४ ॥ 
रुरुजुयज्ञपात्राणि तथैकेडप्रनिनाशयन्‌ ! 
कुणडेष्वमृत्र पन्केचिद्वि भिदुर्दे दिमेखला: ।। ६४ ॥ 


(४ 
झभफाधन्त मुनीनन्य एके पत्नीरतजेंपन्‌ | ' 
|] ३०१] 
अपरे जम हुदवान्प्रत्य पत्नानपत्तायितान्‌ ॥ १६ ॥ 
श्री भागवत ४ | ५ 
“कईयोंने यज्ञशालाक बांस तोड़ दिय. पत्नीशालाका भेदन 
किया. सभास्थान आसम्मीक्षशालरा और प 'कशालाका नाश कईयो 
ने किया. कईयोंने यक्ञप्रात्र तोड़े, दूसरोने अप्रियोको बुकाया, 
यज्ञकुंडोंमें कईयोंन मृत्र किया. वेदी मखला कईयोने ताड़ दिश्े, 
ऋषि मुनियोको कई पोने घसकाया पत्नोयों--खियोका अपमान 
भी कईयोंने किया अन्‍्योंने देवोंको पकड़ कर खूब ठाक दिया । 
इस बलवेमें देवोका भी खूब चोटें लगी कई देवाके दात टूट 
गये, कईयोंकों बड़ी जखमें होगई, कईये।के आंख फट मय इसका 
बणन भी देखिये-- 
जीवनादजपानोजयं ग्रप्यथेता5त्षिणी भगः | 
८७ >> + (0 
भृगोः श्पश्रृण्ति रोहन्तु पृष्णो दन्ताश्र-पूवेबत्‌ ॥ ४१॥ 
देवानां भम्नगात्राणास्र ल्िजां चायुधाश्मभिः | 
भवतानुगृहीतानापाशु मन्योस्त्वनातुरम्‌ ॥। ४२ ॥ 
श्री० भागवत ४७ | ६ 
“यजमान जीवे, भगके आँख ठीक हों, भ्रगुकी मूछियाँ ठीक 
हों. पूषाके दांत पहले जैसे हों, पत्थरोंसे फटे देबोंके गात्र और 
ऋः्बिजोंके अंग ठीक हों ।? इस वरणणनसे पता लगता है कि यज्ञ- 
मान दन्ष प्रजापति बहुत घायल हुआ था, यहां तक कि उसके 
जीवित रहनेमें भी शंका उत्पन्न हुई थो, भग देवताके आंख टूट 
गये थे, पूषाके दाँत हूट गए थे; भ्रगुकी दाढ़ी मूछें काटी 'गई थों 
ओर अन्यन्य देवोंके शरीरोंप्र अन्यान्य स्थालोंमे बढ़े भरी भारी 


( रे३७ ) 


जख्म बने थे | इस झगडे से महादेव का जो यज्ञ भाग प्राप्त हुआ 
उसका भी वर्णन यहां देखिय-- 

एप ते रुद्र भागोउस्तु यदुच्छिष्टोप्वरस्य वे । 

यज्ञस्ते रुद्र भागेन कल्पतामच यज्नहन्‌ ॥ ५० ॥ 

श्री० भागवत । ६४ | 

“है यज्ञषघात करने वाले रुद्र महादेव | यज्ञ का उच्ह्लिष्ट अन्न- 
भाग आपका होगा । इससे यज्ञ बढे।” 

अथोत यज्ञका उच्छिष्ट अज्ञभाग महादेव ओर उनके भूतगणों 
को देने का निश्चय करने से महादेव और भूतगणों ने आगे कभी 
यज्षका घातपात नहीं किया। उच्छिष्ट अन्नभाग का तात्पय॑ भ्कूठा 
अज्न ऐसा ही सममने का कोई कारण नहीं है, उसका इतना ही 
तात्पये दीखता है कि अन्यान्य देवों का अन्नभाग देने के पश्चात्‌ जो 
अज्नभाग अवशिष्ट रहेगा वह रुद्र को दे देना। इतने अन्नभाग पर 
भूतग्णां की संतुष्टी हुई। युद्ध करके अज्न का भाग किंवा अन्नका 
अग्र भाग भी नही लिया, परन्तु यज्ञके डच्छिष्ट भागपर ही संतुष्ट 
हो गये । 

दक्षादि आर्य लोग देवो का सत्कार करते थे ओर उनको अन्न 
भाग देते थे | परंतु भूत लोगोंको या उनके भूतनाथ महादेवको न 
कोई यज्ञ में निमंत्रण देता था ओर न अन्नभाग देते थे । यज्ञ के 
समय देवजाती के लोग यज्ञमंडप में आकर प्रधान स्थान में बेठते 
थे और ताजा अज्ञ का भाग भक्षण करते थे । आये लोग भी उस 
प्रकार यज्ञमें समिल्ित होते थे ओर शेष बचा अन्न भूमिमें गाडते 
या जल में बहा देते थे | परंतु भूत लोगों को यज्षमंडप में आने 
की ओर अन्न भाग प्राप्त करने की. आज्ञा न थी। आजकल भी 
जिस प्रकार ट्विजोंके यज्ञादि कर्म करने के स्थानमें अंत्यज, ढ़ेड़ 


( शेश्ेट ) 


चमार, अथवा म्लेच्छ, यवन आदि अन्य धर्मीय लोग नहीं आ 
सकते हैं, उस प्रकार पूर्व समय की यह बात होगी । इसलिऐ भूत 
लोग यज्ञमंडपके आस पास अन्नकी इच्छासे धूपमें तड़पते और 
बरसातमें भींगते हुए भ्रमण करते रहते होगे | परंतु घंमडी आये 
शक्तिके अभिमानी देव इन भूतोंकी भूखसे पीडित अवस्थाका कुछ 
मी ध्यान नहीं करते थे । पाठक देख सकते हैं. और विचार कर 
सकते हैं कि भूख लोग इतना अपमान ओर कष्ट कितने दिन तक 
बरदाश्त कर सकते हैं? अंतमें इन भूत लोगोंने यज्ञमंडप पर पत्थर 
फेंके और एकदम अंदर घुस कर यज्ञकी बड़ी खराबी की ।” 


ईश्वर विषयक 


झाय समाजके महान बेदिक विद्वान भ्रीपान्‌ पं” सात्तवलेकर 
जी का मत | 


आप 'ईश्वरका साज्षात्कार' पुस्तकके प्रथम भागमे लिखते हैंकि 

“ये सभी (वेदिक) ऋषि “ईश्वर विश्वरूप है! ऐसा ही कह रहे 
हैं। पाठक यहाँ यह बात स्पष्ट रीतिसे सममे कि, ईश्वर विश्वमे 
व्यापक है? ऐसा इनका भाव यहा नही है। प्रत्युत जो विश्वरूप 
दीख रहा है, या अनुभवर्म आ रहा है, वही प्रत्यक्ष इश्वरका 
स्वरूप है । ऐसा ही इनका कथन है । आज इईंश्वरको अदृश्य माना 
जाता है. पर विश्वरूप दृश्य होनेसे बेदिक ईश्वर भी दृश्य ही है। 
यही उपनिषद्‌ और गीताके “विश्वरूप' वर्णनसे स्पष्ट होता है। 
आजकल की प्रचलित कल्पनासे यह सर्वथा विभिन्न है, इसमें 
सन्देह नहीं है ।” वर्तमान मानतायें, 


, (१) ईश्वर बहुत दूर है, (०) इंश्वर हरणक बस्तुमें हे, (३) इश्धर 
अन्दर है और वाहर भी. है, (2) ईश्वर सबमें है. और सब ईश्वर 


€ इहइेह ) 


में हैं, (() इंश्वर ही सब कुछ हैं। इनमें अन्तिम धारणा वैदिक 
हैं|? प्रू० ६ #& 

एक ईश्वरकी सार्व भोम सत्ता सानने पर, तथा इश्वरकों सर्व- 
व्यापक मानने पर दूसरी स॒ष्टिकी सत्ता मानना कठिन है। क्‍योंकि 
एक ही स्थानमें दो वस्तुओंका रहना असंभव है। जहाँ सृष्टि है 
धहाँ इश्वर नहीं और जहाँ ईश्वर होगा, वहां सष्टि नहीं ऐसा मानने 
की शओर प्रवृत्ति होती है । सब भूतोंमें ईश्वर है ऐसा माननेसे 
इसका अथ सब भूत खोखले हैं । अतः वहां खोखले पनमें ईश्वर 
रहा है ऐसा होता है । 

इसी तरह इश्वरमें सब भूत हैं, ऐसा कहते ही इंश्वरमें ऐसा 
स्थान है, जहां सब मत रह सकते हैं, ऐसा ही मानने पड़ेगा । 

दो या तीन पदार्थ इश्वस्के अतिरिक्त हैं और उनके साथ 
इंश्बर भी सर्व ठ्यापक है, इस कथनका तर्क दृष्टिसे कुछ भी मूल्य 
नहीं है | तव्ापि ये लोग तथा द्वेतसिद्धान्तका मानने वाले सब 
सम्प्रदाय ऐसा ही मानत आय हैं । 

थे ईश्वर, प्रकृति और जीवकोी अनादि मानते हैं और बसा 
सानते हुय इश्वरका सर्वव्यापक भी मानते हैं ।” प्रू० €८ 

यहाँ आार्थ समाजके मूल सिद्धान्तकों ही वर्क और वेद विरुद्ध 
सिद्ध किया गया है । 


चोर आदि सब ईश्बर हें 
आगे आप लिखत है फि-- 


“घातक, चोर, डाकू, लुटेरे, ठगने बाल, घोखेबराज, फरेवी, 
गकार, कपटी, छल करने वाला, नियमोका उल्ज्लंधन करने वाला, 








& इसमें तृतीय और चतुर्थ सिद्धान्त आर्य समाजका है, जिसको 
स्पश्टरूपसे अवैदिक बताया गया है । 


५ रे४० ) 


सत्रिके समय-दुष्ट इच्छासे भ्रमण करने वाला, निःसन्देह ये दुष्ट 
भाव वाले मानवोंके बाचक ( शब्द ) हैं। परन्तु ये भी; रुद्रके ही 
हैं। जिस तरह ज्ञानदाता ब्राह्मण, सबके पालन करने वाले 
क्षत्रिय, सबके पोषणकता वश्य, ओर सबकी सह्दायतार्थ कर्म 
करने त्राले शुद्र, रुद्रके रूप हैं, उसी प्रकार चोरी करके लोगोंको 
लूटने वाले रुद्रके ही रूप हैं पाठकोंको यह माननेके लिये बड़ा 
कठिन कार्य है । चोर भी परमात्माका अंश है । क्‍या यह सत्य 
नहीं है | प्रृ० ९८३ 
चार वर्णंके मानवोंका जीव जैसा परमःत्माका अंश है 
वसा ही चोर, डाकू, लुटेरोका जीव भी परमात्माका अंश है । 
बेदका कथन है कि--जिस तरह चार वर्णामे विद्यमान जनता 
संसेव्य है, इसी तरह चार. डाकू, आदि भो बेस ही संसेठ्य हैं।” 
प्र« १७४ 
जन्म आदि कमंसे नहीं हे 
“आजकल जो बताया जाता है क्ि--पूर्व कर्मके पापके भोग 
ग्रोगनेके लिये जीव शरीर धारण करना है. अथान्‌ जन्म पाप 
मूलक है. यह वेदका सिद्धान्त नहीं है | यह जैन. बोद्ध।की कल्पना 
वेदिक घम्मतियोके अन्दर घुस गई हो" प्र८ २ «८ 
इस प्रकार आपने यह मिद्ध कर दिया क्रि--इश्वर विषयक 
बतंमान सम्पूर्ण मान्यताये अबदिक हैं । 
इसके लिये हम आपका शतशः धन्यवाद ही देग। किन्तु 
यदि आप थाड़ा ओर विचार करत ता आपकी अपनी यह नवीन 
कल्पना भी अवेदिक ओर तक हीन प्रतीत हाती | 


मुक्ति नहीं 


आप लिखते हैं क्रि--/ समूच। विश्व एक हो सत्ता है (एक 


( रे४१ ) 


सतत) यहाँ विभिन्न सत्ताके लिए स्थान नहीं | सब मिलकर एक ही 
सत्तामें परिणत होनेसे मुक्ति सबकी सिलकर एक होगी (” प्र०४५५ 

इस प्रकार आपने कर्म सिद्धान्त तथा मुक्ति, और मुक्ति क्रे 
साधन, तप आदिके लिए सन्‍यास धारण आदि सबको वेद्किधर्म 
पर जनियों की अमिट छाप,बताया है | परंतु इस प्रश्न का इनके 
पास कोई उत्तर नहीं है कि यह ईश्वर विना कारण चोर, डाकू 
लुटेरा, व्यभिचारी, घातक आदिबननेके लिए क्यों| प्रव्ृत्त होता है 

तथा आपके सर्देक्यवाद के मानने पर पाप ओर पुणय आदि 
की व्यस्था का आधार क्या है ? 

क्योकि आपके सतसे जन्म कर्म मूलक तो है नहीं ! अपितु 
आपके मतानुसार तो इंश्वर बिना प्रयोजन ,ओर बिना किसी कारण 
के स्वयं ही प्रत्यक समय गधा, घोड़ा. कुत्ता बिल्ली पशु पक्षी 
व सनुष्य आदि का रूप धारण करता रहता है । इस प्रकार 
अनेक शंकायें हैं जिनका विवचन हम आगे वेदान्त दर्शन प्रकरण 
में करेंगे । यहां ता यही कहना है कि आपकी यह मान्यता 
भी अवेदिक है। क्योकि आपने जिन बेदिक मंत्रोके आधारसे 
अपने मतकी स्थापना की है, हमने उन सब सन्त्रोक़े यथाथ अर्थ 
लिख कर सप्रमाण यह सिद्दठ कर दिया हेकि सब कथन जीवात्मा 
की अवस्थाओका है। अथात किसी जगह तो निश्चय नयसे. 
शुद्धात्मा (परमात्मा) का वर्शान है. ओर कहा अन्तरात्मा (आत्म- 
ज्ञानी महात्मा) का कथन हे, ता कहीं बहिरात्मा. अथात्‌ संसारी 
आएत्मा ( संसार में लिप्रका बणुन है । 


यह वशुन रुद्रका है. जिसको आपने स्वर्स (महामारतकी समालोवना 
में) भूत जाति (मूटान) का तथा पिशाच जातिका राजा सिद्ध किया है 
अतः यह चोरों व डाका डालने वाली जातियोका अधिपति था यद्द सिद्ध 
है । इसको ईश्वर कहना ईश्वरका मजा उड़ाना है । 


( १४२ ) 
प्राण महिमा 


इसी विषयको विशेष स्पष्ट करनेके लिए हम बेदिक साहित्यमें 
जो प्राणोंकी महिमाका वर्णन है, उसको लिखते हैं। इस 
बर्णनसे पाठकोंको वैदिक अध्यात्म विद्याका भी रहस्य समममें 
अआजाएगा, तथा वेदोंमें जा स्ष्टि रचना के मन्त्र प्रतीत होते हैं 
जनका भेद्‌ भी प्रकट हो जायगा। 


७ 
प्राणाका माहात्य: 

*( बैदिक वांगमयमें )--सूर्यके जितने अश्व, वृषभ, हंस 
झ्ादि आरोपित नाम आते हैं जीवात्मा को भी उन नामों से 
पुकारते हैं | सूस्यके सप्त प्रकार किरण हैं। जीवात्माके भी दो 
चक्तु, दो कर्ण दो नासिकायें, एक बाणी ये सप्त किरण सम हैं । 
सूथ्यके साथ भी कहीं प्राण और मन, कहीं प्राण, मत ओर 
बाणी, कहीं प्राण मन वाणी. और बिज्ञान. कहीं चत्तु श्रोत्र. 
मन वाणी कहीं पच्चेन्द्रिय पप्ठ मन इत्यादि समानता है । जैसे 
सूथ्यके घुलाक. अन्तरिक्ष और प्रथिबी तीन लोक हैं। तद़त 
जावात्माके परसे कटि पयन्त एक प्रथिथी लोक मध्यशरीर दूसरा 
अन्तरित्तलोक, तीसरा द्यु्ञोक । अथवा एक स्थूंल शरीर, दूसरा 
इन्द्रिय, तीसरा मन ये तीन लोक हैं भाव यह हे कि जीबात्मा 
ओर सूर्यको अनेक प्रकारसे परम्पर उपसित करते है । यह 
जीवात्मविशिष्ट जो नयन, कर्ण. नासिका रसना आदिक गया हैं। 
के यहाँ प्राण नामसे उक्त हैं । 


प्राण ही सुपण (पत्ती) हैः 
यत्रा सपर्णा अम्ृतस्य भागम्‌ । 
अनिमेष॑ विदथा;भिस्वरन्ति ॥ 


( रे४३ ) 


इनो विश्वस्य भ्ुवनस्थ गोपाः | 

स माधीरः पाकमग्राविवेश ॥ नि० | ३। १२॥ 

यहां यारकाचायय सूथ्य और जीवात्मा दोनोका वर्णन करते 
हैं सूच्य पक्तमें सुपएं + किरण । आत्मपतक्षमें सुपर्ण -- इम्द्रिय । 
जीत्ात्म विशिष्ट प्राण ही पक्षी है। 

पुरश्च क्रे द्विपदः पुरथक्र चतुष्पदः 

पुरः स पक्षी भृत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌ |ब०२।५१८ 

इस प्राण सहित जीबात्माके द्विपद. चतुष्पर सच ही पुर 
(माम) है अतः यह पुरुष कहता है। पत्ती ही के सर्वत्र प्रविष्ट है।' * " 

ब्रह्मा देवानां पदवीः कवीना सपिविध्राणां पहिषरी संगा- 
णाम्‌ । श्येनी गृधाणां स्वधितिवनानां सोमः पित्रमस्येति 
रेभन ॥ नि० परि० २६ १३ ॥॥ 

इस ऋचामें ब्रह्मा, पदवी. ऋषि महिष, श्येन, स्रधिति और 
सेम ये सब जीवात्माके ,नाम और देव. कवि, विप्र, झूग, गृभ, 
घन ये सब इन्द्रियोंके नाम हैं | ऐसा यारकाचार्य कहते हैं । 

हंसः शुचिपद्‌ वसुरन्तरिच्सद्‌ दोतावेद्षिदतिथिदु रोश- 
सत्‌। तृषद्‌ वरसदतसदू व्योमसदूब्जा गोजा ऋतजा अद्विजञा 
ऋआतम्‌ | निरुक्त | 

यहाँ हंस आदि प्राण सहित जीवात्माके नाम कहे गधे हैं । 

प्राण ही सप्त ऋषि हैं 
सप्त ऋषयः प्रतिष्टताः शरीरे | 
सप्त रच्चन्ति सदू मप्रमादम ॥ 


(६ ४७४ » 


सस्मापः स्वपतो लोकमीयुः | 
तत्र जाग्रतो अस्वमजों सत्रसदी च देवों ।। नि० दे ० ६३७ 
यहाँ भी दोनों पक्षो। में घटाते हैं। सूर्य रूप शरीर में सात 
किरण ही सप्त ऋषि हैं । वे ही किरण प्रमाद रहित हो सम्वत्सर 
की रक्षा करते हैं | सूर्य के अस्त होने पर भी ये ही सात (श्राप) 
सर्वत्र व्यापक होते हैं । सूयं और वायु दोनों जगते रहते हैं। 
इत्यादि सूर्य पक्त में (षड़ +इन्द्रियाणि +विद्या+सप्तमी ) छः 
इन्द्रिय और सप्रमी विद्या य सातो ऋषि हैं। ये ही शरीर की 
रक्षा करते हैं सोजाने पर ये सातों आत्म रूप लोक में रहते हैं 
प्रान्ष और तेजस आत्मा सदा जगते रहते हैं, प्राज्ञ- जीवात्मा । 
तैजस -- प्राण यहाँ यास्क छः इन्द्रिय कहते है । पश्न ज्ञानेन्द्रिय, 
षष्ठ मन । ४ 
तिख्यंगू विलश्रमप्त ऊध्वेवुध्नी । 
यस्मिन्‌ यशो निहित विश्व रूपम्‌ ॥ 
अत्रासत ऋषयः सप्त साकम्‌ । 
ये अस्य गोपा महतो वभूचु! || नि० दें० ६ । ३७ ॥ 
यहाँ भी यास्क दोनो पक्त रखते हैं। आत्म पत्तमें सप्त ऋषि 
पदसे सप्त इन्द्रिय लेते हैं। दो नयन, दो प्राण, दो नासिकायें 
ओर एक जिह्ना प्रायः ये ही सात अमभिप्रेत हैं। 
इसकी व्याख्या शतपथ न्राह्मणमें भी है परन्तु यहाँ पाठ 
इस प्रकार है। ऐ 
अवाम्‌ विलश्रमस ऊध्ववुध्नः । 
तस्मिन्‌ यशों निद्वितं विश्वरूपम ॥ 
तस्या सप्त ऋषयः सप्त तीरे । 
चाणष्टमी ब्रक्षणा संविदाना ॥ 


(६ रेध्ट५ ) 


इस शरीरमें जो शिर हे वही चमस ( पात्रवत्‌ ) है (अवॉग- 
कल ) इसका सुखरूप बिल (ब्िद्र) नीचे है। मूल ऊपर है। इस 
शिरोरूप चमस पात्रमें प्राणरूप सम्पूर्ण यश स्थापित है । इसके 
तट पर प्राण रूप सात ऋषि हैं। और अष्टमी बाणी वेद ( त्रह्म- 
श्रात्मा ) से सम्बाद करती हुई विद्यमान हैे। आगे इन सातोंके 
नाम भी कहते हैं । दोनो कर्ण --गोतम, भरद्वाज। दोनों चछु्- 
विश्वामित्र, जमदम्ति । दोनों नासिकाएँ -वसिष्ठ, कश्यप । 
वाणी +- अत्रि । 

3 
प्राण ही ऋषि हूं 

अत्व शआह्यण अन्थोमें 

“प्राणा वें ऋषयः” शत० ६ | १ “प्राणा वे ऋषयः” 

इस प्रकारका पाठ बहुत आता है | 

प्राणा उ वा ऋषयः ॥८।७॥ ग्राणा वे वालखिल्या:॥८॥ 

इत्यादि शतपथादि ब्राह्मणोंमें देखिये । 

शत पथवा० के अष्टम काण्डके आरम्भमें ही लिखा है । 

“आ्राणो भोवायनः । ग्राणों वे वसिष्ठछऋषिः । ६। पनो 
बे भरद्वाजः | चलुवेजमदपि ऋषिः । वाग्‌ वे विश्वकर्माऋषिः 

इत्यादि अनेक प्रमाणसे सिद्ध होता है कि वेदोंमें जो बसिष्ठ 
आदि पद आए हैं. वे प्राणोंके , अथवा प्राण विशिष्ठ जीवात्माफरे 
नाम हैं । 

5 
प्राण ही सप्त शीर्षणय प्राण हें 
पे 
सप्त व॑ शीषन प्राणा: । ऐतरेय ॥ ३ ॥ ३ ॥ 


६ २४६ ) 


“सप्त शीषेण्याः प्राणाः 
ऐसा पाठ ज्राह्मणोंमें बहुत आता है दो चहछु, दो कर्ण 
दो नासिकाएँ ओर एक वाग ये ही सप्त शीषंण्य प्राण हैं । 


प्राण ही भूभु वादि स॒प्त लोक हैं 

प्राणायाम के समयम्रें 

“औओ  भूः ओ श्रुवः ओों स्व: ओं महः आओ जनः ओं 
तपः ओ सत्यम' 

यह मन्त्र पढ़ते हैं। 

प्राण + आयाम +> प्राणोके अवरोध करनेका नाम प्राणायाम 
है भू आदि प्राणोंके नाम है । 

१४--चतुर्देश लोकोंका जो वर्णन है बह प्राणोंका ही वर्णन 
है। ये द्वी सात प्राण-दो चक्ु, दो कर्ण, दो नासिकाएँ और वाग 
ऊपर के लोक हैं, + और दो हाथ दो पैर एक मूत्रेन्द्रिय मलेन्द्रिय 
आर एक उदर ये सात नीचेके सात लोक | अतल, वितल, सुतल 
महातत्न, रसातल ओर पाताल नामसे पुकार जाते है.। 


प्राण ही ४६ वाय हैं 


महाभारतादिकों में गाथा है कि कश्यपकी स्त्री दितिको जब 
गर्भ रहा तब “इन्द्र यह जान कर कि इससे उत्त्पन्न बालक मेरा 
घातक होगा” द्तिक उद्रमें प्रविष्ट हो गर्सस्थ बाल़्ककों प्रथम ७ 
सात खण्ड कर पुनः एक एककों सात २ खरढ कर वाहर निकल 
आया। दिति ने इसके साहसको देख अपने ४6 पुत्रों को इन्द्र के 
साथ कर दिया तब ही से थे मरुत्‌ वा मारुत्‌ कद्दाते हैं और इन्द्र 
के सदा साथ रहते हैं। भातर यह है किः-- दिति नाम व्यष्टि शरीर 


( दे४७ ) 


का और अदिति नाम समष्टि शरीरका हे। ( दो अवखण्ड ने ) 
जो सीमा वद्ध, विनश्वर शरीर है वह दिति तद्धिन्न अदिति। इन्द्र 
नाम जीवात्मा का है । इन्द्रिय शब्द का अर्थ इन्द्र छिद्डः है 
अथात्‌ इन्द्रका चिन्ह करण द्वारा इन्द्र (जीवात्मा ) का बोध 
होता है अतः इस नेत्नादिक समूहको इन्द्रिय कहते हैं। इस 
से बिस्पष्ट सिद्ध है कि इन्द्र नाम जीवात्मा का भी है । मनुष्य से 
लेकर कीट परयनत का जो शरीर बह दिति, क्‍यों कि यह सीमावद्ध 
खण्डनीय और विनश्वर है | इस सम्पूर्ण ब्रह्माए्डका जो अखरड, 
असीम, अविनश्वर शरीर है वह अदिति है । इस अदिति के पुत्र 
जीवके सदगुण आदि देव हैं। अतः ये भी अविनश्वर हैं । और 
दितिके पुत्र राक्षस हैं। थे बिनश्वर हैं। काम, फ्राध, लोभ भश्रादि 
जो शरीरके धर्म हैं वे ही यहां राक्षस हैं। इन दोनोंमें सदा सम्राम 
रहता है । परन्तु प्राण ( नयन, कर्ण नासिका इत्यादि ) भी तो 
भौतिक हैं श्रतः ये भी दितिके पुत्र हैं फिर प्राणों ओर जीवात्मा 
में बड़ा विरोध रहना चाहिये। परन्तु रहता नहीं । यद्यपि ये 
भोतिक ओर बिनश्वर हैं. तथापि ये सदा जीवात्सा इन्द्रके साथी 
हैं । भौतिक होनेके कारण ही ये ही इन्द्रिय कभी २ असुररूप 
घारण कर जीवात्मासे घोर संग्राम करते हैं, इसी भावके दिख- 
लानेके लिय इस आख्यायिका की संष्टि हुई है। इस शरीरमें 
भुख्य एक ही प्राण है । जीवात्माके योगसे यही एक प्राण सात 
होते हैं. दो नयन, दो कर, दो नासिकाएँ और एक जिद्ना, पुनः 
इन सातोंकी अनन्त विषय त्रापनाएं हैं। इसीको ७+ ७ सातको 
सातसे गुशाक< ४७ दिखलाया हे । विनश्वर होनेके फारण 
मरुत्‌ न्‍* मरण शील कहता है ओर ये सदा इन्द्रके साथ रहते 
हैं। इन्द्र बिना इनका अस्तित्व नहीं रह सकता। अतः वेडोंमें 
भी इन्द्रको मरुत्वान कहा है | 


उिणणम०» ँ; पदाााा 


६ हरैड्ेंण ) 


प्राण ही सप्त होता हैं 


येश्यों होत्रां प्रथमा मायेजे। मनुः समिद्धाग्निमनसा सप्त 
दोतमिः ॥ १० | १३। ७॥ 

मनु >- जीवात्वा | ( समिद्धाम्रि ) जिसने दृदयरूप अप्निको 
प्रदीघ्त किया है बह ( मनु: ) जीवात्मा ( मनसा+ सप्तहोतृभि: ) 
सन और सप्तेन्द्रिय रूप सप्त हाताओंके साथ ( प्रथमाम्‌ ) उत्तम 
( होत्राम + आयेजे ) यज्ञ सम्पादन करता है । 

होत्रा-हयन्ते हवींषि यत्र सा होत्रा यज्ञः | साम० ॥ 

येन यज्ञस्तायते सप्त 'होता | यजुः । 

जिस यज्ञमें चन्नु आदि सप्त होता है। वदों और शतपथादि 
ब्राह्मणोंके देखनेसे यह प्रतीत हाता है कि यज्ञादि विधान भी 
केवल प्रतिनिधि म्वरूप हैं | अध्यात्म यज्ञों के स्थान में विविध 
ऋत्विकोंके साथ वाह्य यज्ञ करके दिखलाये जाते हैं । कहाँ तक 
वर्णन किया जाय । सप्रसिन्‍्चु, सप्रलाक, सप्तराशि, सप्तार्च 
सप्ताप्ति, सप्रहात्र आदि पदोसे भी सप्रेन्द्रियोका ही ग्रहण है । 
वृहृदारण्यकोपनिषद में याज्षवल्क्य कहते हैं । 


१-वास्वे यज्ञस्थ होता । २-चन्तुर्वेयज्ञस्पाउध्वयु 
३-पआणा व॑ यज्ञस्यथ उद्गाता । ४-मनो वे यज्ञस्य ब्रह्मा 


यहाँ पर देखते हैं वाग , चक्तु, प्राण. और मन ये ही चार 
होता है अध्वयु उदगाता ओर ब्रह्मा है | 


पुनः वाह्य यज्ञ तान प्रकारकोी ऋचाएँ तीन समयमें पढ़ी जाती 


हैं वे पुरोनुवाक्या १ याज्या < और शस्या कहती हैं । 
याक्षयल्क्य कहते हैं 


( हरै४६€ ) 


“प्राण एवं पुरोइनुवाक्या, अपानोयाज्या, ज्यानः शस्याँ 
प्राण ही पुरोडलुवाक्या है, अपान याज्या है ओर व्यान- 
शस्या हे । ऐतरेय ब्राह्मण ६, १४ में कह! है । 


प्राणो वे होता | प्राशः से ऋत्विज! | ६ | ३ में 
वाग्ब सु अह्मए्या २ | २८ में मनो वे यज्ञस्य मेत्रा वरुणः 
।२ | २७ में, प्राणा वे ऋषयों देव्यासः | १ । ८ में 
प्राणा पानी अप्नीपोमी चक्षुषी एवं अग्नीषोगी । 

प्राण ही गो, धेनु ओर विप्र हैं । और आत्मा सेम है । 


सोम॑ गावो धेनबों बावशानाः । 
सोम॑ विप्रा मतिमिः प्ृच्छपानाः ॥ 
सोमः सुतः पूयतेश्रज्य वानः | 
सोमे अरकासिष्टुमः संतवन्ते | नि० परिशिष्ट २ ॥ 
सू पक्तमे गो, धनु और बिप्रपदर्त किरणोका, ओर आत्म- 
पक्तमें इन्द्रियोका अहरण है । 
इसी अकार हंस, समुद्र, पा आदि दानोंके नाम कहे गए हैं। 
प्राण ही चन्द्रमा है । 
बिधु दद्राणं समने बहूनां । 
युवान सन्त पलिता जगार || 
देवस्य पश्य काव्य महित्वाउच्या ममार राह्मः समान ! 
नि० परि० २। 
( पत्यतः ) आदित्य ( समने बहूनां + दद्वाण॒त) आकाश 
में विविध नक्षत्रोके मध्यम दमनशीला ( युवानम्‌ + स्व + 


( देशू० ) 


विधुम्‌ ) युवा चन्द्रमा को ( जगार ) निगल जाता है। (देवस्थ + 
महित्वा+ काव्यम्‌ + पश्य ) सूर्यके मद्ठान्‌ सामरथ्यंको 
( अद्य+ ममार ) चन्द्रमा आज मरता है । (हाः+ सः+ सम + 
आन ) परन्तु कल ही पुनः जी उठत। है ( समने ) संद्ाररूप 
संग्राममें जो प्राण ( वहूनाम्‌ + दद्राणम ) बहुतोंकों दमन करने 
हारा है ( युवानम्‌ + सन्‍्तम ) और जो सदा युवा रहता है 
( विधुम ) उस प्राणरूप चन्द्रमाकों ( पतितः ) जराबस्थाके 
कारण शुक्ल केश रूप पुरुष ( जगार ) गिरजात है। इस देवकी 
महिमा देखो | यह प्राण आज मरता है कल्न पुनः जन्म लेता है। 
सम्‌ आन -> अन-प्रणने । अन घ'तुसे “आन” लिट में बना 
है । इत्यादि कहाँ तक उदाहरण लिखें जाय । निरूक्तमें अध्यात्म 
ओर अधिदेवत पक्ष देखिये | यद्यपि परिशिष्ट यास्क्ृत प्रतीत नहीं 
होता तथापि यास्कानुकूल है इसमें सन्देह नहीं क्योंकि द्वादशा- 
ध्यायी निरुक्तसे भी उमयपक्त दिखलाया गया है । 


जगत ओर शरीर 


ऋषियोंने इस मानब शरीर को जगतस उपमा दी है यथा--- 

छान्दोग्योपनिषद्के चतुथ प्रपाठकके तृतीय खंडमें कहते हैं 
“बायु ही संबगें अर्थात अपने में सब पदार्थका लय करने बाला 
हे” | जब अप्नि अस्त होता है तब वायु मे ही लीन होता है । सूर्य 
श्रस्त होता है तब वायु मे ही लोन होता है इसी प्रकार चन्द्र और 
जल भी वायु में लीन हात हैं। यह अधिदेवत है” । “ अब 
अध्यात्म कहते हैं प्राण तो संबर्ग है। जब वह ( जीव ) सात है 
तत्न बाणों प्राण में ही लीन होती है इसी प्रकार चक्ु श्षात्र और 
मन ये भी प्राण में लीन हींते हैं | थे हो दो संवर्ग हैं । देवों में बायु 
ओर भ्राणों ( इन्द्रियों ) में प्राण” यहां वाह्म जगत में जेसे वायु, 


६ रै४१ ) 


अग्नि, सूर्य, चन्द्र ओर जलदेब हैं और उन में सूजात्मा कायु मुख्य 
है | तद्गत शरीर में प्रा, वाणी, चक्तु, श्रोत्र ओर मन येपांच प्राण 
( इन्द्रिय ) हैं इनमें प्राण मुख्य है । ; 


पुन; ३-१७ में कहा है कि अध्यात्म जगतूमें सनको ब्ृहत्‌ 
जान इसके गुणोका अध्ययन करे | इस मनके वाणी. प्राण, चक्चु 
ओर क्रोत्र चार पद हैं ओर आकाशके अग्नि, वायु, आदित्य और 
दिशा चार पद हैं । 


यहां मनकी अकाशसे तुलनाकी है । क्योकि दानों ही अनन्त 
हैं।बृह। १।५।४ में कहत हैं। बाग प्रथिवी लोक, मन अन्त- 
रिक्ष लोक, ओर प्राण युलोक हैं । 


यूह १। ५। २९ में कहते हैं। इन्द्रिय गण परस्पर स्पर्धा 
करने लगे कि बाग ने कहा कि में ही बोलू गी । चक्ुने कहा कि मैं 
ही देखूं गा। भोत्रनने कहा कि में ही सुनू गा इस प्रकार सब इन्द्रिय 
कहने लगे | परन्तु मृत्यु आकर इन सबोंकों वशमें करने लग्ा। 
इसी कारण वाग्‌ थकती है । चक्षु ओर श्रोत्र शान्त होजाते हैं. 
मृत्यु इनको विवश कर प्राण की ओर चला। परन्तु प्राणको 
विवश न कर सका । अतः प्राण सबंदा चलता हुआ थकता 
नहीं । अतः यह मध्यम प्राण सर्व श्रेष्ठ हे यह अध्यात्म है । 


अब अधि देवत कहते हैं। (अपिने कहा कि में प्रज्वलित 
होऊँगा । सूर्यने कहा कि मैं तपूंगा। चन्द्रने कहा में भाषित 
हाऊँगा। उन्हें भी झ॒ृत्युने अपने बश कर लिया। परन्तु बायुदेव 
को वशमें ना कर सका.। क्योंकि सून्नात्मा वायु सबंदा प्रलय फाल 
मैं भी बना रहता है। इत्यादि ओऔपनिषेद्‌ प्रयोगोंमें इस शरीर 
को ब्रह्माण्डसे उपनित किया है। ओर प्राणको श्रेष्टता मानी है। . 


( ईहेर ) 


इन्द्रिय ८ प्राण ) ही पंचजन हें 


यस्मिन पश्च पश्चजना आकाशश्र प्रतिष्ठितः ॥ 
० ७।४। १७ 
जिस शरीरसे पंच संख्या पांच जन हैं। ओर श्राकाश प्रति- 
प्रित हैं । यहां “पत्चजन शब्दसे प्राणोका ही ग्रहण है. इसमें 
चेदान्त सूत्र १ । ४। १९। प्राणादयोवाक्यशेषात्‌ | देखिये बाग्‌ . 
सन. चक्षु. श्रात्र ओर प्राण ये पद्च प्राण कहात हैं । इनके ही 
नाम पद्चजन, पद्भमानव. पश्चज्षिति. पश्चक्ष्टि आदि भी हैं । कहीं 
पत्नझानेन्द्रिय, कह! पत्र्राण, कही दशप्राण,कहीं एकादश ग्राण । 
कही पद्न ज्ञानेन्द्रिय., पष्ठमन जोड़कर पट्प्राण । इत्यादि वर्णन 
आता है । 
हे 
प्राण ही दरपलक पड्च ब्रह्म पुरुष हे 
छा० ३। १३ में लिखा कि इस हृदयके पांच देव सुपि अधात 
छिद्र हैं। १--पूर् में चक्चु रूप छिद्र है बही प्राण और आदित्य है. 
२--दक्षिण में श्रोत्र रूप छिद्र है| वहं। व्यान और चन्द्रमा है। 
३--पश्चिम में बाय रूप छिर्र है । घहीं श्रपान और अप्रि है । 
४--उत्तर में मनोरूप छिद्र है वही समान ओर पर्जन्य है| ४--- 
ऊपर वायुरूप छिद्र है वही उदान और आकाश है। ये पांच ब्रह्म 
पुरुष हैं । रदर्ग लोकके द्वरपालक हैं । 


हें & 
प्राण ही देव ओर असुर हें 
छान्‍्दो० ११२। और बृहदारण्यक १। ३। में कहा है कि 
इन्द्रिय ही देव ओर असुर हैं दुष्टेन्द्रयो के नाम असुर और 
चशीभूत इन्द्रियोंके नाम देव है । अथवा इन्द्रियोंकी जो साधु 


(६ रेशईे ) 


असाधु दो ब्ृत्तियाँ दे वे ही देव ओर असुर हैं। इन के ही महा- 
थुद्धों का नाम देवासुर संग्राम है. । प्राणायाम सत्यादिके ग्रहणसे 
इनके असुरत्व भावका नाश होजाता है । इसका वर्णन बृहदाण्यक 
में वृहत्पृूवंक हैं निष्पाप वाणी का अश्नि देव, निष्पाप प्राण, 
को बायुदेव.निष्पाप चछु को 4028 निष्पाप शक्षात्र को 
दिखेव और निष्पाप मनको चन्द्रदेव कहत हैं । 
( ३ 5 
इन्द्रिय ही श्वान (कुत्ते हैं) 
छान्‍दों १। ९० में कहा है कि मुख्य ९ श्वेत कुत्ता ओर 
वाणी. चन्षु श्रोत्र ओर मन य साधारण कुत्ते है। थ अन्नके लिय 
व्याकुल हात है । 
| ७ ७  चजक 
इन्द्रिय ही अश्व (घोड़े) हैं 
आत्मानं रथिनं विद्धि-शरीरं रथमेत्र तु । 
बृद्धिस्तु सारिथं विद्वि-पनरः प्रग्रह मेव च ॥ ३ 
इन्द्रियाणि हयानाहुविंपयं स्तेषु गोचरान्‌ | क० उ० 
यह शरीर रथ है । आत्मा रथी है । बुद्धि सारथी है । मन 
लगाम है । इन्द्रिय हय (घोड़े) हैं । इनमें विषय निवास करते हैं । 


गे ञ्ो्‌ 52५ शद 
मुख्य गोण प्राण और पच्च शब्द 
पैर से शिर तक व्यापक प्राण के मुख्य, वरिप्ठ आदि 
नाम है इनके ही प्राण अपान, समान, उदान,व्यान आदि पांचवां 
दश भद है ओर वाग,मन,चक्तु, श्रात्र ये चार गौण प्राण कहते हैं। 
तानू वरिष्ठ: प्राण उवाच- वाइमनश्रक्ुः भोत॑च ते प्रीताः 
प्राशस्तुबन्ति ॥ 


(६ रै४४ ) 


इत्यादि प्रश्नोपनिष्द्‌ ओर अन्यान्‍्य उपनिषदोंमें देखिये। 
यहाँ प्राणांमें चेतनत्व ओर पुरुषत्वका आरोपकर सम्बाद और 
स्तुति आदिका वर्णन हे । 


प्राणों में ख्रोत्वारोप 


छान्दाग्यापनिषद्‌ के पंचम प्रपाठक के आदि में ही कहा है 

कि सब प्राण प्रजापतिके निकट जाकर बोले, कि हम में श्रेष्ट कौन 
है। प्रजापतिने कहा कि आपमें से जिनके न रहनेसे यह शरीर 
पापिष्ट हो जाय वही श्रेष्ट है। प्रथम बाग्देवी इस शरीरसे बाहर 
निकल गई । परन्तु इसके निकलने से शरीर पापिष्ठ नहीं हुआ, 
क्यो कि सूक्र ( गूंग ) बत्‌ सब प्राण निवाह करने लगे। इसी 
प्रकार चक्तु, क्रात्र और मन, भी क्रमपूबक अपना <* शक्ति की 
परीक्षा करने लगे : अन्ध, बधर, ओर बालक वत्‌ सबका नित्राह 
हो गया । परन्तु जब मुख्य प्राण निकलने लगा तब ये वाग., चक्तु, 
श्रोत्र, ओर मन देव सब मिलकर भी शरीरको धारण न कर सके 
शरीर पापिष्ठ होने लगा । तब ये प्राण मुख्य प्राणकी स्तुति करने 
लगे । बागने कहा हे प्राण ! आप वसिष्ठ और में वसिष्टा हूं। 
चछुने कहा आप ग्रतिष्ठ हैं ओर मै प्रतिष्ठा हूं। श्रोत्रने कहा आप 
सम्पद हैं ओर में सम्पदा हूं । मनने कहा आप आयतन हैं और 
मैं आयतन हूं । इत्यादि प्रयोगमें वाग , मन, श्रोत्र, चक्ु और 
प्राण थे ही पाँच पंच प्राण कहाते हैं, यह सदा ध्यान रखना 
चाहिय | 


प्राणों की संख्या 
सप्तगदेविशेषितत्वाच । वेदान्तम्तत्र २ | ४ । ५ 


( रेई॥ ) 


सप्त ग्राशाः प्रभवन्ति | यहां सप्त प्राण । 

अष्टीग्रहा अष्टाबति ग्रहाः । यहां अष्ट प्राण | 

सप्त वें शीपणयाः प्राणाः द्वाववाओं । यहां नव पआ्रण। 

पं 65 
नव थे पुरुषे ग्राणा नामिदशमी । यहां दश प्राण | 
्प 

दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मकादशः | यहां एकादश प्राण । 

सर्वेषां स्पर्शानां त्वगेकायतनम्‌ । यहां द्वादश प्राण । 

चतुश्र द्रष्टव्यश्व । यहां त्रयोदश प्राण | 

थे सब भेद शंकराचार्य ने इसी सूत्र पर दिये हैं। अन्तमें 
इस सूत्रके अनुसार स्थिर करत हैं कि सात ही श्ाण है । 
“सप्तवेशोषशयांः ग्राणा:” | “गुहाशया निहिता सप्त सप्त 

_ इत्यादि प्रमाशांसे सप्त प्राण, कहें हैं इस प्रकार देखेंगे ता 

प्राणणांका निरूपण विविध प्रकारस आया है |” 


( बेदिक इत्तिहासार्थ निर्णय पं० शिवशंकरजी काव्यतीर्थ ) 
प्राण स्तुति 


एयो5प्रिस्तपत्येष ख़््यं एप पजन्यो मथवानेप वायुरेप 
पृथित्री रविर्देवः सद्‌ सच्चास्ृतं च यत्‌ ॥ ५।॥ अरा एवं 
रथ नाभो प्राण सर्व प्रतिष्टितम्‌ । ऋचो यजू'परि सामानि 
यज्ञ: ज्षत्र ब्रह्न च । ६॥ प्रजापतिश्ररसि गर्भ त्वमेव प्रति- 
जायसे । तुभ्यं प्राण प्रजास्त्वा मा वलि दरन्ति यः ग्राशों 
प्रतितिष्ठसि ।। ७ ॥ देवानामसि वन्हितमः पिता प्रथमा 


( ३५६ ) 


स्वथा | ऋषीणा चरित॑ सत्यमथर्वा गिरसामसि ॥ ८ ॥ 
इन्द्रस्त्य॑ प्राण तेजसारुद्रोइमि परिरक्षिता । स्वमन्तरित्ते चरसि 
छययस्त्व॑ ज्योतिपां पतिः । यदात्वमभिवषस्य थमा प्राण ते 
प्रजा! | आनन्दरूपास्तिष्ठन्ति कामायानन भविष्यतीति । १ ०। 
वात्यस्त्व॑ प्राणेंक ऋषिसत्ता विश्वस्य सत्पतिः | वयमाश्रम्य 
दाता: पिता स्व॑ मातरिश्वनः ॥ ११॥ या ते तनूबत्रि 
प्रतिष्ठिता या श्रोत्र या च चक्नुषि | या च मनसि संतता- 
शिववां तां कुरु मोत्क्रमी: ॥१२॥ ग्राणस्यद॑ वशेसव त्रिदिये 
यत्प्रतिष्टितम । मातेव पुत्रान रक्षस्व्र श्रीश्र प्रज्ञां च विधेष्दि 
न इति ॥ १३ ॥ ( प्रश्न उ० २) 


यह प्राण अप्ि वायु, सूय, पजन्य, इन्द्र .प्रथिवी रयि आदि 
सब है | जिस प्रकार रथ-नाभा में आरे जुड़े ह।त ६, उसी प्रकार 
प्राण में सत्र जुड़ा ठुल। 8 । ऋचा. यजु साम यज्ञ क्षत्र, ओर 
ज्ञान सब ही प्राण क आधार स है । है प्राण ? ते प्रजापति है 
ओर ग्े मे त ही जता हे | सब प्रजायें तर लिथ ही बलि अपंण 
करती हैं | तू दबे। का कट संचालक और पितरों की स्वकोय 
घारण शक्ति है । अथनत्री आगरस ऋषिय, का सत्य तपाचरण 
भी तरा हीं प्रभाव है । त्‌ इन्द्र मद्र सूच. हे तू ही तजसे तेजस्वी 
हो रह। है | जब न्‌ ब्रुष्टि करता है, तब सब प्जायें आन 
हाती है. क्यो कि उनका बहुत अन्न इस वृष्टि से ग्र'प्त होता है | 
तू ही ब्रात्य एक ऋष ओर सब विश्व का स्त्रार्मी है, हम दाता है 
ओर तू हम सब का पिता है। जा तरा शरीर वाचा, चज्षु श्रात्र 
आर मन में हें, उस का कल्याण रूप करा ओर हम से दूर न हो। 


( रै५७ ) 
जो कुछ त्रिल्लोकी में हे वह स4 प्राण के वश में है । माता के 
समान हमारा संरक्षण करो ओर शाभा तथा प्रज्ञा हमें दो । 
प्राणी वाव ज्ञेप्ठश्न श्रप्नथ्न ॥ (छां०५,१।१. ब्ृ०६।१।१) 
प्राण ही सब से मुख्य ओर श्रेष्ठ है।' सब अन्य देव इस के 
आधार स रहते है । ( अथान वदे। मे ज्यप्रत्रह्म के नाम से ग्राशा 
का ही बर्गान है | ) तथा-- 
(१) प्राछो थे बल॑ तत्प्राख ग्रतिष्ठितम (ब्रृ० ५।१४।४) 
(२) प्राणा वा अमृतसर ॥ (बरृ० (।६।३) 
(३) प्राणी वे सत्यम्र्‌ ।' (ब्रृ० २।१।२०) 
(४) प्राणी वे यशोवलम्‌ ।॥| (इ० १,२॥६) 

(१) प्राण ही बल है. बह चल प्राणम रहता है। (२) प्राण 
ही अप्रत हे । (३) प्राण ही यश ओर बल है ।” इस प्रकार प्राण 
का महत्व है | प्राणक्की श्रएता इतनी है कि उसका वन शब्द 
से नहीं हा सकता | 

५ कई, 28 कि ॥। 
प्राण कहर स आता ह 

परस्तु इस प्राप्यशक्तिकी प्राप्ति प्राशुयोको केस होती है. इस 
विपयमे निम्न मन्त्र देखने याग्य ८--- 

आदित्य उदयन्‌ यत्प्रावीं दिशं ग्रविशति तेन ग्राच्यान 
प्राणान्‌ रश्पिपु सनिधघत्त ।| यदक्षिशां यत्प्रतीर्ची यदुदीचीं 

ए 0 को. 
यदधो यदृध्व यदन्तर। दिशो यत्सव प्रकाशयति तेन सर्वान 
[का हू कफ बे 
प्राणान्‌ रश्मिपु संनिधत्त ।| ६ || स एप बेश्वानरों विश्व- 
रूपः प्राणोउभिरुध्यते।| तदेतदचाभ्युक्रम्‌।| ७ ॥ विश्वरूप॑ 


( शश८ ) 


हरिखं जातवेदसं परायणं ज्योतिरेक तप॑ तम | सहखरशिमः 
शतधा वतंमानः ग्राणः प्जानामर्यस्येष खयेः ॥ ८ ॥ 
( अ्रश्न उ० १६-८ ) 

(१) देबानां वहद्धितमः असि> प्राण “इन्द्रियोंकी' चलाने बाला 
हे. 'सूयोदिकोंको' चलता है, प्राणायाम द्वारा 'बिद्रान' उन्नति- 
प्राप्त करन हैं। 

(२) पित॒णां प्रथम स्वधाअसि । -5 सम्पूर्ण पालक शक्तियोंमें 
सबसे श्रेष्ठ और ( प्रथमा ) अव्वल दर्जेकी पालकशक्ति प्राण है 
ओर वही ( स्त्र-धा ) आत्मतत्वका धारग्गा करती है । 

(३) ऋषीशा सत्यं चरितं असि | >सप्त ऋषियों का सत्य 
(चरित) चाल-चलन अथवा आचरण प्राण ही करता है। दो 
आस, दा कान. ओर एक मुख ये सप्र ऋषि हैं ऐसा वेद और 
उपनिषदं।!मे कहा हे | 

अथवॉोंगिरसां चरित॑ असि | (अथर्वा अंगि-रसां ) स्थिर 
अंगोके रसोंका ( चरितं ) चलन अथवा भ्रमण प्राण ही करता 
है । प्राण रे करण पोषक रस सब अंगोमें भ्रमण करना हे और 
सबंत्र पटुँच ऋर स्ंत्र पुष्टि करता हे । 


है; 
प्राण का प्ररक 

केन उपनिषदमें प्राणके प्रेरक का विचार किया हे । प्राणके 
अधीन सम्पूर्ण जगत्‌ है. तथापि प्राणको प्ररणा देने वाला कोन 
है? जिस प्रकार मंत्रीके अआधोन सत्र राज्य होता है, उसी प्रश्नार 
प्राणके आधीन सब इन्द्रियादिकोका राज्य है। परन्तु राजाकी 
प्रेरणासे मनत्री कार्य करता है उस प्रकार यहाँ प्राण का प्रेरक कौन 
है, यह प्रश्नका तात्पय हे | 


( ३५६ ) 


केन ग्राशः प्रथमः- युक्वः ॥ (केन 3० ११) 

“किससे नियुक्त होता हुआ प्राण चलता है ?? अथोत 
प्राण की प्रेरक शक्ति कौनसा है ? इसके उत्तरमें उपनिषद्‌ 
कहता हे कि-- 

स उ ग्राणस्थ प्राणः ॥ (केन 3० १२) 

“बह आत्मा प्राणका प्राण है”? अर्थात्‌ प्राणका प्रेरक आत्मा 
है'। इसका वर्शन और देखिये-- 

यत्प्राणेन न ग्रशिति येन प्राण! ग्राणीयते ॥ 

तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिद झुपासते ॥ (केनउ० १।८) 

जिसका जीबन प्राणसे नहीं होता, परन्तु जिससे प्राणका 
जीवन होता हे बहू ( ब्रह्म ) आत्मा है, ऐसा तू समझ | यह नहीं 
कि, जिसकी उपासनाकी जाती है ।” श्रथात्‌ आत्माकी शक्तिसे 
प्राण अपना सब कारोबार चला रहा है, इसलिये प्राणकी शक्ति 
आत्मा ही है | इस विषयमें इंशो पनिषद्का मन्त्र देखने योग्य है- 

यो5सावसो पुरुषः सोपहमस्मि ॥ (ईश० १६) 

योज्सावादित्ये पुरुषः सोउसावहम्‌ ॥। १७ 

“जो यह (असो) असु अथात्‌ प्राणके अन्दर रहने वाला हे, 
वह में हूं ।! में आत्मा हूं. मरे चारो ओर भआण विद्यमान है और 
में उसका प्रेरक हूं। मेरी प्रेरणासे प्राण चल रहा है और सब 
इन्द्रियोंकी शक्तियोंकों उत्तेजित कर रहा हूं । इस प्रकार विश्वास 
रखना चाहिये ओर अपने प्रभावका गोरव देखना चाहिये। इस 
विषयमें ऐतरेय उपनिषद्का बचन देखिये । 

नासिके निरमिधेतां नासिकाम्यां प्राणः प्राथाद्वायुः ॥ 


(ऐ० 3० ११४) 


( ३६० ) 


वायु: ग्रायों भूखा नासिके प्राविशत्‌ (ए० 3० १।२।४) 

'लासिका रूप इन्द्रिय खुल गये, नासिकासे प्राण और प्राण 
से बायु हो गया ।' अथान आत्माकी प्रबल इच्छा शक््क थी 
कि में स॒ुगंघका आस्वाद ललू | इस इच्छाशक्ति से नासका के 
स्थान में दा छूल बन गयथ, य ही नासका के दो छेद हे । 
इस प्रकार नाक बनने प्रागय हुआ और प्राण से बायु बना है । 
आत्माकी इच्छा शक्ति किदनी प्रवल है, इसकी कल्पना यहाँ स्पष्ट 
हं। सकती हे । इस प्रकार शर्यरसे छेद करने वाली शक्ति जो 
शरीरके अन्दर गहती है. बही आत्मा है, इसका इन्द्र' कहते हैं 
क्योंकि यह आत्मा ( इदं-द्र ) इस शरीरमे सुराख करनेकी शक्ति 
रखता है । इसकी प्रबल इच्छा शक्तिस विलक्ञषण घटनायें यहाँ 
सिद्ध हो रही है. इसका अनुभव अपने शरीरमसें ही दखा जा 
सकता है| जा ऐसा समर्थ जीवात्मा है। वहीं प्राणका प्रेरक है 
यह प्राणण, बायुका पुत्र है, क्योंकि ऊपर दिय हुए मन्त्रम कह! हे. 
कि वायु प्राश बनकर नासिकामे प्रविष्ट हुआ हे ।' इसलिये वायु 
का यह प्रास्स पुत्र है । 

पुरुषस्य प्रयतो वाद्यनसि संपद्यते, मनः प्राणे, 

आशणस्तेजसि, तेज्ः परस्यां देवतायाम्‌ |(छा ०3० ६|८।६) 

“पुरुषकी वाणी मनमें. मन प्राणमें, प्राण तेजमें ओर तेज 
पर देवतामे संलग्न होता है ।” यही परंपरा है । परदेबताका 
तात्प् यहां आत्मा है। प्राश्य विद्याकी परम सिद्धि इस प्रकारसे 
सिद्ध होती है । 


प्राण ओर अन्य शक्तियाँ 


प्राशके आधीन अनेक शक्तियां हैं उनका प्राणके साथ संबंध 
देखनेके लिये निम्न मंत्र देखिये-- कु 


( डइेदश ) 


प्राणो धाबसंबर्गः | स यदा स्वपिति, ग्राखशमेव, वांय- 
च्येति, प्राय च्चुः प्राण भ्रोत्रं, प्रायं मनः; श्रायोये वेतांनू 
संव के ॥ ३॥ (छां० ४।३।३) 
“जब यह सोता है तब वाक , चक्षु, श्रोत्र, मन आदि सब 
प्राणों्में ही लीन होती है, क्‍यों कि प्राय ही इनका संवारक है ।” 
जिस प्रकार सूर्य उगनेके समय उसके किरण फेलते हैं और 
अस्त के समय फिर अन्द्र लीन होते हैं, इसी प्रकार प्राज रूपी 
सूर्यका जागृतिके प्रारम्भसें उदय होता है उस समय उसकी किरणेें 
इन्द्रयादिकोमें फेलती हैं और निद्राके समय फिर डसमें लीन होती 
हैं। इस प्रकार प्राणका सूर्य होना सिद्ध होता है । इसका दृश्य 
एक अंश में है, यह बात भूलना नहीं चाहिये । सूर्य के समान 
प्राण भी कभी अस्त नही होता परन्तु अस्त और उदय ये शब्द 
हमारी अपेज्ञा से उसमें प्रयुक्त हो रहे हैं। इस बिषय में निम्न 
चचन ओर देखिये | -- 


पतंग 
स यथा शकुनिः सत्रेण प्रवद्धों, दिश पतित्वा, अन्य- 
घायतनमलब्ष्या, वंधन मेवोपश्रयत्‌ एवं मेत्र खलु, सोम्य, 
तन्मनोदिशंपतित्वा अन्यत्रायतनमलब्ष्बा, प्राणमेवोपभ्यते, 
प्राणबंधन हि सोम्यपनः || (छां०3०६८।२) 
“जिस प्रकार पतंग” डोरी से बंधा हुआ, अनेक दिशाओं 
में घूम कर दूसरे स्थान पर आधार न मिलनेके कारण अपने मूल 


स्थान पर द्वी आ जाला है, इसी प्रफार निश्चय से हे प्रिय शिष्य ! 
चहू मत अनेक दिशाओं में घूम कर दूसरे स्थान पर आश्रय ज 


( रेह२ ) 


मिलने के कारण प्राण का ही आश्रय करता है, क्यों कि हे प्रिय॑ 
शिष्य ! सन प्राण के साथ ही बंधा है ।” 


ह बसु, रुद्र, आदित्य | 
प्राणा, वाव वसव, एते हीद॑ से वासयंति ॥ १॥ 
प्राणा बाव रुद्रा छते हीद॑ सर्वे रोदयंति ॥ २॥ 
प्राणा वावादित्याः एते हीद॑ सबमाददते।।३॥।(छां० ३१६) 
*प्राण बसु हैं क्‍यों कि ये सब को बसाते हैं । प्राण रूद्र हैं 

क्‍यों कि इनके चले जाने से सब रोते हैं। प्राण आदित्य हैं. क्‍यों 
कि ये सब को स्वीकार करते हैं। इस स्थान पर श्रथांत्‌ “प्राण , 
हैं, क्यों कि ये इस दुख को दूर करते हैं. ।” ऐसा वाक्य होता 


तो प्राणका दुःख निवारक काय व्यक्त हो सकता था । परन्तु 
उपनिषद्‌ में 


“एतेहीद॑ सब रोदयन्ति' 

अर्थात ये प्राण जब चले जाते हैं तब वे सब को रुलाते हैं, 
इतना प्राणों पर प्राणियों का प्रेम है ऐसा लिखा है कि शतपथादि 
में भी रुद्र का रोदन धर्म ही वर्णन किया हे, परन्तु दुःख निबारक 
घ॒र्म भी उनमें उससे अधिक प्रबल है। इसका पाठक विचार करें 
इस प्रकार प्राणका महत्व होने से ही कहा है--- 

प्राणो हे (पिता, प्रणणों माता प्राणो भ्राता प्राणशः स्वसा, 
प्राण आचाय:, ग्राणों बराद्मणः ॥ (छा० उ० ७१५४१) 

“प्राण ही माता, पिता, भाई, बहन, आचाये, ब्राद्मण॑ आदि 
है ।” ये शब्द प्रा का महत्व बता रहे हैं। (१) साता--सान्य 


( डेह३ ) 


हित करने वारज्ञा, (२) पिता--पाता, पालक, सरेक्षक, ( ३ ) 
आता--भरण पोषण करने वाला (४) स्वसा--( सु-असा ) 
उत्तम प्रकार रखने बाला (४) आचाय--आत्मिक गुरु है क्‍यों 
कि प्राण के आयाम से आत्मा का साक्षात्कार होता है इसलिये, 
(६) आह्वण:--यह ज्रह्म के पास ले जाने वाला है। 


तीन लोक 
बागेवायं लोकः पमनो अंतरिक्ष लोकः प्राणोड्सो लोकः 
(बृ० १।५।४) 
“बाणी यह प्रथ्बी लोक है, मन अंतरिक्ष लोक है ओर प्राण 
बह स्वर्गलोक है।” 


पंच मुखी महादेव 


प्राणा पानी व्यानों दानो ॥ (अ० ११८२६) 
यहां प्राण, अपान ठ्यान, उदान आदि नाम आगये हैं। उप- 
प्राणोंके नाम बेदमें दिखाई नहीं दिये । किसी अन्यरूपसे होंगे, तो 


पता नहीं | यदि किसी विद्वानकों इस विषयमें ज्ञान हो, तो उसको 


प्रकाशित करना चाहिये । पंच प्राण दी पंचमुखी रुद्र हैं । रुद्रके 
जितने नाम हैं, वे सब प्राणवाचक ही हैं। महादेव शम्भु आदि 
सब रुद्र के नाम प्राण बाचक हैं | महादेव के पांच मुख जो पुराणों 
में है । उनका इस प्रकार मूल विचार है । महादेव म॒त्युंजय केसा 
है, इसका यहां निणंय होता है। शतपथ में एकादश रुद्रों का 
चरणंन है। 


कतमे रुद्रा इति । दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मेक्ादशः ॥ 


8800, »< ु (शत ब्रा० १४५) 


[ १३४ । 


“कौनसे रुद्र हैं ह १ पुरुषमें दशे प्राण हैं, और ग्यारहवां आत्मा 
है। ये ग्यारह रुद्र हैं।! अर्थात्‌ प्राण ही रुद्र हैं ओर इसखिये 
भव, शव, पशुपति आदि देबता के सब सूक्त अपने अनेक अ्खों 
में आर वाचक एक ही अर्थ व्यक्त करते हैं । पशुपति शब्द ग्राय्य 
वाचक मानने पर पशु शब्द का अर्थ इन्द्रिय ऐसा ही होगा + 
इन्द्रियों का घोड़े, गोौवों, पशु आदि अनेक प्रकार से वर्णन किया 
गया है । अब प्राणक्री सत्ता कितनी व्यापक है उसका वर्णन निम्न 
मन्त्रों में देखिये । 

प्राण का मौठा चाबुक 

परद्धतत्तयों विश्वरूपमस्थाः सम्॒द्रस्य लोतरेत आह) ! 
यत एति मधु कशा रराणातत्प्राणस्तदमृतं॑ निविश्म ॥२॥ 
माता दित्यानां दुहिता बसुनां प्राणः प्र जानापसृतस्य नाभिः | 

७ कह 
हिरणयवर्णा पधुकशा घताचीमहान्गभंश्रति मरत्येंषु ॥७॥ 
(अर० ६१ ) 
“(अस्या)) इस प्रथिवीकी और समुद्रकी बड़ी (रेतः) 
शक्ति तू है, ऐसा सब कहते हैं | जहांसे चमकता हुआ मीठा 
चाबुक चलता है वही प्राण ओर वही अमत हे। आदित्योंकी 
माता बसुओंको दुह्तिा प्रजाओंका प्राण ओर अम्ृतकी नाभि यह 


मीठा चाबुक है । यह तेजस्वो, तेज उत्पन्न करनेवाली और (मर्त्ये- 
घुगर्भः ) मर्त्यों के अन्द्र संचार करने काली है | 

इस मन्त्र में 'मधु कशा'; शब्द है । 'मधु का अर्थ मीठ। स्वाद 
है ओर कशा' का अर्थ चाबुक हे चाबुक घोड़ा गाड़ी चलाने 
बाले के पास होता है । चाबुक मारने से गाड़ी के घोड़े चलते हें । 
उक्त सनन्‍्त्रोंमे 'मधघुंकशा' अथोत्‌ मोठे चाबुकका वर्णन दे | यह मीठा 


( देह ) 


आबुक अश्विनी देवोंका है । अश्वनीदेव प्राण रूपसे न्मसिका 
स्थान में रहते हैं। प्राश-अपान, श्वास उच्छबास, दांयें और 
आयें नाकका श्वास, यह अश्वनी देवोंका प्राशमय रूप शरीरमें 
है। इस शरीर रूपी रथके इन्द्रिय रूप घोड़ोंको चला रहा है। 


देवताओंकी अनुकूलता 


जो त्रद्गाचारी देवताओं का निरीक्षण ओर ग्रहण कर. है, 
उस में अ'श रूप से निवास करने वाले देवता उसके साथ अनुकूल 
बन कर रहते हैं । स'त्र कहता है कि--“तस्मिन्‌ देवा: स-मनसो 
भवन्ति |”? अथीत्‌ उस ब्रद्मचारी में सब देव अनुकूल मनके साथ 
रहते हैं ।” उसके शरीर में जिन २ देवताओं के अ श हैं, वे सब 
उस ब्रह्म वारीके मन के अनुकूल अपना मन बना कर उसके 
शरीर में निवास करते हैं । अपने शरीरमें देवताओंका निवास 
निम्न प्रकार से होता है | देखिये-- 
१--अग्निव॑ स्भृत्वा सुख प्राविशत्‌ । 
२--परपुः प्राणों भृत्वा नासिके प्राविशत्‌ । 
३--आदित्यश्रक्ुुर्भूलाइचिणी प्राविशत्‌ । 
४--दिशशभश्रोत्रं भूला करों प्राविशन्‌ । 
४--ओपधिवनस्पतयो लोगानि भूत्वा त्वचं प्राविशन्‌ । 
६--चन्द्रपा मनो भृत्वा हृदयं आविशत्‌ | 
७--हृत्युरपानो भूत्वा नाभि प्रविशत्‌ । 
८--आपोरेतो भूल्वा शिरनं-प्राविशन्‌ ॥ (ए०3०२।४) 
' १--“अग्नवक्ठत्वका इंद्रिथ बन कर मुखमें श्रविष्ट हुआ 
“आ७) ब्रायु आाण बन कर चासिकामें संचार करते लगा (३) सूर्यने 


( ६६ ) 


चचुका रूप आारण करके आंखोंके स्थानमें निवात्त क्रिया 
(४) विशाएं श्ोत्र बत कर कानमें रहने लगीं, (५) ओऔषधि- 
बनस्पतियां केश बन त्वचामें रहने लगीं, (६) चन्द्रमा मन बन 
कर हृदय रथानमें प्रविष्ट हुआ, (७) रत्यु अपानका रूप धारण 
करके नाप्नि स्थानमें रहने लगा, (८) जल देवता रेत बन कर 
शिश्न में रहने लगा ।? 
इस ऐतरेय उपनिषद्के कथनानुसार अग्नि, वायु, रवि, 
दिशा, औषधि, चन्द्र, हत्यु, आप्‌ इन आठ देवताका निवास 
उक्त आठ स्थान में हुआ है । पाठक जान सकते हैं कि इसी प्रकार 
अन्य देवता, जो बाहरझे जगन्‌में हैं झोर जिनका वर्णन वेदमें 
सत्र है, उनके अंश मनुष्यके शरीरमें विविध स्थानों में रहते हैं. 
इस प्रकार हमारा एक २ शरीर सब देवताओंक्रा दिव्य साम्राज्य 
है भर उसका अधिष्ठाता आत्मा है। तथा इसी आत्माकी शक्ति 
उक्त सब देवताओं में प्रविष्ट होकर कार्य करती है, इसका अधिक 
विचार ४ करनेके पूब॑ अथव वेदके निम्न लिखित मंत्र देखने 
योग्य हैं ।-- 
१--४श साकम जाय॑त देवा देवेभ्यः पुरा । 
यो वे तान्विद्यात्मत्यक्ञं स वा भ्रद्य महद्ददेव्‌ ॥ ३॥ 
२--ये त आसन्‌ दश जाता देवा देवेभ्यः पुरा | 
पुत्रेम्यों लोक॑ दत्वा कस्मिस्ते लोक आसते ॥ १०॥ 
३--म्ंसिचो नाम ते देवा ये संभारान्त्समाभरम्‌ | 
, सत्र संसिच्य मत्य देवाः पुरुष माषिशन्‌ ॥| १३ ॥ 
४--यदा त्वष्टा व्यदशत्‌ पितात्वष्रुय॑ उत्तर | 
ह। |. 
सह कृत्वाभत्य देवा; पुरुषमाविशेन्‌ ॥ १८ ४.) 


.] 


(. देह ) 


“(--अरिथ कृत्वा समि्ध तदश्शपों असादयन । 
. रेतः कृत्वा55ज्यं देवाः पुरुषमाविशन्‌ ॥ २६॥। 
&--या आपो याश्र देवता या विराड्‌ अक्षणा सह । 
शरीर ब्रह्म प्राविशच्छरीरेषधि प्रजापतिः ॥३०॥ 
७--प्रयश्र छुर्वातः प्राण पुरुषस्थ विभेजिरे ।* 
अथास्येतर परात्मानं देवाः प्रायच्छन्नमये ॥३१॥ 
८--तस्माद्वे विद्वान पुरुषपिदं त्रद्मेति मन्यते । 
सर्वाह्म स्पिन्‌ देवता गावों गोष्ठ इवास्ते || ३२॥ 
(अथब० ११८) 
४(१) सबसे प्रथम ( देवेभ्यः दश देवा: ) देवोंसे दस देव 
उत्पन्न हो गये। जो इनको प्रत्यक्ष (विद्यात्‌) जानेगा, बह अन्य 
आज ही (महत्‌ वरदेत्‌) महन्‌ ब्रह्मके विषयमें बोलेगा। (२) जो 
पहले देवोसे दप्त देव हुए थे पुत्रोंकी स्थान देकर स्त्रयं किस लोकमें 
रहने लगे हैं ? (३) सिंचन करने वाले वे देव हैं. कि जो सब 
सामग्रीको एकत्रित करते हैं। (देवाः) ये देव सब (मत्य) मरण 
धर्मी शरीर को सिचित करके पुरुषमें प्रविष्ट हुए हैं । (४) जो 
(स्वष्टः पिता) कारीगर देवका पिता (उत्तर: त्वष्टी) अधिक उत्तम 
कारीगर है. वह इस शरीरमें छेद करता है, तब मरण धर्म वाला 
(गृह) घर बना कर सब देव इस पुरुषमें प्रविष्ट होते हैं । 
(५) हड्डियों की समिधायें बना कर रेतका धी बना कर ( अ्रष्ट 
आपः) आठ प्रकार के रसोंको लेकर सब देवोंने पुरुषमें भ्रत्रेश 
किया है । (६) जो अ।प तथ। अन्य देवताएं हैं. और ब्र्कके सत्‌ 
वर्तमान जो विराट है श्रद्य द्वी उन सबके साथ (शरीर प्रावितन्‌ ) 
शरीरमें प्रविष्ठ हुआ है, ओर प्रजापति शरीरमें अधिष्ठाता हुआ 


( रैश् ) 


है । (७) सूर्य चक्कु बना, वायु प्राण हुआ, और ये देव इस पुरुषमें 
रहने लगे, तत्पश्चात्‌ इसके इतर आत्माको देबोंने अ्रप्निके लिये 
अपंण किया । (८) इसलिये इस पुरुषकों (विद्वान ) जानने 
बाला झ्ञानी (इदं ब्रह्म इति) यह त्रक्ष है, ऐसा ( मन्यते ) मानता 
है । क्‍योंकि इसमें सब देवताएं उस प्रकार इक्ट्टे रहते हैं. कि 
जैसी गोबें गोशालामें रहती हैं ।” 
इन मंत्रोमें स्पष्ट कहा है कि अभि, वायु आदि देवताएं इस 
शरीरमें निवास करते हैं | अथात्‌ प्रत्येक देवताका थोड़ा २ अंश 
इस शरारमे निवास करता है। यही देवोंका “अंशावत्तरण” है । 
जो इस प्रकार अपने शरीरमे देवताओंके अंशोंको जानता है वह 
अपने आत्माकी शक्ति जान लेता है ओर ज। शरीरमें रहने वाले 
देवत।ओंके समेत अपने आत्मा को ज।नता हे, वही परमेष्ठी 
परमात्माको जानता है । इस विषयमें निम्न मंत्र देखिये-- 
ये पुरुषे ब्रह्म विदुस्ते विदुः परमेष्ठिनम्‌ । 
यो वेद मरमेप्ठिनं यश्व वेद प्रजापतिम । 
ज्येह ये ब्राह्मण विदुस्ते स्क्रम मनु संविदु! ॥ 
(अथबवे० १०। ७। १७ ) 
“जो पुरुषमें त्रह्म जानते हैं, वे परमेप्ठीको जानते हैं । जो 
परमेष्ठीको जानता है ओर जो शप्रजायतिको जानता है, तथा जो 


(ज्येष्ठ ब्राह्म॒णं) श्रेष्ठ ब्रह्मा हो जानते हैं, वे स्क्रमको उत्तम प्रकार 
से जानते हैं ।” 


#& इस मन्त्रम, पुरुष, ब्रह्म, परमेष्ठी, प्रजापति आदि सत्र नाम इसी 
आतत्माके बताये हैं। जेड़ ब्रह्म, व छ्लोम आदि मी इसी आत्माके वाचक 
हैं। पश्मात्मा भी इसी आत्माकी अवस्था विशेषका अथवा मुक्त्माका 
नाम दे । ; 








( ईछैह ) 


अपने शरीरके अन्दर बरह्मका अनुभव करनेका यहू फल. है 
पंरमात्मके सात्षोत्करका यही मार्ग है। इसलिये अपने शरीरसें 
देवताओंके अशोका ज्ञान प्राप्त करके उन देवताओंका अधिष्ठाता 
जो एक आत्मा है. उसका अनुभव प्रथम करना चाहिये | पूर्वोक्त 
ऐतरय उपनिषद्क वचनमें प्रत्यक्र वेबताका भिन्न न कहां 
है। उस £ स्थानम उक्त ठवताके अंशका स्थान समभना 
चाहिये | बाहरकी स्रष्टिम अग्नि. वायु आदि देवता विशालरूपमे 
हैं। उनके अंश प्रत्यक शरीरमें अकर रहते हैं, और इस प्रकार 
यह जोवात्माका साम्राज्य अथीत शरीर बन जाता है| 

(बेद परिचय में पं सातवलकर) 


सोउकामबत जाया में स्थात्‌ (० उ० ?।४।१७ ) 

प्रन एवस्य त्मा वागू जाया । ( १४।१७ ) 

मन बाणी प्राग अआत्माक अन्न है । 

स प्राणमसृजत प्राणच्छुष्ट खं, वायु ज्योतिरापः | 

पूथिवीन्द्रियं मनोउन्न' मन्नादबीय तपो मन्त्राः । 

क० लोकालोकेषु च नाम च | प्रश्न० ६ । ४ 

आत्पन एव प्राणों जायते यथपा पुरुपेद्धाये तस्मिनेतदा- 
ततं मनो कतेनायात्यस्मिच्छुरारे । प्रश्न ३ । 3 

छायेव देहे, मनो कृतेन मनः संकन्‍्पच्छादि निष्पन्न 
फमनिमित्तनेत्येतन्‌ | तदेव सक्रः सह कमंणा (ब०४।४।६) 

अथात--अ्र.त्माने कामनार्की कि मेर जाया स्त्री हो जाया नाम 
वाणीका है, क्थो कि भुति स्लें आया, हैं कि. मन, इसकी आत्मा है 


चांशी जाया है | उस आत्मीन प्रणिककती उत्पन्न किया, प्राणसे सष्टा 
का--अआकाश, वायु. ज्याति जल, प्र*्वी. इन्द्रियोंको उत्पन्न किया 


(. हैेछ७ ) 


है. | आत्मासे यद्‌ श्राण छाय्ाकी तरह उत्पन्न द्वोता है, तथा इस 
शरीरमसें माल्नसिक संकल्प &र यह प्राण आता है। आत्मा इस 
आये हुये प्राशसे अधिश्ठन कश्ण, देवता, रूपसे सम्पूरों इन्दिय 
की रचना करता है | सबसे प्रथम जब उसने संकल्प लिया जो 
इसमें स्पन्द्न 'ह्लन चलन दुआ जिसका जन परिभाषामें योग! 
कंड्ते हैं | यद्दी मानों उसका मुख खुला । उससे बागादि इन्द्रियें 
उत्पन्न हुइ्द, उनसे इन्द्रियोंके गोलक बने उसके पश्चात उनमें 
प्रकाश आया, अर्थात उनके वेबताओंकी रचता छुइ ; यथा मुखसे' 
'ब!क” ब|कसे अप्नि, वाक हीका नाम अप्मे हे अत. प्रथम ब।क्‌ 
से भावेन्ट्रिय आदि अमभिप्रत है, तक्ष अप्रिसे जिह्ला के आकारका 
ग्रहण है । इसी प्रकार सर्वत्र समझ लना चाहिय । 


अक्ति चक्तु, आदित्य, मन. दृदय चद्रमा ये सत्र यहां पर्याय 
वाची शब्द हैं । जिनका अभिप्राय अधिपष्ठनकरण उसे हैं। 


प्रजायति का फेँसनां ः 
व कस और द्रव्य 


यह आत्मा (प्रजापति) अपने आप यह भा 
कर्म अथात कारश शगीर, सूक्ष्म शरीर. और म्थूल शरोर रच 
कर अपने आप इसमे प्रवेश करता है परन्तु--अब वह इसमे उस. 
निकल नहीं सकता. उसका शाम्त्रम एक सुन्दर आख्यान है । 
प्रजापतिः ग्रंजासूद्दा प्रमेश।न पाविशत्‌ | 
ताभ्यः पुनः स भवितु' ना शक्रोत । सो5बवीत्‌ 
ऋणवदित' स-यो मेततः पुन/:खेचिन' वदिति | 
कुंष्ण यजु तें० सं० ४५|४। २ 
अजोपतिने इस्स ऋलतका. सजन करके इसमें प्रकसे; प्रवेश 


( छेकर ) 


किया । किन्तु उसमेंसे मुनः चाह निकला म श्का । खख़ने देवोंसे 
कद्ठा कि जो मुफे इसमेंसे निकाल देसा बढ़ ऋ:डध्धिनाम होमा | के 


उपरोक्त लेखोसे यह प्रमाणित होगगझ्ाा कि--चेंकिक कॉंकमत्य 
में, पुरुष, ब्रह्म. ज्येघ्लद्वा, स्कंस, हिस्स्यस्रभ्भ, ऋनापरति-विराट 
'विश्वकर्मा. आदि नफ्मोंसे जिसका वन -हुच्मा . हे बह आजमा है:। 
तथा जीकत्मा भाव प्राशोंसे द्वल्य मास्पसकी छएुव॑-द्रल्य-म स्पेस स्कूल 
शरी रकी रचना कस्ता हे इसीको प्रभाषति अआपिक्री अ््टि स्ऋना 
कहते हैं | 

अब हम उन सूक्तों पर प्रकाश डाक्षेंगे जिबम्ने -प्रष्टि रचना 
तथा महा प्रलय॒ आदिका प्रतिपांद्न किया जाता है। सबसे 
प्रथम सुप्रसिद्ध *नासदीय सूक्त' (जिसका स्॒ष्टि सूक्त मी कहते हैं) 
फा क्वेजन करत हैं . 


सासदीय बा सृष्टि सूक्त 


ऋग्वेद मं० १० के सू० ९२८ का नाम नासदीय सूक्त है, 
यह नाम इसका इसलिये है कि इसका प्रथम मन्त्र 'नासंदासीत” 
इस प्रदसे प्रास्म्म होता है । सृष्टि पप्रधयका एविश्वार ऋष्मे ज्ालोंफे 
लिये यह सूक्त बड़े €। मदत्वक। है. यद्दी कारण द्ेक्ति र्येक्र, ऐेलि- 
हांसिक ने तथा प्रत्यक दाशनिक लेखकने इस सूक्त पर अवश्य 
आपने विचार प्रकट किये हैं । ऋतः इस सी ऋस प्रतबिन्कर-करना 
अफ्मश्यक्त ससमणसे हैं । म्थम हम यह नफूक ऋोडेर इलाका 
प्रचलित अर्थ लिखते हैं पुनः जय पिदानेंको सब्यतिवों सभा 
उनकी समालोचना लिखेंगे. तत्ररचात्‌ अपने अर्थ प्रकट करेंगे। 





48 यह यर्पन स्प्रूपसे जीवात्माका हे. 


( हे७४? ) 


लासदासीज्नो सदासीत्‌ तदानीं, नासीद्रजो न व्योमा- 
५ 

परायत्‌ ; किपावरीवः कुहकस्य शम्मन्‌ नभ्यः क्रिपासीदू 
गहन ग्ीरम ॥ १॥ 

अ्र्थ--डस समय अथात्‌ सथष्टिक आरम्भ कालमे न असत्‌ 
था, न सत्‌ था, न अन्तरिक्ष था, न अन्नरिक्षके ऊपरका आकाश 
था | ऐसी अवस्था मे किसने किस पर आवरण डाला ? किस 
स्थल पर डाला ? और किसके सुख्बके लिये डाला ? अगाघ और 
गम्भीर जल भी कहाँ रहा हुआ था ? 


न मृत्युरासीदमृतं न तहिंन राज्या अहना आसीत्प्रकेतः। 
झानीदवातं स्वधयातदेक॑ | तस्पाद्धान्यन्नपरः किंच नास [२॥ 

अर्थ--उस समय सूत्यु शील- जगत भी नहीं था । वेसे ही 
अमृत - नित्य पदार्थ भी नही था। रात्रि और दिनका भद्‌ सम- 
भनेके लिये कोई प्रकेत -- साधन नही था । म्वधा >- साया अथवा 
प्रकृतिके साथ एक वस्तु थी. जा कि बिना वायुक्रे ही स्त्रास ले रही 
थी। उसके सिवाय दूसरा उमसे अन्य कुछ भी नहीं था। 


तप आसीतमसा गूल्हमग्रेउप्रकेते सलिलं सबंपा इृदम । 
तुच्छय नाम्वपिहितं यदासीव्‌ तप सस्तन्पहिन|5जायते कम । ३। 
अर्थ- अग्ने- सृष्टिके पहले प्रलय दशामें अज्ञान रूप यह 


जगत तम >मायासे आन्छादित था । अगप्रकेत-- अज्ञात था। 
दूध और पानी की तरह एकाकार, एक रूप था । 


आमु-- बहा, तुच्छ - सायासे आच्छादित था | वह एक जहा 
तप की महिमासे प्रकट हुआ अथांत-नाना रूप धारण किये। 


३७३ ) 


कामस्तदग्रे सपवतंताधि, मनसो रेतः प्रथम यदासीत । 
सताबन्धु पसति निरविन्दन , हृदि प्रतीएया क्यो मनीषा ।४॥ 
अर्थातू--अ्रह्म के मन का जा प्रथम रत था, वही सृष्टि के 
आरम्भ काल में सष्टे बनाने की ब्रह्म को कामना अर्थात्‌ शक्ति 
थी । विद्वानों से बुद्धि अपने हृदयमे प्रतोक्ता करके इसी असत्‌ - 
ब्रह्ममें सत का विनाशी दृश्य “ स्रष्टि का प्रथम संबंध जाना । 


तिरश्वीनो बिततो रश्मिरेष/।मधः स्विदासीदुपरिस्विदासीत । 
रेतोधा आसन्माहिमान आसन त््वथा अवस्तात्पयतिःपरस्तात्‌ ५ 
अर्थ--अविद्या. काम और कर्म क। म्र॒ष्टि के हतु रूप बताया 
गया । इनकी कृति सूर्य की (करणर्की तरह एक दम ऊंची नीची 
ओर तियंक्र जगन में फल गई | उत्पन्न हुए कम्ती। मे मुख्यत 
र्ताधा> रेत > बीज भूत कर्म का धारण करने वाल जीव थे। 
महिमान अथात्‌ आकाश आदि महत्पदाथ थ. स्त्रधा भोग्य 
प्रपंच विस्तार ओर प्रकृति अथात्‌ भोक्त विस्तार | इनमे भाग्य 
विस्तार अबस्तात्‌ +- उतरती श्रेणी . ओर भाक्त विस्तार पद्रतात्‌ 
| श्रणी का है । 
को अडद्भा वेद क इह प्रबोचत्‌ , कुत आजाता कुंत इयं विसृष्टिः। 
-ब हे 
अवॉंगू देवा अस्य पिसज नेना था, को वेद यत आवशभूव,। ६| 
अर्थ--इस जगत्‌ का विस्तार किस उपादान कारण से और 
किल निमित्त कारणसे हुआ है यह परमार्थ रूपसे (निश्चयसे)कोन 
जान सकता है या इसका वन कोन कर सकता हैं ? कोई नहीं 
कर सकता। क्या देवता नहीं कर सकते और कह सकते ? इसके 
उत्तरमें कद्दते हैं कि--देवता रृष्टिके बाद उत्पन्न हुये हैं इस 
लिये वे पहले की बात केसे जान सकते हैं. ? यदि देववाओंको भी 


( हऔैड४ड ) 


यह ममाहस यहाँ है सा उसके वाद बत्पन्षतहीने वाल भशुष्पादिक्रकी 
तो बात ही क्या कहना ! अधात प्रद्गुष्य केसे जान सकते दै..कि 
अमुक निश्चित कारणसे ही यह स्टृष्टि उत्पन्न हुई है । 


. झम्न क्सिश्टियत अवभूष, यदि वा दघे यदि बन । 
ऑओोषश्याध्य क्षः परमे ज्योपन ,सा अंग वेद यदि वास बेद।७। 

अर्थ--गिरि. नदी. समुद्रादि रूप यह विशेष सरुष्ट जिससे 
उत्पन्न हुई हैं. उस कोन जानता हे? अथवा इस रश्टिका किसी ने 
घारणकी है या नहा की हे यह भी कोन जान सकता हे १ 0 
इस सष्टिके अध्यक्ष परमात्मा परम उच्च अकाशमें रहते हैं। उस 
परमात्माका भी कौन जानता है ? बह परमात्मा स्त्रय॑ स्रष्ठि को 
जानता है या नहीं ? इसक। भी क्रिसकों खबर है ? 


सृष्टि सक्त और तिलक 


“इफयक्त बिबेचनस खिदित हतगा, कि सार-मोज्ष धर्मके मूल 
खुल अष्यास्म आन की पस्म्परा हमार यहां उपसिषर्षास लगा कर 
ज्ञानेश्वर, तुकाराम, रामदास. कर्वारदास, सूरदास, तुलसीदास. 
इस्पादि आधु(क स/धु पुरुष तक किस प्रकार अब्याहत चली 
आए रही है। परन्तु उपनिषदोंके मी पहले यानी अस्पन्त प्राचीन 
अालसें ही हमार देशमें इस ज्ञानका-प्रादुमोव हुआ था. और “तब 
'से क्रम ऋमसे सपनिध रोके विचारोकी उम्मसि हपेती श्ली गई है। 
चह बस पाठकोंक्ो भली मांति समझा देनेके लिग्रे ऋग्वेदका शक 
असिद्ध सूक्त भाषान्तर सहित यहां ऋन्‍्त मे दिया गधा है, जोकि 
उपनिषदन्तगंत अझ्वियाक्रा आधाःरस्तम्भ है । सषछ्तिके श्यणक्य 
घूलतत्व और बससे 'बिकिय दृश्य सृष्टिकी उत्पत्तिके जिषयस ज्लैसे 
ऑफक्चार इस सूकओं प्रदेशित किये जाये हैं केसे प्रवश्ण, स्क्‍कत्व 


( ३४ ) 


अजेश मूल तत्वक्री' खाज करने बार तत्क आनके मार्जिक विवार 
ऋण्य किसी भी ध्ंके मूल' अन्यमें दिस्खाई नहीं: केस । इतना: ही. 
नहीं, किन्तु ऐसे अध्यात्म विचारससे: फरिपूर्स ओर इतना प्राजीन' 
लेखक भी अब तक कहीं उपलब्ध नहीं बुआा है| इस लिप. अनेक 
फश्मिमी पंडितोंने पर्मिक इतिहासकी दृष्टि से भी इस सूकत का 
अत्यंत महत्व पूरक जान कर आश्क्यं-चकित' हा अपनी' अपनी 
भाफशों मे इसका अनुवाद यह दिखानके लिय किया' है , कि 
मलुष्यके मनी प्रश्न॒त्ति इस नाशवान और नास-छपात्मक सृष्टिके 
पर नित्य और अचिन्त्य बह्य शक्तिकी ओर सहज ही केसे कुक 
जाया करती है। यद् ऋग्वेदक्के दसले मखतका “म्टकों सूक्त हे. 
और इसके प्रारम्भिक शब्दास इसे * नासदाय सूक्त” कहत हें। 
यही सूक्त तेत्तिरीय आह्यण (<। ८ । €) में लिया गया है 
महाभ्शस्तान्तर्गत नारायशीय या भीगतत--धममें' इपी सूक्तके 
अआरधार पर यह बात बतलाई गई है कि भगवानकी इल्छासे 
पहल पहल सृष्टि कंसे उत्पन्न हुई (सम ० मम ८ शां ८ ३८४०. ८) | 
सर्वानुक्रमशिक। र के अनुसार इस सूक्का ऋषि पस्मफ्न प्रजापति 
हे और देवता परमात्मा है. तथा।इसमे ब्िप्ठुफ कुत्तके कर्ना म्पपरह 
शअ्क्षरों के चार चरग्गोकी सात ऋचायें हैं | 'सत' और 
'असत' शचब्दीके दो दो अर्थ होते हैं, अतर्व सष्टिके मूलतत्वको 
'सत्‌ कहनेके विषयमे उपनिषत्कारोंके जिस मतभदका उल्लेख पहल 
हम इस प्रकरण में कद्द चुके हैं, वही मसभेद ऋग्वेद मे भी 
पाया जाता: हे उद्ाहरणाथथ इस मूल कारण के क्क्क में कह तो 
यह कहा गया है. कि * एक सद्ठिप्रा बहुधा वदन्त'” (ऋ,१.१६४ 
४६) अथवा “एक सन्‍्से बहुधा कल्फऋऑल्ति' (कऋ० ?,१५४. ५. )-- 
बह. एक ओर सत्‌ यानी स्वेब स्थिर रहने बास्त हे . परन्तु. उसी 
को लोग अनेक नामो से पुकारते हैं. ओर कहीं २ इसके विरूढ 


( ३७६ ) 


यह भी कहा है. कि/“देवानां पु युग5सतः सदजायत" (ऋ%५०१० 
७०, ७ )--देवताओं से भी पहल असत से अत अव्यक्त 
से 'सन! अधान व्यक्तसष्टि उत्पन्न हुई | इसके अतिरिक्त किसी न 
किसी एक दृश्य तत्व से स्रष्टि की उत्पत्ति के विषय में ऋ?ेद हीमें 
भिन्न भिन्न अनेक वर्णन पाये जाते हैं. जेसे सृष्टि के अरम्भ में 
मूल हिरएयगर्भ था अम्रत और मृत्यु ढोनों उसकी ही छाया हैं, 
ओर आगे उसी से सारी खष्टि निर्मित हुई है (ऋछ० १०१ * ११.६ 
पहले विराट रूपी पुरुष था ओर उमसे यज्ञ के द्वारा सारी सष्टि 
हुई (ऋ० १०७०) पहले पानी (आप) था. उसमें प्रजापति उत्पन्न 
हुआ(ऋ -१०७०।६१०८०६ ) ऋत और सत्य पहले उत्पन्न हुए 
फिर रात्रि (अन्धकार) और उसके वाद समुद्र (पाती). संवत्सर 
इत्यादि उत्पन्न हुए ( ऋ: १५ १६०, ४ ) | ऋग्वेदमें वर्णित इन्हीं 
मूल द्रव्योंका आगे अन्यान्य स्थानों में इस प्रकार उल्लेग्व किया 
गया है, जैसे:--(?) जलका तेत्तगीय ब्राद्यणमें 


आपो वा इदमग्रे सलिलमासीत 
यह सब पहले पतला पानी था (ने८ ब्रा ४ ।१।३।५); 
(-) असतका, तैत्तरीय उपनिषद्म 


... 'असद्ठा इदपग्र आसीत्‌' 
यह पहल असन था (ते २। ७) , (३) सतका छांदोंर्प में 
'सदेव सोम्येदमग्र आमीत!' 
यह सब पहले सत ही था (छां०६ । २) अथकबा (२) 
अाक/श का | 
'आकाशः परायणम' 


१--श्राकाश ही सबका मूल है (छ १५। ८) ; (५) शध्युका ) 
वृहदारण्य में 


( ३७७ ) 


'ैवेह किंचनाग्र आशीन्‍्म्ृस्युनेवेद पाइतमासीत 
पहले यह कुड भी न था, मृत्युत्े सब आच्छ्ादित था, (बुढू८ 
१ । २। १);ओर (६) तमका मेच्युपनिषदमें 


तमी वा इृदगग्र आसीदेकर्म (मे० ४२) 

पहले यह सब अकेला तम ( तम,गुणों, अन्वकार) था,-- 
श्रागे उससे रज और सत्त्र हुआ | 

सार वेशन्त शास्त्र का रहध्य यहां है, कि नेत्रों को या 
सामान्यतः सब इंद्रियों को गोचर हाने वाले विकारी और 
बिनाशी नाम-रूपात्मक अनेक दृश्यों के पःडे में फंसे न रह कर, 
ज्ञान-हप्टिसे यह जानना चाहिय, कि इस दृश्यके परे कोई न कोई 
एक और अमृत तत्व है। इस मक्खनके गोलका ही पानेक्रे लिए 
उक्त सूक्‍तके ऋषिकी बुद्धि एक दम दीड़ पड़ी है, इससे यह 
देख पडता है, कि उसका अन्‍्तज्ञान कितना तीत्र था ! मूलारम्भमे 
अर्थात सष्टि क सार पदार्थों के उत्पन्न हानेसे पहिले जो कुछ 
कहा था. वह सत था या असत. मृत्यु था या अमर. श्राकाश 
या जल. प्रकाश था या अन्वकार ' ऐसे अनेक प्रश्न करने बालों 
के साथ वादविबाद न करते हय उक्त ऋषि सबके आगे दोड कर 
यह कहता हे, कि सन ओर असत. मत्य और अमर 
अन्धकार ओर प्रकाश, आच्छदन करन बःला अयोर अच्छादित 
सुख देने वाला ओर उसका अनुभव करने वाला, एसे अ्ठेत 
की परस्पर-सापेज्ष भाषा दृश्य सझष्टिकी उत्पत्त के अनन्तर 

। है. श्रतरव सृष्टि में इन इन्दों के उत्पन्न होने के पूर्व अथोत 

जब "एक और दूसरा वह भेद ही न थ। तब. कौन ,किस 
आच्छदित करता ? इसलिय आरम्भ ही में इस खूक्त का ऋषष 
निर्भय हो कर यह कहता है. कि मूलारन्भ के ए के द्ृव्य को से 


( रै७८ ) 


या असन्‌ , आकाश या जल प्रक'श या अन्धकार अ्रम्गबत या 
सत्य, इत्यांद कोई भी परस्पर सापेज्ष नाम देना डाचत नहीं 
जो कुद था वह इन सब पदाथं से ।वलक्षण था. ओर अकंला 
एक चारों ओर अपनो अपरंपार शक्ति से स्फूर्तिमान्‌ था। 
उसकी जोड़ी में या उसे आच्छादित करने वाला अन्य कुछ 
भीनथा। 


दूसरी ऋचा में अआनीति' क्रिया पद के 'अन' घातु का 
अथ हे. श्वासोच्छु वास लेना या स्कृरण होना, ओर ओआण' 
शब्द भी उसी धातु से बना है, परन्तु जो न सत्‌ है ओर न 
असत्‌ उसके विषय से कोन कह सकता है, कि बहू स्जीब 
प्राशियों के समान श्वासोच्छ बरस लता और श्वासोद्द वास 
के लिये वहा वायु ही कहाँ हे ? अतए्व 'अनोत' पद के साथ 
ही--'अवात -- बिना वायु को ओर स्वधया' - स्त्रयं अपनी 
हो महिमा से इन दोनो पद को जोड़ कर “रस ष्ट का मूल तत्व 
जड नहीं था” यह अटद्ठ तावस्था का अथ द्वत को भाषा में बडी 
युक्ति से इस प्रकार कह है. कि वह एक बिना वायु के केबल 
अपनी ही शक्ति से श्वासोच्छ वास लेता या स्फूर्तमान हाता 
था? ? इसमें वाह्य दृष्टि से जो विरोध दिखाई देता है. वह 
हंती भाषा की अपूणुता स उत्पन्न हुआ हैं. । 


जेति नेति'! 'एकमेवाहितीयम्‌! या 'स्वेमहम्नि प्रतिष्ठितः' 


( छा० २।२४।१) 

अपनी ही महिसासे अथात अन्य किसी की अपेक्षा न करते 

हुए अकेला ही रहने वाला-इत्यादि परतद्यके वर्णुन उपनिषदोंमे 
पाये जाते है. वे भी उपरोक्त अथके द्योतक हैं । सारी सृष्टि के 
मूलारम्भमें जड़ों श्लोर जिस एक अनिर्वाच्य तत्वके स्फुरण होनेको 


( रैज्द ) 


बात इस सूक्तमें कद्दी गई है. बढ़ी तल सष्टिका प्रलय होने पर भी 
निःसन्देह शेष रहेगा । अतरत गीतामें इसो परउद्धका कुड् पेय 
से इस प्रकार वशन है. कि “सब पद्ाथॉका नाश होने पर भी 
जिसका नाश नहीं होता” (गी० ८ । २०) और आगे इसा सूक्तक्रे 
अनुसार स्पष्ट कहा है कि 'बह सत्‌ भो नहों है” (गीता ५३। १२ 
परन्तु प्रश्न यह है, कि जब सष्टिके मूलारम्म में निगुंण ब्रह्म के 
सिवा और कुछ भी न था, तो फिर बेदोंमें जो ऐसे बणन पाये 
जात हैं कि आरंभमें पानी, अंधकार या आभु और तुच्छ 
की जाड़ी थी” उनको कया व्यवस्था होगी ? अतर्व तोसरों ऋचा 
में कविने कहा हैं. कि इस प्रकारऊे जितने वणत रै ज ते कि सृष्टे 
के आरन्भमें अन्धकार था या अन्धका'से अ चछादत पाना था 
या आभु (हा) और उसको आच्छादित करने वाली माया 
(तुच्छ) ये दोनों पहले थे इत्यादि--बे सब उस समयके हैं जबकि 
अकेले एक मूल परत्रद्यके तप--महात्म्यसे उसका विविध रूप से 
फेलाव हो गया था--ये वर्णन मूलारम्मके नहीं हैं. इम ऋचामें 
'तप' शब्दसे मूल ब्रह्मको ज्ञान मय ब्रलक्षण शक्ति वित्रज्षित है 
ओर उसीक। वन चोबी ऋतचमें किया गया है (मुं० (।१॥6)देखो 


एतावान्‌ अस्य महिमाइतोज्यायांश्व पूरुष: (ऋ० १०।६०।३) 

इस न्यायसे सारी सृष्टि ही जिसकी महिसा कहलाई, उस मूल 
दृव्यके विषयमें कहना न पड़ेगा कि वइ इन सबके पर, सबसे श्रेष्ट 
ओर भिन्न है दृश्य वस्तु ऑर दृष्टा भाक्त भाग्य परंतु आच्छादन 
करनेवाल। ओर अ'च्छाद्य अंधकार ओर प्रकाश मत्यं ओर अमर 
इत्यदि सार हेसाका इस प्रकार अलगकर यद्यप यह निश्चय क्रिया 
गया कि केवल एक निर्मल चिद्रप|विलक्षण प ब्रह्म ह। मूलारंभर्मे 
थ। तथापि जब यह बतलानेका समय आया कि इस आनवाच्य 
निगुंग अकेले एक तत्वसे आकाश जल इत्यादि ढूंद त्मक विनाशी 


( ३८० ) 


सशु्ण नाम रूपात्मक विविध सृष्टि या इस सष्टिकी मूल भूत विगु- 
खात्मक प्रकृति केसी उत्पन्न हुईं, तब तो हमार प्रस्तुत ऋषिने भी 
मन. काम. असत ओर सन्‌ जसी द्वती भाषाका ही उपयोग 
किया है. और अन्‍्तमें स्पष्ट कह दिया है. कि यह मानवरी बुद्धिकी 
पहुँचके बाहर है | चं.थी ऋतार्स मृत्त ब्रद्मका ही असत' कह! है 
परन्तु पसका अर्थ कुछ नहीं? यह नहीं मान सकते. क्योंकि 
दस री क्रचा मे भा रपष्ठर कहा है ।क बह 2 । नक कंबल इसा 
सूक्तम किन्तु अन्यत्र भी व्यावहारिक भापाकों स्त्रीकार करके 
हा ऋग्वद अर च।|जसनया साहतास गहन विषये।का बचार 
ऐसे प्रश्नेके द्वारा किया गया है (ऋु८ १० । 3/। $& , ९७।८५ | 
४ , वा८ सं+ ०७। २० देखा। जसे हृश्य सष्टिको अज्षकी उपमा 
देकर प्रश्न किया है कि इस यज्ञके लिये आवश्यक घृत. समिधा 
इत्यादि सामग्री श्रथम कहांसे आई 7 (ऋ<८ १० । १३०। ३ ) 
ख्रथवा घरक। हृष्टान्त दकर प्रश्न |कया है. कि पूल एक निगुणस 
नेत्रोका प्रत्यक्ष दिखाई देने बाली आकाश-प्र शव की भव्य इमा- 
रत को बनाने के लिय लकडो ( मूल प्रकृति ) कस मिली ? 


कि म्विद्ने क उस रक्ष आस यतोद्यावा प्रृथिवी तिष्टत्क्षुः। 

इन ग्रश्ना का उत्तर उपयु क्त सूक्त का चाथ। पाचवा ऋचा मे 
जों कुछ कहा गया है. उमसे अधिक दिया जाना संभव नहीं हे 
(बाज सं० ३३ । ७० देखो ) . और वह उच्तर यही है. कि उस 
अनिवोच्य अकले एक ब्रह्म ही के मन में सष्ट निर्माण करने 
का काम,--रूपो तत्व किसी तरह उत्पन्न हुआ, ओर बस्त्र के 
धागोंके समान या सूथ प्रकाशक समान उसी की शाखाएऐ' तुरन्त 
भीचे ऊपर ओर चहुूं ओर फनी गई” तथा सन्‌ का सारा फेलाब 
हो गया, अथात आकाश प्रश"त्री की यह भव्य इमारत बन गई । 
उप निषदों में इस खूक्त के अर्थ को फिर भी इस प्रकार प्रकट 
किया है. कि-.. 


( जेंट्१ ) 


सोउकापयत' | 'बहुस्यां प्राजायेयेति' | 


( तें० २।६। छां० ६।२॥३ ) 
उस पर ब्रह्म को ही अनेक होनेकी इच्छा हुई (ऋ ४ देखो) 
ओर अथववेद में भी ऐसा वर्णन है. कि इस सारी रश्य सृष्टि के 
मूलभूत द्रव्य स ही पहलें पहल 'काम' हुआ (अथबं० €२।९€ ) 
परन्तु इस सूक्त में डझिशेषता यह हे. कि निगुण स सगुण की 
असत्‌ से सत की. निद्वन्द से इन्द्र की अथ रा असंगस संग की 
उत्पत्ति का प्रश्न मानव बुद्धि के लिए अगम्प समम कर सरंख्यों 
के समान केबल तकंवश हो मूल प्रक्रति ही को या उप्तके सहृश्य 
किसी दूसरे तस्त्र को स््यंभ और म्त्रतत्न नहीं माना है. किन्तु 
इस सूक्तका ऋषि कहता है कि"जो बात समभमें नहीं आती 
परन्तु उसके लिए शुद्ध बुद्धि से और आत्म प्रतीति से निश्चित 
किए गए अनिवाच्य ब्रह्म की यीग्यता को दृश्य खष्टि रूप माया 
की योग्यता के बराबर सत समझो, ओर न परखह्य के विषय में 
अपने अद्वतभावकों ही छोड़ो | इसके सिवाय यह सोचना चाहिए 
यद्यपि प्रकृति का भिन्न त्रिगुणात्मक स्व॒तन्त्र पदाथ भी लिया 
जावे, तथापि इस प्रश्न का उत्तर तो दिया ही नहीं जासकता, कि 
कि उसमें स्ष्टि क। निमाण करने के लिए प्रथमतः बुद्धि (महान ) 
या अहंकार कस उत्पन्न हुआ। और जब कि यह टोप कभी टल 
ही नहीं सकता है तो फिर प्रकृति को म्पतन्त्र मान लेने में क्‍या 
लाभ है ? सिफ इतना कहो. कि यह बात समझ में नहीं आती 
कि मूल ब्रह्म से सत्‌ अथात्‌ प्रकृति केसे निर्मित हुई। इसके 
लिये प्रकृति का स्त्रतन्त्र मान लेने की ही कुदड आवश्यकता नहीं 
है । मनुष्प की वुद्धि की कोन कहे, परन्तु देतताओं की दिव्य 
दृष्टि से भी सत्‌ की उत्पत्ति का रहस्पर समझ में आजाना 
सम्भव नही. क्यों कि देवता भी दृश्य सृष्टि के आरम्म होने 


( शे८र ) 


पर उत्पन्न हुए हैं, उन्हें पिछला हाल क्या मालूम ) (गीता १०४२ 
देखो ) | परन्तु हिरण्यगर्भ देवताओं से भी बढ़त प्राचीन और 
श्रेष्ठ है, ओर ऋग्वेदमे ही कहा है, कि आरम्भ में वह अकेला ही-- 


“भूतस्थ जातः पतिरेक आसीत (ऋ० १०।१२१॥१) 

सारी सृष्टि का पति' अर्थात राजा या अध्यक्ष था। फिर 
उसे यह बात क्यों कर मालूम न हागी ” ओर यद उसे मालूम 
होगी तो फिर काई पूछ सकता हैं. कि इस बातकों दुर्बोध या 
अगम्य क्यों कहते हा ? अतएव उस सूक्त के ऋषि ने पहिले 
ता उस प्रश्न का ओपचारिक उत्तर दिया है “हा, बह 
इस बात को जानता हागा ' ” परन्तु अपनी बुद्धि में ब्रह्म देव के 
भी ज्ञान-सागर की थाह लन वाले इस ऋषि ने आश्चय से 
सशंक हं। अन्त में तुरन्त कह दिया हे, कि “अथवा' न भी 
जानता हा ? कान कह सकता हे ? क्‍यों कि वह भा सत्‌ की श्रेणी 
में है, इस लिय 'परम' कहलाने पर भी 'आकाश' ही में रहने 
वाले जगत के इस अध्यक्ष को सत असत; आकाश ओर जल 
के भी पृर्वकी बातोका ज्ञान निश्चित रूपसे केसे ही सकता है. ) ” 
परन्तु यद्याप यह बान समझ मे नहीं आता. कि एक 'असत' 
अथान्‌ अव्यक्त ओर निगुग द्रव्य ही के साथ विविध काम-रूपा- 
त्मक सत्‌ का अथान मृज्न करत का सम्बन्ध केसे हा गया 
तथापि मूल ब्रह्म के एकत्व के विषय में ऋष ने अपने अद्ठ त-भाव 
को डिगन नहीं दिया हे ? यह इस बातका एक उत्तम उदाहरण है 
कि सात्बरिक श्रद्धा ओर निर्मल प्रतिभा के बल्ल पर मनुष्य की बुद्ध 
अआचन्त्य वस्तुआ के सघन बन मे सिद्द क समान निभय होकर 
कसे निश्चय किया करती है ओर वहां की अतक्य जातों का 
यथा शाक्त कैसे निश्चय किया करती है ? यह सचमुच हो 
आमय तथा गोरब को वात है कि ऐसा सूक्त ऋग्वेद में पाया 


( हैटई ) 


जाता है । हमारे देशमें इस सूक्तके ही विषयका आगे ज़्ाह्मणों 
( तेत्ति० ब्रा० २ | ८।८ ) मे. उपनिषदोंमें. ओर अनन्तर बेदान्त 
शास्त्र के ग्रन्थों में सूक्ष्म रीति से विवेचन किया गया है। ओर 
पश्चिमी देशों में भी अवोचीन काल के कान्ट इत्यादि तत्व 
ज्ञानियों ने उसी का अत्यन्त सूक्ष्म परीक्षण किया है। परन्तु 
स्मरण रह, कि इस सूक्त के ऋषि को प/वत्र बुद्धमें जिन परम 
सिद्धान्तों की म्फूति हुई है. वही सिद्धन्त भआगगे प्रतिपक्षियों को 
विवते-बाद के समान उचित उत्तर दे कर ओर भी हृढ़ स्पष्ट 
तक दृष्टि से निःसन्देह किये गय है--इसझ आगे अभी तक 
न कोई बढ़ा है ओर न बढ़नेकी विशप आशा ही जा सकती है।” 
( गीता रहस्य अध्य,त्म प्रकरण ) 
सृष्टि विषय मे तिलक महादय के विचार आगे प्रगट 


करेंगे । यहाँ ता सुष्ट विषयक परस्पर बिराधा श्रतयों का प्रगट 
कर दिया गया हे। 


. सर्माक्षा-परन्तु जेसा कि हम पहले सप्रमाण लिख चुके 
है कि यदि इस सूक्तका स्तर ४ सूक्त माना जाय तथा उपराक्त 
अथ ही ठाक मान जायें, तब वा 'मकडानल्ड' के इस कथन का 
समथन हू। हाता है. कि * नासदीय सूक्त में उसा प्रकार के दोष 


हैं जसे भारतीय दशन मात्र में हैं। अथ॑त बिचार धारा श्रस्पष्ट 
ओर असंबद्ध हे” #-- 


&बा० सम्पूर्णानन्दजी ने इस तथ्य को अनुभव किया, अतः 
शारतीय सृष्टिक्रम विचार! मे आप लिखत है कि “यदि सुत” आर 
अमत्‌? का प्रयोग यहां कोप और व्याकरण सम्मत 'होने! ओर न 'होने! 
के अर्थ म हुआ है तब तो यह कहना कि न सत्‌ था ओर अखत्‌ या 
निरथंक वाक्य हो जाता है । फिर यह श्र त्यन्तर के विरुद्ध भी हैं |” 


( इेट्ं४ ) 


अतःयह कहना अतुचित न द्ोगा कि उपरोक्त प्रयत्नोंसे यह 
सूक्त और भी जटिल बना दिया गया है । सब से प्रथम हम 
सूक्त में आये हुये, सत. ओर असन्‌ . शब्दों पर विचार करते 

क्‍यों कि सभी व्याख्याकारों ने इन शब्दों के भिन्न « अर्थ 
किय हैं। ऋग्वेदमें एक मन्त्र हे-- 


असच सच्यपरमे व्योपन्‌ दक्तस्य जन्मननदिरे रुपस्थे ।१ ०४७ 

अथात “दक्ष के जन्म के समय अदिति के पास परम आकाश 
में असत' ओर 'सत; य दो पदार्थ थे ।” यदि नासदीय सूक्तके 
डपराक्त अर्थ ही किय जाबें ता उस सूक्तका यह प्रत्यक्ष विरोध है। 
क्यों कि नासदीय सूक्तप्रलय काल मे सत और असत्‌ का अभाव 
बताता हे ओर यह मन्त्र सत ओर असनकी विद्यमानता बताता 
है तथा अथर बेदमं हे कि-- 


अर्सात सत्‌ प्रतिष्ठितं सति भूत प्रतिष्ठितम्‌ | भूत॑ ह भव्य 
आहितं भव्यं भूते प्रतिष्ठितम | अथव० १७,११६ 

अर्थात “असत में सत प्रतिष्ठित हे । अथात कारण में कार्य 
विद्यमान है । तथ। सत्‌ से ( वतंमान में ) भूल (जो बीत गया ) 
प्रतिष्ठित है । ओर भूत में भविष्य निहित है। और भविष्य 
भूत मे टिका है । ? यहां सत और असत्‌ दो पदार्थ विद्यमान 
है। अथवा यू' कद सकते है कि--यह मन्त्र सत और असत एवं 


इम लिये आपने इस सूक्म आये हुये, सत्‌ असत्‌, मृत्यु और अमृत 
आंद शब्दों के प्रचलित अ्रथेसि विभिन्न ही अथ किये है। किन्तु जिन 
दोपो को मिटाने के लिये आपने इतनी क्लिष्ठ कल्पनायें की है उन दोषों 
को आप दूर न कर सके | तथा सृष्टि कर्ता ईश्वर का तो आपने चिद्‌- 
विलास! में जिन ग्रवल युक्तियों द्वारा खंडन किया है उनकों हम उद्धु त 
कर्गे | 


( स्ेप्श ) 


भूव और भविष्य को सापेक्ष मानकर स्थादबादंका कंथन करता 
है । तथा च यजुर्वेद अ ० १३ मन्त्र ३ में ( सतश्व यानिमसतश्च 
दिवः ) सू को सत्‌ और असत्‌ को योनि कहा है । अथोत सूय 
से ही मूत व अमूत पदार्थ प्रकट होते हैं । अथोत्‌ स्थूल और 
सूइ्तम पदार्थों का सूर्य ही उत्पादक है। यहां भाष्यकारों ने सूर्य 
को ही कारण माना है । इस प्रकार सत्‌ और अमसत्‌ का अनेक 
प्रकार से कथन किया है । परन्तु यह्‌ बणन वास्तविक रहस्थ को 
प्रकट नहीं करता। इसका रहस्य ब्राह्मण प्रंथोंने प्रकट किया है। यथ- 


असत्‌--अथ यद सत्‌ सके सा वाक्‌ सो5पानः । 
सत्--यत्‌ सत्‌ तत्साम तन्मनरस प्राणः । 
जें० ब्रा० उ० १५३।२ 
अथोत्‌ वाणी और अपान का नाम असत्‌ है, तथा मन और 
प्राणका नाम सत्‌ है। 
अमृतम्‌ू--अम॒तं वे प्राणः। गो० 3० ११३ 
अमृत हि प्राया!। । शव० १०१४।२ 
अमृतं माप: | गो० उ० १३ 
अमृत तत्वं बा आपः । कौ० १२॥१ 
हे अथोत्‌ जल ओर प्राण आदि अमृत हैं । इस प्रकार शास्त्रों 
में प्राणोंकी अम्रत ओर इन्द्रिय आदि को स॒त्यु कहा गया है । 
अतः नासदीय सुँक्त में सत्‌ श्लोर असत्‌ आदि शब्द स्थूल 








प्राण व इन्द्रिय बोधक हैं | # 

& नोट, वेदान्त दशन, आअ०२।४। १ के भाष्य में (असद्‌ वा 
इद मप्न सीतू) तै०3० | २। ७ की इस श्रृतिम आये हुये असत्‌ शब्द 
का अथ (औ स्वामी शंकराचायंजीने शंकर भाध्यमे) प्राण ही किया है 


( रेछ६ ) 


जन्म से पूर्व ःन्हीं स्थूल प्र'णों का निपेघ है नकि सृष्टि का $8 
तथा चख॒ स्त्रय पे गंगा भशाद जी उपः्याय, अद्ठ तवाद' पुस्तक 
में मन्त्र ६में आप हुय देवा:' शब्द का अथ इन्ट्रियाँ करत हैं । 
$ यथा--( अस्थ विसजनेन अरबों ग देवा: ) इसके फेलने से पंछे 
० [जि है +. बे ३ डे 
रब अथात्‌ इन्द्रयां हुई ।  प्र०५ ३७४ 


आगे आपने प्र ८ ३७६ से देवानां पूर्व युगेडसतः सद्‌ जायत । 
मन हे अथ में भो लिखा हे कि “अथात्‌ इन्द्रियों के पहले 
युग असतसे सत हुआ |” 


इस कथन से यह स्पष्ट सिद्ध हो गया कि यहां शरीर, इन्द्रिय 
बर्नोण अदिकी रचना का प्रकरण है ।तथाच मन्त्र ४ में 
अरजों है कि--(हदि प्रततष्या कबयो मनीषा ) अथोत्‌ “असत 
में सं. के बन्‍्चु को बिच/र शील ऋषियों ने हृदय में धारण 
किया |” ध्ा : यदि यहाँ १ लग अवस्थाका वर्णन है तो उस समय 
विचार श दूँ ऋषि क्ाँ थे जिन्‍्हों ने असत में सत्‌ के बन्‍्बु को 
हृदय मे ' 'रण किया था । यह मन्त्र सःष्ट रूप से कहता है, 
कि यह ग्र/रुरण प्रलय अवस्त्र का नहों है | अतः यहा मानना 
युत्त्.'बुक्त हैक यहां भाव प्राणोस द्रव्य प्र.णोंको तथ, भाव इं द्रयो 
“स द्रव्य इन्द्रयों क। रचना का कथन है | तथा च 


प्रश्नोपनेषदम इस नासदाय सूक्तकी बड़ी सुन्दर व्य,रूय,की 
हे | यथ।;--- 


(१) एपो5प्रिस्तपति, एप सयएप पजन्यों मधवानेष वायुः । 
एप एथिवी रयिदेंबः सदसचासृतं च यत्‌ | श्र०3०२।४ 


कल लिन “५ ५+>०«०-........०.. 





(२)-अविश्लेषके लिये प्राण प्रकरश देखे | 


( शैध७ ) 


(२) अश हव रथ नाभौ ग्राशे म₹ प्रतिष्ठितम । 
ऋतचो यजूषि सामानि गज्ञ छत्रं कक्ष च + ६ ॥ 

(३) आत्मन एप प्राणों जायते यथेष प्ररुषे छायेतम्मि- 
न्नेतदाततं मनोकृतेनायान्यस्म्स्छुर रे | ३ । ३ 

(४) यथा सम्राडेवाधि कृतान विनिक्ते | एतान्‌ ग्रामानेतान्‌ 
ग्रापानधिनिष्टम्थ इस्मेव मेवेप ग्र/ण इतरान्प्राखान्पृथ- 
गेव संनिधत्त ॥ 9४ ॥ 

(५) पायूपस्थेष्वानं चच्चुः श्रोत्र मुखना सिकराभ्याम्‌ आ्राणः स्वयं 
प्रानिष्ठती मध्ये तु सपानः । 
एफ््यतद्ग तमन्नंसमंनयतित ग्मादे ता:सप्ता चिषरी मर्बास त।५' 

(६) अथेकयोध्य उदानः पुणग्रेन पुण्य लोक नयति पापेन 
पापप्ठुमाम्यमेत्र मनुष्य लोकसू ॥ ७ ॥ 

(७) यचिन्तस्तेनेषप्राणमायाति ग्राणम्ते जसायुक्रः सहात्मना 


यथा संकल्पितं लोक॑ नयति ॥ १० ॥ 

(१) भावाथ.-- अभभ सूर्य पजन्य इन्द्र वायु, प्रथित्री, रयि 
सत॒.अलन्‌ अमृन म्रत्यु. सब प्राण ही हैं। अथोवू ये सब्र प्रणण 
के ही नाम व रूप आदि हैं । बेदोंमें इन सम्पूण अग्न आदि 
देवता वाचक शइझों द्वारा प्राणकी हा महिमाका वणुन है । यहां 
यह भी ध्व नत होता है कि नासदय सू कमें, सन असत्‌ अमृत 
दिन रात, तमस आदि शब्दों द्व रा भा इस प्र-णफ़ा हा फ्थन 
किया गया है । 

(२) जिन प्रेकार रथको ना सिरे आरे लगे गही है उनीप्रकर 
ऋग्वेद आदि तथा क्षत्रयत्व व अद्वणत्व आंद सब प्राणोंमें हो 


( रैप्ट ) 


स्थित हैं । अथीत , ज्ञान, विया और बलका यह श्राण ही केन्द्र है 

(३) जिस प्रकार मनुष्यके शरीरसे यह छाया उत्पन्न होती है 
उसी प्रकार यह प्राण भी आत्मासे उत्पन्न होता है. अथात यह 
मानसिक संकन्‍्पोंसे इस शरीरमे आ जाता है । 


(४) जिस प्रकार सम्राट प्रथक प्रथक ग्राम व नगरादिम॑ यथा 
योग्य अधिकारियोको नियुक्त करता है, उसी प्रकार यह मुख्य 
प्राण ही अन्य प्राणों (इन्द्रियो) को प्रुथक प्रथक नियुक्त करता है। 
यहां श्री शंक्राचायने 'इतरान्प्राणान का अर्थ चक्षु अ।दि इन्द्रियां 
ही किया है | 

(५, वह प्राशकों पायु और उपस्थमें अपानकों नियुक्त करता 
है, तथा नासिका, चच्चु ओर श्रोत्रमें स्वयं उपस्थित होता है । यह 
समान वायु (प्राण) ही खाये हुये अन्नको समभावसे शरीरमें सबंत्र 
ले जाता है | उस प्राण रूपी अम्िसे दो नेत्र, दो कर्ण दो नासा- 
रन्ध,और एक रसना ये सात इन्द्रिय रूपी ज्वालायें उत्पन्न होती हैं। 

(६) सुषम्रा नामकी नाड़ी द्वारा ऊपरकी ओर गमन करने 
बाला उदान वायु (इस जीवको) पुएय कमंसे स्वर्ग लोकमें तथा 
पप कम से नरकमें ओर पाप और पुण्य दोनों प्रकारके मिश्रित , 
कमंसे मनुष्य लोकमें ले जाता है। 

(७) इस जीवका जैसा संकल्प होता है. यह उसी प्रकारके 
प्राशोंका आख्रर करता है, बह प्राण तेजसे युक्त हो उस जीवकों 
संकल्प किय्रे हुय लोकमें ले जाता है। तथा च 


मुंडकोपनिपदें श्रुति है! यथा 
तपमा चीयते ब्रह्म तसोन्नपमि जायते अन्नात प्राशों 
पृनः सन्‍्य॑ं लोकाः कमंस चाश्तम्‌ | १ | ८ 


( रेपद ) 


यह आत्मा तपसे कुछ फूल सा गया, उससे अन्न श्र्थीत भाव 
प्राण उत्पन्न हुआ, ( अन्न हि श्राणाः ) शतपथ १८।४८ उस भाव 
प्राणसे द्वव्य प्राण उत्पन्न हुआ तथा उससे मन तथा मनसे सत्य, 
अर्थात्‌ चच्चु आदि इन्द्रियां उत्पन्न हुई, (च्तुवें सत्य त८३,३४।२ ) 
इत्यादि प्रमाणोंसे सत्य का अर्थ चक्कु आदि है । तत्पाश्चात लोक 
अथोत्‌ स्थूल शरीर उत्पन्न हुआ और फिर इस शरीर से कर्म 
तैथा कम से कम का फल ( अमृत ) उत्पन्न हुआ | यहां कम फल 
का नाम “अमृतः है । यहां श्री शहझ्कुराचार्यजो लिखते हैं । 

“यावत्कर्माणि कल्पकोटि शतेरपि ने विनश्यन्ति 
तावत्फलं न विनश्यति इस्यमृतम्‌ ।! 

अथोत जब तक ( किरोडों कल्पो तक ) कर्मा का नाश नहीं 
होता तब तक उनका फल भो नष्ट नहीं हो सकता इसलिये 
कर्मफल को अमन, कहा है । 

उपरोक्त प्रमाणों से यह सिद्ध है कि बेदिक ग्रन्थों में सत्‌ 
असत्‌ अमृत व मृत्यु आदि प्राण बाचक शब्द हैं । तथा नासदीय' 
सूक्त में भाव प्राणों से दृव्य प्राणों की तथा भाव इन्द्रियों से 
द्रव्य इन्द्रियों की रचना का वर्णांत है । इसी प्रकार दिरण्यगर्म 
व पुरुष सूक्तादि की व्यवस्था है । 

। दूसरा सृष्टि सृक्त 

ऋ-ग्वेदके मं० /« सूक्त १६० का नाम अघमषंण, सूक्त है । 
यह सूक्त नित्य प्रति की संध्या में भी पठित हे। श्रतः यह 
विशेष महत्व रखता है। इस सूक्त में तीन ही मन्त्र हैं। प्रथम हम 
उनको लिखकर उनका प्रचलित भाष्य लिखते हैं पुनः उनका 
सत्यार्थ लिखेंगे । 

ऋतं च सस्य॑ चाभीद्वा-तपसोड्च्यजायतः । 

ततो राज्य जायत ततः सपमुद्रोडर्णबः ॥ १ ॥ 


( हैईं० ) 


सह्द्रादणंवा दचि सम्वत्सरों अजञायत । 

अहो रात्राणि विदधद्विश्वस्थ भिषतोवशी ॥ २ ॥ 

सर्यायन्द्रममीधाता यथा पूर्वमकल्पयत्‌ ! 

दिव॑ च प्रथित्रीं चान्तरिक्ष मथोस्वः ॥ ३ ॥ 

प्रचलित “अर्थ-तपे हुए ( अथवा विशेष प्रकार के ) तप 
से ऋत और सत्य उत्पन्न हुए। उनके बाद रात्रि अथवा अन्ध- 
कार उत्पन्न हुआ । तत्पश्चात पानी वाले समुद्र उत्पन्न हुए ॥१॥ 

समुद्र के ब द्‌ सम्बत्सर अथोत्‌ काल उत्पन्न हुआ ,उस काल 
ने सूय(दिनव रात्रि ) का उत्पन्न किया तथा वह सबका स्वामी हुआ 

काल के चिह् स्वरूप सूर ओर चन्द्रमा को तथा प्रथित्री और 
अंतरिक्ष (स्त्रग) को विधाता ने पूर्व को तरह बनाया ॥३॥” 

पं० उमेशचन्द्र विद्यारत्न ने इसी सूक्त पर वेद भाष्यकार 
पं० हलायुघ का भाष्य यहां उद्धत किया है । बह भी पठनीय है 
इसलिए हम उसको यहां लिखते हैं। 

“अझथ् हलायुव मतम्‌ू- अस्य अघपपेणस्य व्याख्यान 
माचारितु' हतकंगो जायते । यतः सबवेदसार भूताउत्यन्त 
गुप्थाय॑ मंत्र:। अस्य यद्‌ पाठम.त्राच अथवोधस्तत्रसोंगम्यं 
नास्ति । ब्राह्मण निरुक्रादिकं च नास्स्येत्र | इस्थ एव्दीय 
व्याख्यानानुगुणं कप उपाय अग्नाप्य यदेतस्य स्वरूपोप 
लंभ मात्रेण व्याख्यान माचरणीयम्‌ तदतीव साहसम्‌ ।” 

अथात्‌ इस अधमषंण सूक्तका ठय खप्र।न करतेहुए हद्य प्रकंपित 
होता है क्योंकि यह सूक्त सम्पूण बेदं! का सार भूत अत्यन्त्र गुप्त 
है पाठमात्र आदि से इसका अथ करना सुलभ नहीं है। इसका 


( दर ) 


न अद्ण है और न निरुक्त है, इसलिये व्याख्या करने का कोई 
सहारा नहीं है | अवः व्याकरण आदि से इसका अर्थ करना 
केबल साहसमात्र हो है. फिरमी जेसा समझ मे आया है लिखताहूँ 
आगे आपने वहा सप्टि ओर प्रलय॒ परक भायय किया है। 
पं० उम्नेशचन्द्र विद्यारन्त क। सम्भति मे यहां ऋत., सत्य, रात्रि, 
समुद्र, सम्बत्सर सूय चन्द्र, दिन, अंतरिक्ष अ.दि सब प्रांतवाची 
बट हैं। य सब जनपद थे तथा घाता यह प्रजापति सूयव शियों 
का पुराहित था तथा चन्द्रबंशिपो क। भो। इसा घाताने चन्द्रमा 
ओर सूयको पुनः राजगद्दो पर बिठ,या, यही इस सुक्त के तासरे 
मंत्रमें कहा हे । 


सर्याचन्द्रमसो धाता यथा पू्ंमकल्पयत्‌ | # 


श्भिप्राय यह है कि जितने बिद्वान हैं उतने ही अथ हैं । 
परन्तु वास्तरवमे सब अंधर में ही निशाना लगा रहे हैं । 

हम भी इसी पदेल,का सुनकानेका प्रयत्न करते हैं. आशा है 
विज्ञ पठक इस पर जिचार करेंगे | हमारी सममभमें यदां प्राण- 
विद्यका कथन है । ऋत, ओर सत्‌ क,रण कायरूप दे प्राण हैं । 
श्री शंकराचायने एतरयापनिषद भाष्यमें लिख! हे कि-- 


ऋतं सत्य मूर्तामूर्ताख्यम्‌ प्राशः | २। ३ । १८ 
अर्थ/त्‌--ऋत ओर सत्य मूत अमूत प्राण हैं। तथा बेदिक 
कोषमें भी (सत्यं वे प्राणाः) लिखा है अतः यहां ऋत ओर सत्य 


& घाता और विधाता. ऊषा आर रात्रिके नाम हैं। यह हम सप्रमाण 
पृ०२६४ पर लिख चुके हैं, पाठक वीं देखनेकी कृपा करे | इस आधार 
से इस मंत्र का यह अर्थ हुआ कि रात्री ने चन्द्रमा को उत्पन्न किया 
ओर ऊषा ने सूर्य को। यह अर्थ युक्ति युक्त और वैदिक प्रक्रिया के 
अनुकूल है । 


( रशैहंर ) 


प्राशवाची शब्द हैं। इसी प्रकार समुद्र. अणंव, अह, रात्रि 
स बत्सर भी प्राशवाचक शब्द है। अह प्राशका नाम है ओर 
रात्रि अपानका नाम है । समुद्र मनको कहते हैं। ओर वाक 
(बाणी) का स बत्सर कहते हैं। इस प्रकार यहां प्राणोंका कथन 
है न तो यहां प्रलयका कथन है ओर न स॒ष्टि उत्पत्तिका-- 


अतः इन मन्त्रोंका अर्थ हुआ भाव ओर द्रव्य क्रिया (योगक़े 

सं ऋत ओर सक्त्य सूक्ष्म और स्थूल प्राण उत्पन्न होते हैं। उनसे 

राध्ि, तम, अज्ञान उत्पन्न होता हे । उन्हीं प्रायोंसे समुद्र मन 

वाक सूक्ष्म वाणी उत्त्पन्न होती है. समुद्रात्‌ उस सूक्ष्म वाणी से 

(अणंब:ः) स्थूल्न बाक उत्पन्न होती है। ओर उससे स्थुल इन्द्रियां 

उत्पन्न होती हैं। प्राण आर अपानकों इस (विश्वस्य) शरीरस्य। 

शर्रीरके स्त्रामीने धारण किया उसे घाता (आत्मा ने) सूर्य और 

माको मन ओर वाणी आदिका, (भाव प्राणों स द्रव्य प्राणों- 

को) यथा पूवसकल्पयत्‌ यथावत्‌ बनाया। तथा (दिवच, परथ्तरीं) 
तरिक्ष, पर, उद्र. मस्तक आदि स्थूल शरीरको भी रचा। 


अभिप्राय यह है कि यह आत्मा जिस प्रकार मकड़ी अपने 
जालेको बनाती है उसी प्रकार अपने शरीरकी रचना भो स्वयं 
करती है । यह किस प्रकार होता है यही यहां बताया गया है। 
यही वेदोंका सार हे जो इसको नहीं जानता, वह किस कार 
ऐस अत्यन्त गुप्त मन्‍्त्रोंका अर्थ कर सकता है| 


( १6३ ) 
वेद और जगत 


१--त्रिनामि चक्रमजरमनवर्णम्‌ ॥ १ ॥ 

२--द्वादशारं नहि तज्जराय ॥ १ ॥ 

३--सनादेव न शीययंते सनामि॥१३॥ऋ०मं० १ स्क्क १६४ 

ए--पश्य देवस्थ काव्यं यो न मपार न जीय॑ति ॥ 

५--अुवाद्यो भुवा पृथ्वी शुत्रास पर्वेता इमे भव विश्वमिदं 
जगत्‌ ॥ ४ ॥ ऋष८ मं० १५० सक्क १७३ 

(१ ) त्रिनाभि, तीन ऋतुओं बाला यह संबत्सर, अजर अमर है। 

(२ ) इस सूर्य को १६ आरे रूपी सम्बत्सर, वृद्ध नहीं कर सकता | 

(३) ये सूर्य आदि लोक, मूल सहित कभी नष्ट नहीं होते । 

(४ ) उस देव की रचना को देखो जो न नष्ट होती है, न जी । 

(५ यह प्रथ्वी, युलोक, अन्तरिक्ष, ओर यह सब जगत नित्य है। 


इसप्रकार बेद जगतकी नित्यताकों बताकर आगे कहते हैंकि-- 


(१) को ददशे प्रथम जायपानम्‌ ॥ ऋ० ११६४४ 

(२) कतरा पूर्वा कतरा परायाः कथा जाते कवयो कीबि- 
वेद। ऋ० ११८५१ 

(३) को अद्भा वेद क हह प्रवोचत्‌, कुत आजाताकुत इयं 
विसृष्टिः । अर्वाज्ञ देवा अस्थ विसजनेनाथा को बेद 
यत आ वभूव ॥ ६ ॥ 


( ३6६७ ) 


(०) ज“ विसृष्टि त आर्भूव, यदि वा दघे यदि वा न । 
योउस्याध्यक्षः परमे व्योमन्‌ू , सो अंग वेद यदि बा 
नवेद (ऋ०१०।१२६।७) 

अर्थातू--( / प्रथम जन्म ते हुए जगत को किसने देखा है, 
आर्पा करई्सी न नहीं टेखा । 

। २ ) इन सूथ. चन्द्र नक्षत्र, प्रश्वी आदि में से अथम कोन॑ 
उत्पन्न हआ. तथा यह संसार किसने ओर क्‍यों बनाया इस 
बात को कोन तत्वदर्शी जानता है । अधात कोई नहीं जानता। 

(६ ) यह संसार कंस उत्पन्न हुआ इसका नम्वयस न किसान 
ज्ञाना है तथा न किसीन कहा है। यदि आप कहें कि देवता 
जानने होग ता थे भी सूष्टिक पश्चात लननेसे केसे जान 


ज़ामाए ४ । 


(५ / यह से प्ट जसम उत्पन्न डु३इ ही. और जिसने ध' एण॒ कर 


रक्खा हैं. यदि कहा कि यह उन उपरोक्त बातो का जानता 
हुं. ता यहू भा ठाक नहा क्याकि वह प्रजाप त भा इन वा 
का नहा जानता हू । क्याक ग्रजञापतत स्त्रय कहता हे कि-- 


ने विजानामि यतरा परम्तात्‌ | अ०बे० क०१०.७|४३ 
इनसस प्रथम कान पद थ उत्पन्न हुआ यह मे नहा जानता। 
इसी प्रकार अन्य शास्त्र मे भी जगतकी नित्यता का कथन है। 
ऊभ्ध मृलाउच्ाक्शाख एपा5स्वत्थः सनावनः । 
क० उ० २। ३१ 
क्षत का भप्य करत हु श्री शह्भंतचाय जी न लिखा है- 
ए५ संचार इक ।>श्वत्था5श्वत्यवत काम+मवा तेरित नित्य 


| 
। 
| 


६ ३६५ ) 


प्रचलित स्व॒भावः स्तर्ग नेक तियकग्नेतादिमिः श्वराधि: 
आव'क्साखः उनाततोइनादन्वाचिःर प्रइत: | 


यह संरतग्मपं; वृक्षअश्वत्थ > अशय अठ तप बच छू "नाम 
कासना ओर कम रूप बायुसे प्रेरित, नत्य, चचज् स्वभाव बला 
है । स्त्रग, नरक तियंक प्रेताद शाखओके कारण यह नीच 
की ओर फेल' हुई शाखा वाला है तथा सनातन यानि अनादि 
होनेके कारण चिरकाल से चल: आ। रहा है । 


ऊध्बमूनष मधः शाख मरःन्‍्थ प्राहुृस्ययम्‌ || १ ।' 
न रूप मग्गेह तथोप लभ्यते नान्‍तो न चादिन च सं प्रतिष्ठ 

श्री शक्लराचाण जा ने यहां लिखा इ कि-- 

त॑ ज्षण प्रध्यं सिनम्‌ , अश्वत्थ॑ प्राहु; कथयन्ति अव्य- 
यम ॥ १ ॥ तथा न च आदि! इत आरंभ, इद पग्रवृत्तः 
इति न केनचिद्‌ गम्यते । न च संग्रतिष्ठा स्थिंतः मध्यम्‌ 
अस्य न केनचिद्‌ उपलमभ्यते | 

अथात--इसक्षण भंगुर अश्वत्थ वृक्ष का अव्यय ( नित्य ) 
कहते है | (यह पर्याय की अपेक्षा से क्षण भंगुर है. तथा द्रव्य की 
अपेक्ता नित्य ) यह संसार अनादिकाल से चतला आ रहा हे 
इसाल वा यह अठएरप || । >> का आ ३ भ २-5 
से आरम्भ हो हर पह पंगरर चने, 7 - 
जासकता | इस प्रकागा इ क अता न ' 
इसका कब अन्त होगा यह अव्र्ता . के उचह 
अनादि पदार्थ का आदि अन्त नहों हाता है ; इस प्रकार श्रुति 
स्मृति में जगत को नित्य माना है| इसी: प्रकार अन्य अनेक स्थल 


(६ हे८६ ) 

हैं जिनमें जगत की उत्पत्ति का स्पष्ट शद्दों में वा प्रबल युक्तियों से 
स्वंडन किया है। यथा-- 

ध्रुव एवं बः पितरे युगे युगे क्षेम का मामः सद सो न 
युज्यते । ऋ० मं० १०।:४।१२ 

अर्थ--तुम्ह।रे पूत्रज पर्वत युगयुगान्तरोंसे स्थिर हैं, पू्णोभि- 
लाप हैं, और किसी भो कारणसे अपना स्थान नहीं छोड़ते । वे 
अजगर, अमर ह ओर हर बृत्तोंसे युक्त है । हु 
,. इस प्रकार जन वेदो से इस जगतका नित्यन्ब सिद्ध हा गया 
ता उमस्रक कत्ताका प्रश्न हा शपष नहां रहता | 

._ मोमांसा और ईश्वर 

यदा सब्मिद नासीत्‌ क्वास्था तत्र गम्यताम्‌ ! 

प्रजापतेः क्व वा स्थान क रूप च ग्रतीयताम ॥४४५॥ 

ज्ञाता च कस्तदा तस्य यो जनान वोधपिष्यति | 

उपजब्धेत्रिंता चतत्‌ कथमध्यवसायताम्‌ || ४६ ॥ 

प्रव्वत्तिः कथमाद्या च जगतः से ग्रतीयते । 

शरीगदेबिना चाध्यकथपिच्छापि सज ने ॥४७॥ 

शरराद्यतस्यस्यात्तस्योत्पात्तिन तस्कूता | 

तदूवदन्य 5संगो5षि नित्यं यदिवरदिष्यते ॥४०॥ 

प्राणिनां प्रायो दुःखाब सिसृक्षाउस्य न युज्यते ॥४६॥ 

अभावाज्ञानु कम्प्यानां नानु कम्पास्य जायते। 

सूजेच् शुभमेवेफ मनुकम्पा प्रयोजितः | ४२ ॥ 

साधन चास्य थ्र्म्पादि तदा किचन उद्यते | 

न च निम्माधनः कर्ता कश्चित्सूजनि किच न ११४०॥। 


( रे ) 


संहारेच्छापि नेतस्यभवेद प्रत्ययांत्मन! । 

न च केश्चिदसो ज्ञातुं कदाचिदपि शक्यते || ५७ ॥ 

न च तद बचने नत्रप्रतिपत्तिः सुनिश्चिता। 

असृष्टावपिद्य से ब्रूयादात्मेश्वय प्रकाशनात्‌ ॥ ६० ॥ 
श्लोक वातिक अ० ३ 


भावार्थ:--जगतके पूर्व जब कुछ भी नहों था, तो वह ईश्वर 
किस जगह रहता था | यदि आप कहें वह निराकार है, उसे प्रथ्वी 
आ।दिके आधारकी अवश्यक्रता नहीं, तो निराक'रमें इच्छा और 
प्रयल्न किस प्रकार सिद्ध करोगे । क्‍यों कि सर्वे व्यापक निराकारमें 
आकाशवत्‌ क्रिया होना असंभवत्र है। इसी प्रकार इच्छा शरीरका 
धर्म है अशरीरीके इच्छा नहीं होती | अतः निराकार मानने पर 
खष्टिकर्ता सिद्ध नहीं हो सकता, यदि साकार और सशरीरी मानो 
तो उसके लिए आधारकी आवश्यकता है, परन्तु प्रलयमें आधार 
रूप प्रृथ्वी आदि का आप अभाव सानते हैं अतः यह प्रश्न होता 
है कि वह रहता कहां था | अच्छा यदि आपको प्रसन्न करनेके 
लिये हम यह मान लें कि इैश्वरने जगको बनाया अ'प यह बतायें 
(ज्ञाता च कस्तद तस्य) कि उसको बनाते हुए किसने देखा ( “को- 
ददर्श प्रथम जायमानं इस वेद वाक्यका यह अनुत्र द है) जिसने 
आकर जनतासे कहा कि ईश्वरने संसार बनाया है, यदि कहो कि 
किसीने नहीं देखा तो आपने यह अन्धविश्वास केसे कर लिया, 
तथा च-आप यह भो बतानेकोी क्ृपाकरे कि आद्यक्रिया किसप्रकार 
प्रारम्भ हुई ओर किस स्थानसे प्रारम्भ हुई। यदि किसी स्थान 
विशेषसे तो इस विशेषताका क्‍या कारण है यदि सबंत्र एक साथ 
क्रिया प्रारम्भ हुईं तो स्ष्टिका क्र न रहा। पुनः आप “आका- 
शादू बायु” आदि क्रम बताते हैं वह न रह सकेगा । और उस 


( रैप्एछी ) 


शान्त परमश्त्ररमें यह अशानितप्रद इच्छा ही क्ये उत्पन्न हुई । 

(कतरा पूर्व कतरा परायोः कथा जाता)यद्‌इस बाक्पक्रा युक्ति- 
पूबं 6 अनुवाद है । तथा च सबब व्यापक इश्वरकी क्रियास जगन 
का बनना असम्भव हे क्प्रोंके जिस प्रकार चुम्बक पत्थर लाहेके 
चारों आर होानेसे लोहा क्रिया नहीं कर सकता इसी प्रकार पर- 
मारुओंके चारों ओर इश्वरकी सत्ता होनेसे तथा सब ओर से 
क्रिया देनसे परमाणु भी वही स्थित रहेगा । यदि कहो कि 
परमात्मा परमागुआओके अन्दर भी व्यापक है इस लिये वह अन्तः 
क्रिया देत। है. तो भी परमागुआं'में क्रिया न हो सकेगी क्‍योंकि 
परमारुओंके जो बाहर इंश्चर है' बह अन्तः क्रियाका अवराधक 
है| अतः सर्ब व्यापक इश्वर विश्वको नहीं रच सकता । यदि 
कहो कि ईश्वर सशरीरी एक देशी है तो उम शरीरका संष्टा कोन 
है | यदि उलका भी क'ई शरीरी कता है तो उसके शर।रका कतों 
कौन है। इस प्रकार अनवस्था दोष आयेगा । 


तथा च--कोई भला आदर्मा किसीका दुःख देना नहीं चाहता 
पुनः इस दुम्बमय जगतकों रच कर अनन्त जीबोको दुःख सागर 
में डाल दिया इससे उसको क्‍या लाभ हुआ । यदि यह 
इस दुःखसय जगत को न बनाता ता उसका क्या बिगड़ता 
यदि कहो उसका स्वभाव हे तो बह अपने स्वभाव का सुधार 
क्यों नहों लेता | यदि कहो कि यह ईश्वरकी दया है ता प्रश्न यह्‌ 
होता है कि यह दया किस पर दया तो दयनाथ पर हाता है, 
परन्तु प्रलयमें तो कोई दयनीय नहीं था सबके सब सुरबो थ क्या 
सुखी जीबोंको दु खमें डालनेका नस अनुकम्पा है। ओर यद 
दया दिखलाना ही उद्देश्य था तो सुबमय स से रकी रचना करना 
थी कया ऐसा करना उसझी शक्तिके बाहर था। यदि कहो 
सुख दुख कमोनुसार जीब भोगता है तो इश्वर बीचमें क्‍यों आ 


( रेहह ) 


धमका। क्‍या उसका अपना कोई स्वार्थ था। यदि कहो कि उसका 
स्वार्थ तो कुछ भी नहीं था, तो बिना प्रयोजनके वह इतना बखेड़ा 
क्यों करता है | मूर्ख स मूर्ख भी बिना प्रयोजनके किसी काममें 
प्रवृत्त नहीं होता है । यदि कहों कि यह उसकी क्रीड़ा अथबा 
लीला है. तो इस लीला अथवा खेलस ससार तंग अ। चुका है । 
अब बह कब तक बालक बना रहेगा। ओर कब तक एसी ही 
क्रीड़ा करता रहेगा। अच्छा आप विश्व रचनाके बार कुछ उत्तर 
नहीं दे सकते तो यही बता दो कि वह प्रत्नय क्यो करता है। क्‍या 
बह काम करता करता थक जाता हे अतः तब आराम करने 
लगता है. अथवा उसके साधन खराब हो जाते है. उनको ठीक 
करने लगता है । यदि कहो कि यह भी उसकी दयाका फल है। 
तो आपको दयाके पारिभाषिक कुछ अन्य अर्थ करने पड़ेगे | 
क्यो कि अब तो दयाका अथ संरक्षण ही समझा जाता है संसार 
नहीं। तथा च--बनाना ओर बिगाइना दो परस्पर विरुद्ध बातें 
हैं दानोंका एक दया प्रयोजन नहीं हो सक्रता अतः ईश्वर जगतका 
स हार क्यो करता है इसका आज तक काई विद्वान उत्तर नहीँ दे 
सका है । यदि कहो .क जगत बनानेमें बेद्‌ प्रमाण हैं तो यह कह्दो 
कि वेदमें कथित पदार्थॉका बेदके साथ संबन्ध है या नहीं । यदि 
कहो कि सम्बन्ध नहीं है तब तो वेद असत्य भ,.षणके दाषी हैं। 
यद्दि कह कि है. ता वेदोके नित्य हानेसे उन २ पदा्थोका नित्यता 
स्वयं सिद्ध हो गई . अतः जगत रचनाकी कल्पना युक्तिऔर प्रमाण 
से खंडित हानेके काग्ण मिथ्या हे | तथा च बंद बनाने वाले ने 
अपनी प्रशंसा प्रगट करनेके 'लये उन वाक्योंको नहीं लिखा इसमें 
क्या प्रमाण हे | तथा च मीमांसा दर्शनके भाष्यकार अ्रीमत्पाथ 
सारथि मिश्र, अ १ णद, ९ अधिकरण, ५ की व्याख्या करत हुये 
लिखत हैं कि-- ' 


( ४०० ) 


“न चसर्गादीनां, $श्चित्‌ कालो5स्ति सबंदा ईदशमेव- 
जगदिति दृष्टानुसारादवरयश्तु्चितम्‌ । न तु सकालो5भूव्‌ 
यदा सर्वमिदंनासीदिति, प्रफशाभावव्‌ |” 


अर्थ:--इस विश्व उत्पत्तिका कोई, एक समय नहीं है. न कोई 
सा समय था कि जब यह सब कुछ नहीं था। क्योंकि इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । आगे इस बिद्वान ने जगत कत्तांके खंडनमें अनेक 
प्रमाण दिये हैं । 


ईश्वर उतन्न हुआ 

अथर्व वेद्‌ में लिखा है कि-- 

सवा अह्लोड्जायत, तस्मादहरजायत। (१३।४।७।१) 

अर्थ--बह परमात्मा दिनसे उत्पन्न हुआ और दिन परमात्मा 
से उत्पन्न हुआ | 

से राज्या अजायत, तस्माद्‌ रात्रिजायत || २ ॥ 

अर्थ--परमात्मा रात्रि से उत्पन्न हुआ और रात्रि परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सवा अन्तरित्तादजायत, तस्मादन्ताक्षमजायत |, ३ ॥ 

अर्थ--वह परमात्मा अन्तरिक्ष य॑ उत्पन्न हुआ और 
अन्तरिक्ष परमात्मा से उत्पन्न हुआ। 

च् 
से बायोरजायत तस्मावृ वायुर जायत ॥ ४ ॥ 


2 ५.3 इेश्वर ०५ 
अथ--वह इश्वर बाढ़-स उत्पन्न हुआ और वायु उससे 
उत्पन्न हुआ | 


( ४०१ ) 


कि 

सबे दिवोडजायत, तस्मादू चयोरध्य जायत ॥ ४ ॥ 

अथ्थ---वह परमात्मा म्वरगंसे उत्पन्न हुआ और स्वर्ग परमात्मा 
से उत्पन्न हुआ | 

चर का ० 

स वे दिग्भ्योड्जायत, तस्मादू दिशोजायन्त ॥ ६ ॥ 

अथ--बह परमात्मा दिशा से उत्पन्न हुआ और दिशाए पर- 
मात्मा से उत्पन्न हुई । 

श्‌ [4०] 

स॒ वे भूमे रजायत, तम्पादू, भूमि रजायत |, ७ ॥। 

अर्थ वह ईश्वर प्र८त्री स उत्पन्न हुआ और प्रथ्बी परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सव्रा अग्ने रजायत, तस्मादप्निरजायत || ८ ॥ 

अथ--बद्‌ परमःत्मा अप से उत्पन्न हुआ, ओर अभ्न पर- 
मात्मासे उत्पन्न हुई। 

सवा अद्भ्योडजायत, तम्मादापोड्जायन्ते ॥ ६ ॥ 

अर्थ-वह्‌ परम त्म। प नीसे उत्पन्न : आ अर प नी परमात्म 
से उत्पन्न हुआ | 

उपरोक्त प्रमाणों स सिद्ध है, कि बंदक वहद्धमय में जो 
प्रकरण जगत रचग परक प्रर्तत होते हैँ। वे वारुव में खष्ट 
रचना के विधायक नही 5. अपतु वे अथ वाद भत्र ५ , जिसका 
बणन विस्तार पूबक आगे किया जायगा । यदि ऐसा न मानें तो 
अथवजेद के क्थनानुसार परमेश्वरकी भा उत्पन्‍त्त माननी पड़गी। 
तथःच अरक स्थान पर इस शरीर-रचना का वणन आ।लंकारिक 
ढंग से कया है, रूससे र. ६ <दरूवा अम रू हर ऊ.ता है। 


हब धी.०++- 


( ४०२ ) 


सारांश 


सारांश यह है कि वर्तमान इंश्वर की कल्पना न बेंदिक है 
ओर न युक्तिपूवक ही है. । बेंदिक साहित्य में जो भी वर्णन 
प्राप्त होता है वह सब आलंकारिक वर्शन है, उससे न तो इश्वर 
का फतृत्व सिद्ध होता है तथा न सृष्टि उत्पत्ति का ही । हम इस 
बिघय में कुछ वेदिक उदाहरण उपस्थित करते हैं । 


अथवंबेद के कां० ११ में एक न्ह्मच्य सूक्त हे. उसमे 
लिखा कि-- हि 
ब्रह्मचारिण पितरोदेवजनाः पृथक्‌ देवा 
अनुसंयन्ति सर्वे | गन्धर्वा एनमन्वायन त्रय्िंशत्‌ 
त्रिशतः पट्‌ सहस्राः | अथवे० ११४ 
इये समित्‌ प्रथिवीदयोद्धितीयों चान्तरिक्ष॑ सामधा प्रणाति।४। 
आचायस्ततक्ष नभसी उभे इमे ॥ ८ ॥ 
अथोत , पितर, देव, गन्धवं आदि सब त्रह्मचारी के अनुकूल 


रहते हैं। तथा ६३३३ देव इस ब्रह्मचारी के पीछे पीछे फिरत 
हैं । आदि 


इसकी यह प्रथिवी पहली समिधा ( हवन करने की लकड़ी ) 
श< 65 #०३१ 4५. [का [ 
है तथा यो दूसरी समिधा है ओर अन्तरिक्ष तीसरी समिधा है । 


आचार्य ने प्रथिवी ओर अन्‍न्तरिक्त लोक को बनाया है ! 
इत्यादि मन्त्र सब अर्थवाद मात्र है। क्योंकि न ता. सम्पूर्ण दव 
ही त्रह्मचागी के पीछे पीछे अबारा गरदों की तरह घूमते फिरते 
है ओर नहीं आचार्य ने प्रथवी आदि लोको का निर्माण 
किया है। तथा से धँथिवी की समिधायें बनाई जाती हैं। इस मन्त्र 


( ४०३ ) 


का प्रयोजन केवल ब्रह्मवारी की और आचाये की प्रशंसा करना 
ही है | अतः यह अथ्थंबाद है । 

अनड्वानदाधार एथिवीमुतद्याम्‌ | अथच्कौ०9सछ०११॥१ 

अर्थात्‌ छुकड़ा खाँचने वाले बैल ने प्रथिवी दो व अन्तरिक्त 
आदि लाको को धारण किया | आय समाज के सुप्रसिद्ध विद्वान 
पं० राजाराम जी ने लिखा कि “यह सूक्त अनडवान ( छकड़े को 
खींचने बाले की ) स्तुति में है ।” 

अथववेद कां०, ४ सू. २० में श्रौषधि की स्तुति है। 


तिस्रो दिवस्तिस्रः प्थिवीः पट चेयाग्रदिश! पृथक । 

खयाहं सर्वाभूतानि पश्यानि देव्योपधे ॥ २ ॥ 

अथोत--हे औषधे, तेरे प्रताप से मैं सम्पूर्ण लोकों तथा 
संपूण द्शाओंमें देख । यहां औषधिका इतना प्रताप बताया गया 
है । इसी प्रकार अन्य स्थानों में भी उन उन पदार्थों की स्तुति मात्र 
है। मीमांसकों की परिभाषा में इसी को अथंबाद कहत हैं । 


६4 


नोट-- आये विद्वानोंने मन्त्र ८ के भावार्थ लिखा है कि-- 
“प्रथिबी आदि बनानेका भावार्थ है कि आचारयने उपदेश द्वारा 
इनका प्रकाश किया ।” 

यदि वनाने (उत्पन्न करने) का यही अभिप्राय है तो पुरुष 
सूक्त हिरए्यगर्भ व स्कंभ आदि सूक्तों का भी यही भावाथे मानकर 
वहां भी उपदेश द्वारा प्रकाश अर्थ करना चाहिये । 


( ४८४ ) 


रु पो 
लोकफपान्य तिलछ और जगत 

लोकम ना तलर मदोदग स्प लिखा | के - एक ओर 
प्रश्न उप स्थत होता है के मनुष्7 का इन्द्रिय को रेस्बते बला यह 
सग॒ुण दृश्य विगुण परजह्मतव पदल पदल कस क्रमस कब्र अर 
क्यों दीखने लगा | अथवा यही अथ व्यावहारिक माघषामें यू कहा 
जा खकता है कि--नित्य औ चिट वपो परमेश्वरने नास रूपात्मक 
वि शो ओर ज खट्टे कब ओर क्यो उत्पन्नकों ? परन्तु ऋग्वेद 
के नासदोय सू कमे जया कि बणुव ऊिया गया है यह विषप मनुध्य 
के लिये ही नहा अ पेतु देवता ओऊ लिय्रे भी अगम्प है ।? गोता 
रहस्य, कम ववेयाक और आत्म स्वावत्य, आधिकार | प्र« ९३ । 

सत्यब्रत सामथ्रमी 

आ;प निरु कालोचनमें लिखते है कि--. 

वस्तुतो बेदिक सृष्टि विवरणानि तुप्रायो रूपकाण्येवेति । 
तदेव आदि सृष्टिकाल निर्णया न कदाति भूगो भवति- 
भषिष्यति वेति िद्ग न्‍्तः अवणव श्रूयने श्र गद्यो घरुतापू थत्री 
घरुतासः एताइये। श्रुते वश्व्िदं जतत्‌ घ्रुतराजा विशा- 
मयम्‌ ऋ? १०। »१३ कोदरश प्रथम जायमानप्‌ ॥ 
ऋ० १।१६४।४ सिद्धाद्यों सिद्धा पृथित्री भिद्धमाकाशम ॥ 
पा० भा० १११ इत्यादयश्व मिद्ध शब्दस्य चेदनित्याथंता 
यथा आह पम्पशायां मगवानूयतंज लि! नित्यपर्यायवाचकः 
सिद्वशब्दघ । इंति 

थें--बास्त्वर्मं स्ष्टि विषयक जो वेदोंमें वर्गन है बह सब 

रूपकोसे कहा गया है । अतः स्तृष्टि कब्र आरस्भहुई इसका निर्णय 


( छण्श ) 


ने कभी हुआ और से कमी होगा यह निश्चित सिद्धारत है। तथा 
बेरोंमें ही खट्टे उत्पत्ति अदिका विरोध पाया जाता है, यथा 
अ्रवाद्यो य्रद बत के] धियो लोफ आदि सत्र नित्व हैं तथा च॑ 
'कोरदरा प्रथम जातमानय्‌ इस जग को उत्पन्न होते हुये किसने 
देखा है | तथ। मद्राभाष्यमें भा सिद्ध द्ो' आदे कहकर प्रथित्री 
आ।दि सब लोकोंका नित्य मना हे । तथा सिद्ध शब्दका नित्य का 
पर्यायवाची कहा है। 
श्री पांडेय रामावतार शर्म 


“त्रशथ्ित्री सगे ओर नरक के उपयु क्त विचारोंके रहते भी 
संहितामें खट्टे परक सपट विवरण नहीं मिलते । इस सम्बन्धके 
जो कुद् कथन रूपक्रोर्ते कथित दे. उतके शाव्दक अर्थों से निश्चित 
अभिग्राय आज निक लगना कठिन है। मन्त्रोमें पिता माताके द्वारा 
सजनके सदरप उल्लेख है । ओर जिन देवत ओंसे विश्वका धारण 
किया जाना बर्शत हे उतकी भो उत्प त्तके संकेत दिये गये हैं | 
पुर द्रिएवगरण, प्रजपव उत्त नपद आदि पूक में जो जिखरोे 
रायें हैं उनमें खट्टे जेपयक अम्ठुट बतें है । जिन छो अ धार चना 
कर ब्रह्मणफझलमते प्रथत्र के अनतेक सम्बन्ध में बराह, कच्छुप, 
आ।दिके आख्पान उपन्पसा किए गय ।” (सारतोय इश्वरवाद) 


श्री स्वा० विवेकानन्द जी 


“यह संसार किसी विशेष ट्िनिकों नहों रचा गया। एक ईश्वर 
ने आकर इस जगतका सप्टि को, इसके बाद बढ सो रहे यह 
कभी नहीं हो सकता ।” प्र० ८ * तथा च हम देख चुके हैं. कि 
इस खट्टोको बनाने वला व्यक्तिगत इशार सिद्ध नहीं किया जा 
सकता है । आज कोई बच्चा भी कप्रा ऐसे ईव रमें विश्वास करेगा ? 
एक कुम्हार घड़ा बनाता है, इसलिये परमेश्नर भी यह संसार 


( ४०६ ) 


बनाता हे--यदि ऐसा है तो कुम्हार भी परमेश्वर है। और यदि 
कोई कहे कि इश्वर बिता सिर, पर और हाथोंके रचना करता है 
तो उसे तुम बेशक पागलखाने ले जा सकते हो। प्रृ० ६२( आप 
के भारतमे दिये गये पाँच व्याख्यान ) 

श्री शंकराचाय और जगत्‌ 

भारतके महानाचारये श्री शंकराचार्य जी ने उपनिषद भाष्यमें 
लिखा है कि-- 

“यदि हि संवादः परमार्थ एवाभूत्‌ एक रूप एवं संवाद: 
सर्वे शाखास्व श्रोष्यत विरुद्धानेक प्रकोरण नाश्रोष्यत । 
श्रयते तु तस्मान्न तादथ्य संवादः +तीनाम । तथोत्पत्ति 
वाक्यानि प्रत्येतव्यानि कल्पसग मेदात्संवाद श्रतीनामुत्पत्ति 
श्रतिनांच प्रति सगगपन्यथात्वामिति चेत्‌ ९ 

न, निष्प्रयोजनस्वाद यथोक़् बुद्धयवतार प्रयोजन व्यतति- 

रेकेण नहान्य प्रयोजनत्वं संवादोत्यत्ति श्रतीनां शक्यं कल्प- 
यित॒म्‌ । तथात्प्रतिपत्तये ध्यानाथमरिति चेन्न, कलहोत्पत्ति 
प्रल॒यानां प्रतिपत्तरनिष्टचातू | तस्मादुत्यत्ति आदि श्रुतय 
आत्मेकत्व बुद्धयवतारायणिव नान्यार्थाः कल्पयितुयुक्रा))।! 
( पाणडक्य० गो० का० १ ) 

अरथ--शास्त्रोम देवासु र स ग्राम तथा इन्द्रियोंका ओर प्राणों 

का परस्पर सम्वाद व कलह इसाप्रकार स्रप्र उत्पत्ति आदिका जा 
कथन हे वह प्रत्येक बेदिक सूक्तोंमें और ब्राह्मणों एवं उपनिषद्‌ 


आदिसमें परस्पर इतना विरुद्ध है कि उसकी संगति किसी प्रकार 
भी नहीं लग सकती । इसपर प्रतिवादीने शंका की कि क्‍या यह्‌ 


( ४०७ ) 


उत्पत्ति आदिकी कथन करने वाली श्रतियां मिथ्या हैं ? इसका 
उत्तर आचार देते हैं कि--यह सम्बाद अथवा उत्पत्ति आदि 
वास्तविक होते तो सम्पूर्ण शास्त्रोंमे एक ही प्रकारका वर्णन उप- 
लब्ध होता, परस्पर विरुद्ध कथन कभी न प्राप्त होता । परन्तु पर- 
स्पर विरुद्ध लेख मिलता है अतः यह सिद्ध है कि इन श्रतिओंका 
अभ्रिप्राय यथा श्रत अथर्मे नहीं है । इसी प्रकार सर्॒ष्टि उत्पत्तिका 
कथन करने वाली श्रतियोंका प्रयोजन भी खटष्टि उत्पक्तिका कथन 
करना नहीं है इस पर बादि पुनः प्रश्न करता है कि--यह बिरोधी 
श्रतियां प्रथक सगकोीं फ्रथक प्रथक सष्टि उत्पत्तिके प्रकारकका कथन 
करती हैं । यदि ऐसा मानें तो ? 


इसका उत्तर आचाय देत हैं कि--यह्‌ कल्पना ठीक नहीं 
क्योंकि उन कल्पों के कथन का प्रयोजन नहीं है । श्रतः यह 
कल्पना निष्प्रयोजन है। अतः यह सिद्ध है कि इन श्रतियों का 
प्रयोजन एक मात्र आत्मा ववोध कराना है । प्राण संवाद औ 
उत्पत्ति श्रतियों का इससे भिन्न कोई उद्देश्य सिद्ध नहीं हो सकता 
शेष कल्पनायें निराधार और व्यर्थ हैं । यदि ध्यान के लिये 
उपरोक्त विरोधी श्रुतियां मानी जायें तो भी ठीक नहीं । क्योंकि 
कलह, उत्पत्ति आदिको आदर्श नहीं कहा जासकता । तथा न यह 
किसी को दइृष्ट ही है! अतः सृष्टि उत्पत्ति कथन करने वाली 
श्रतियों का अभिप्राय सृष्टि की उत्पत्ति बताना नहीं है, अपितु उन 
कथानकों से आत्मभाव वोध कराना है | तथा च ऐतेरेय उपनषिद 
भाष्य में आचार्य लिखते हैं कि-- 


८ के € 
'अत्रात्माववोधमात्रस्य विवक्षत्वात्‌ सर्वोद्यमर्थवादः ।” 


अथान सृष्टि उत्पत्ति का बताने वाली श्रतियों का अभिप्राय 
आत्माववोध कराना हे । अतः यह सब कथन अंथ वाद सात्र 


( ७४०८ ) 


है। अथोत आत्मा की स्तुति मात्र है । अभिष्राय यह है कि सृष्टि 
तो जेसी है वेसी ही है परन्तु इसकी उत्पत्ति और प्रलय का कथन 
यास्तविक नहीं है | उत्पत्तिका कथन करने वःली श्रुतियोंकः केबल 
आत्मा की स्तुति कके अ,त्मज्षान में अभिरुचि उपन्न करना 
प्रयोजन है । 
बी पी म य़ृ [8.4 रे गीली वे 
सृष्टि |वषयम अनक वाद 

इच्छुति कृत्रिम सृष्टितादिनः सबभेवषिति लोकस्‌ । 
कृत्म्नं लोक महेश्वरादयः साद पथन्तम्‌ ॥ ४२ ॥ 

व्याख्या-स४ के बाद व ले सव लोक को ( सम्पूर्ण जगत्‌ 
को ) क्त्रिम ( रचा हुआ ) मानते हैं, उनमें से महेश्वरादि से 
सृष्टि की उत्पत्त मानने वाले सष्टिबादी हैं, वे सम्पूर्ण लोकको 
आदि ओर अंत ब.ल। स.नते हैं. । 

पानीश्वरजं केचित्‌ केविस्सोपाम्ि संभद लोकम्‌। 

द्रव्यादिपड़पिकल्पं जगदेतत्वेचिदिच्छान्ति | ४३ ॥ 

व्याख्या--मानी ईश्वर ( अहकारी इंश्वर ) में इंश्वर हूं ऐसे 
ईश्वर से लोक उत्पन्न हुआ है, ऐसा कितनेक मानते है कितनेक 
सोम ओर अ्रम्न से जगत की उ्पत्त म/लत है, ओर कितनेक इस 
जगन को द्रव्यादि पट विकल्प रूप मानत हैं सो$ दिखात हैं । 

क बे 4 |. 
व्यगुणकम सापान्ययुक्रविशेष कशाशिनस्तत्वम | 

वशेषिकमेतावत्‌ जरदप्यतावदेतावत्‌ ।। ४४ ॥ 

व्याख्या--प्रुथिव्यादि नव प्रकार का द्रव्य, शव्दा द चाबीस 
गुण उत्पाद पांच प्रकार कर्म, सामान्य हि प्रकार समवाय 
एक, और विशेष अनन्त, यह घट पदार्थ कणाद मुनि का तत्व 
है, वेशषिक मत भी इतना दी हे ओर जगत्‌ भी इतना ही है । 


( ४०६ ) 
सयत्कर्म्मों नाम | एतहेरूप कृत्वा प्रजापतिः प्रजा अश्ृ- 
्थ के 
जत यत्युजता करोत तथदकरोत्तस्मात्कूम्मंः कश्यपो वे 
कूम्मस्तस्मादाहुः सर्वा! अजाः काश्यप्य इति-श-काँ-७ 
आ० ४ ब्रा०-१ कं-५ 
भावार्थ:--( स यत्कूर्मो नाम ) जो कूम्म नाम से वेदों में 
प्रसिद्ध है सो ( एतह्टे रूपं कृत्वा प्रजापति: ) एतत्‌ अथौत्‌ 
कूम्म रूप को धारण करके प्रजापति परमेश्वर ( प्रजा अस्जत ) 
प्रजा को उत्पन्न करते हुए ( तथ्द करोत्‌ ) बे प्रजापति, जिससे 
सम्पूर्ण जगत्‌ को उत्पन्न करते भये (तस्मात्कूम: )। तिसी से 
कूम्म॑ कहे गये हैं. (कश्यपो बे कूम्म:) व-निश्चय करके 
बद्दी कूम्म कश्यप नाम से कहे गये हैं ( तस्मात्‌ ) तिसी से 
(आहुः) सम्पूर्ण ऋषि लोक कहते हैं कि ( सवा: प्रजा; काश्यप्य- 
इति ) सम्पूर्ण प्रजा कश्यप की ही है । 
तथा कितनेक कहते हैं कि, यह. सर्व जगत्‌ मनु का रचा है 


“तथादि शतपथ ब्राह्मण 
0 ५ 

पनवे ह थे प्रातः अवनेम्यप्रुदकमाजहुय थेद॑ पाशिभ्या- 
मवने जनाथा हरन्ति एवं तस्या बने निजानस्य मत्स्यः 
पाणी आपेदे ॥| १॥ ेु 

भावार्थ--मनु जी के प्रति प्रातःकाल में भ्रव्यगण ( नाकर ) 
हस्त धोने को ओर तपेण के लिये, जल का आहरण करते भये, 
तब मनुजीने जैसे इतर लोक वेद्किकर्म निष्ठ पुरुष, इस अजनेग्य 
जलको तर्पण करनेके लिये अपने दोनों हाथों करके प्रहण करतेहैं, 
इसी प्रकार तर्पण करते हुए अन्लुज्ञीके द्वाथमें मछलीका बच्चा 
मत्स्य अकस्मात हऋरागया, तथ कुसको देख कर भसनु जी सोचने 


( ४१० ) 


लगे ताबदेव मनुजी के प्रति मत्स्य कहने लगा कि, हे मनु ! 
तू मेरा पालन कर. ओर हे मनु ! मैं तेरा पालन करूँगा, 
तब उस मत्स्य का मनुष्य वाणी सुन आश्चर्य मान कर मनु जी 
बोले कि नू काहे से मेरी पालना करगा. कयों.क तू तो मह। तुच्छ 
जीव है, तब मत्स्य ने कहा कि हे राजन ! तू मुझे छोट। सा 
मत समभ, यह सम्पूण् प्रजा जा कुछ तर देखने में आती है, सो 
यह सब बड़े भारो जलो के समूह मे डूब जायगी, कुछ भी न 
रहेगा, सो मैं तिस महा प्रलय कालके जल समूहसे तेरा पालन 
करूंगा, अथात्‌ उस प्रलय क/ल के जल में मे तुक को नहीं डूबने 
दूँगा । तब मनु जी बाल कि. हे मत्स्य तरा पालन किस प्रकारसे 
होगा, सा भी कृपा करके आप ही बताइये । 


तब मत्स्य ने कहा कि. जब तक हम लोग छोटे रहते हैं. तब 
तक बहुत से पापी प्रजा धीवरादि हमार मारने वाले होते है 
ओर बड़े ? मत्स्य ओर बढ़ी २ मछलियां छोटे २ मत्स्य और 
छाट, « मछ लयां को निगल जावे हें इससे प्रथम समय तो भेर 
को अपन कमडलु मे रखलाजिय, तब मनु जी ने उस मत्स्य का 
कमंडलु में जल भर कर रख लिया सो मत्स्य जब उस कमंडलु से 
भा अ,धक बढ़ गया, तदनन्तर मनुने पूछा कि, अब आपका 
में केस पालन करू? तब मत्स्य ने कहा कि हे राजन ! एक बड़ा 
गता वा तालाब वा नदी खुद,कर उसमें मुभका पालन कर, सो 
मत्स्य जब नदी से भी अघक बढ़ गया तब फिर मनु जी ने पूछा 
कि, अब में तुम्हारा केसे पालन करू' ? तब मत्स्य ने कहा कि 
हे राजन ! अब मुभको समुद्र में छोड़ दीजिये, तब मैं नाश रहित 
हा जाऊंगा । यह सुन कर मनुजी ने उस नदी को खुदा कर समुद्र 
में मला दिया तब बह मत्स्य समुद्रमे चला गया | 

सो मत्स्य समुद्र जाते ही शीघ्र ही बड़ा भारी मत्स्य हो 


( ४११ ) 


गया, और सो फेर उससे भी बहुत बड़ा क्षण २ में बढ़ने लगा। 
तदनन्तर वो मत्स्य राजा मनु से जिस वषकों जिम तिथिकों 
वा जलोंका समूह आ।ने वाला था बतला कर कहता हुआ कि, 
जब यह समय आवे तब हे राजन ? तुम एक उत्तम नाव बनबा 
कर, ओर उस नाबमें सवार हाकर, मेरा उप तना करता; अथोत्‌ 
मेरा स्मरण करना । जत्र सा जज्ञाक समूह अ,बेगा तब मैं तेरा 
नीकाके पास ही आ्राज[ऊंगा, और तब फिर मैं तेरा पालन करूंगा। 


मनु जी तदुक्त क्रमसे उस मत्स्यकों धारण पोषण कर समुद्र 
में पहुंचाते भय, सो मनु जिस तिथी और जिस संवतमें नाव 
बनवा कर उस मत्स्य रूप भगवानकां उपासना करते भय्े । तद- 
नंतर सो मनु, उन जलोंके समूहकों उठा देख कर नावमें आरूढ़ 
ही जाते भय, तब वह मत्स्य तिस मनु जीके समीप आकर ऊपर 
को ही उछले, तब मनु जीने उन मत्स्य भगवानकों डछलते हुये 
देखा, तब मनु जी तिस मत्स्यके अंगमे अपनी नोकाका रस्सा डाल 
देते भये, तिस करके बहू मत्स्य नोकाको खीचते हुये उत्तर गिरी 
(द्विमालय) नामक पव॑तके पास शीघ्र ही पहुंचा देते भये । 

पव॑तके नीचे नोका को पहुंचा कर मत्स्य कहते भय्रे कि, 
हे राजन ? निश्वय करके में तेरे को प्रजय जल में इबनेसे पालन 
करता भया हूं. अब तम नॉकाको इस वृक्षके साथ बांध दीजिये 
तुम इस पवतके शिखर पर जब तक जल रहे तब तक रहना 
ओर इस रस्सेको मत खोलना. फिर जब कि यह जज पदवतके 
नीचे जैसे २ उतरता जाये लैसे + ही तुम भी पत्रतके नीचे उतरते 
आना, ऐसे मनुज.के प्रति समझा कर मत्सप ज॑, जनमें लमा गया 
ओर सो मनु जा भी, मत्स्प जीके कथतानुकूल ज ने > जन उप 
रता गया तसे २ उस जलके अनुकूल ही पत्रतके नीचे ० उत्रत 
आये. सो भी यह केबल पवृ॑तके ऊपरसे एक मनुका द्वी जो नीचे 


( ४५१२ ) 


अवसपंण अथोत्‌ अवतरण हुआ, सो एक मनु ही उस स्टृष्टिमें से 
याकी बचे, ओर सम्पूर्ण प्रजाजलसमूदमें ही लयहोगई; तब फिर 
मनु जीने प्रजाके रचनार्थ पंगलोबन कर तपोनुप्ठान किया इसी 
से यह प्रजा मानबी नामसे अब तक प्रसिद्ध हे । 

ओर कितनेक ऐसा मानते हैं कि यह तीनों लोक दक्ष 
प्रजापति ने करे है । 

केचित्प्राहुमू तिखरिधा गतिका हरि। शिवों ब्रह्मा । 

शंभ्रुतरीज जगतः कर्ता विष्णु) क्रिया ब्रह्म ॥ ४६ || 

व्याख्या--कितनेक कहते हैं कि एक ही परमेश्वर की मूर्तिकी 
तीन गतियां हैं हरि (विष्णु)१. शिवर, ओर बत्रह्मा२, तिनमें शिव 
तो जगनका कारण रूप है, कत्तों विष्णु हे ओर क्रिया ब्रह्मा है | 


वेष्श्वं केचिदिच्छंति केचित्‌ कालकृत जगत्‌ | 
ईश्वर प्रेरित केचित केचिदूत्न्मविनिर्मितम्‌ ;। ४७ ॥ 


व्य|ख्या--कितनेक मानते हैं कि यह जगत्‌ विध्णुमय, वा 
विष्णुका रचा हुआ है, ओर कितनेक कालकृत मानते हैं और 
कितनेक कहते हैं कि कि जो कुछ इस जगनमें हो रहा है, सो 
सर्ब, इश्वर की प्रेरणा से ही हो रहा है ओर कितनेक कहने हैं 
यह जगत्‌ ब्रह्मा ने उत्पन्न करा है । डे 

अव्यक्प्रभव॑ सब विश्वमिच्छन्ति कापिलाः | 

विज्ञप्ति मात्र शन्यं च इति शाक्पस्य निश्रयः ॥४८॥ 

व्याख्या--अव्यक्त । (प्रधान प्रकृति) तिस अव्यक्तसे सर्व 
जगत उत्पन्न होता है, एसे कपिलके मतके मानने वाले मानते हैं 
ओर शाक्य मुनिक्रे सन्‍तानीय विज्ञानाईत कह्ृणिक रूप जगत 
मानते है और कितनेक तिमके सन्‍तानीय सर्व जगनको शुल्त्र ही 
मानने 


( हर ) 


बुरुप प्रभवं फेचित्‌ देवात्‌ केचित्‌ स्वभावतः | 

अक्तराव्‌ क्षरितं केचित्‌ केचिदर्डोद्भवं महत्‌ ॥ ४६ ॥ 

व्याख्या--कितनेक, पुरुषसे जगत उत्पन्न हुआ मानते हैं. 
अथवा पुरुष मय स्व जगन मानते हैं, “पुरूष एवेदं सब मित्यादि 
वचनात्‌” और कितनेक देवसे और स्वभावसे जगत्‌ उत्पन्न हुआ 
मानते हैं ओर कितनेक अक्षर ब्रह्मके क्षरनेस, अर्थात्‌ मायाबान्‌ 
दोनसे जगत्‌ की उत्पत्ति मानते हैं. 'एकोाहं बहुस्यामिति बचनात्‌' 
ओर कितनेक अंडेसे जगतकी उत्पत्ति मानते हैं । 


यादच्छिकमिदं सब केचिदूभूत विकारजम्‌ । 

केचिचानेक रूप॑ तु बहुधा सं प्रधाविताः ॥ ५० ॥ 

व्याख्या-- कितनेक कहते हैं, कि यह लोक यदच्छा अधोत्‌ 
स्वतो ही उत्पन्न ,हुआ है, और किंवनेक कहते हैं. कि यहजगत्‌ 
भूतों के विकार से उत्पन्न हुआ है ओर कितनेक जगत्‌ का अनेक 
रूप ही मानते हैं. ऐसे बहुत प्रकार विकल्प सष्टिविषय में लोकों 
ने अज्ञानवश में कथन कर हैं। 
धक्के ) 

वेष्णवास्ताहु"-- 

जले विष्णु) स्थले विप्णु राकाशे विष्णु मालिनिं + 

विष्णु मालाकुले लोके नास्ति कि चिद्‌ वेष्णवर्म्‌ ॥|४१ 

व्याख्या--बेष्णव मतवाले कहते हैं कि--जल में भी विष्णु 
हे, स्थलमें भी विष्णु हे औरआकाशमें भी जो कुछ है, सो विष्णु 
कीही साला-पंक्ति है” सर्व ल्लोक विष्णु की ही माला-पंक्ति करके 


आकुल अथोन्‌ भरा हुआ है। इस वासते इस जगत्‌ में ऐसी कोई 
भरी वस्तु ऋंहीं है जोकि विष्णु का रूप नहीं है । 


( छ४ेश्छ ) 


“कालवादिनशाहु--- 
कालः सृजति भूतानि कालः संहरते प्रजाः 
काजः सुप्तेषु जागति कालो हि दुरतिक्रमः ॥ ६१ ॥ 


हे 6७ 


व्याख्या-- कालवादी कहते हैं कि--काल ही जीवों को उत्पन्न 
करता है और काल ही प्रजाका स हार करता है, जीबोंके सूते हुए 
रक्षा करण रूप काल ही जागता है. इस वास्ते काल का उल्लंघन 
करना दुष्कर है । 


वचन 


#/ईश्वर कारणिकाश्राहु--- 


प्रकृतीनां यथा राजा रक्षाथमिह चोद्यतः । 
तथा विश्वस्य विश्वात्मा स जागति महेश्वरः ॥ ६२॥ 
व्याख्या--ईश्वरकों कारण सानने वाले कहते हैं. कि जैसे 


प्रजाकी रक्षाके वास्ते राजा उद्यत है तसे ही सब जगतकी रक्षाके 
बास्ते विश्वात्सा ईश्वर जागता है। 


हू ब्रह्मत दिन श्वा हु |; १9 रा, 


आसिदिदं तमोभूतमप्रज्ञातम लक्षणम्‌ । 
क 0 
अप्रतथ्यमविज्ञेयं प्रसुप्रृपिवत स्वतः |! ६४ ॥ 


व्याख्या-तह्यवादी कहते हैंकि इदं यह जगत्‌ तममें स्थित लीन 
था प्रतय कालमें सूक्ष्म रूप करके प्रकृतिमें लीन था प्रकृति भी 
ब्रह्मात्म करके अव्यक्त थी अथोत्‌ अलग नहीं इस वासते ही अ्रप्र- 
ज्ञातं प्रत्यक्ष नहीं था, अलत्तनणम्‌ अनुपानका विषय भी नहीं था 
श्रग्नतक्यम्‌ तक॑यितुम शक्‍्यम , तक करने याग्य नहीं थर, वाचक 
स्थूल शब्दके अभावसे इस वास्ते ही अविज्ञेय था अथोपत्तिके भी 


( ४१५ ) 
अगोचर था, इस वास्ते सब श्रोरस सुप्तकी तरें स्वकार्य करणोमें 
असमर्थ था । 
“सांख्याशा हु।/-- 
पंच विध महाभूतं नाना विध देहनाम संस्थानसम्‌ 
अव्यक्त समुत्थानं जगदेतत्‌ केचिदिच्छ नत ॥ ६०८ ॥ 
व्यख्या--सांख्य मत वाले कहते हैं कि--पाँच प्रकार के महा- 
भूत, नाना प्रकारका देह, नाम, संस्थान ( आकार ) ये सब 


अव्यक्त प्रधान से ही समुत्थान ( उत्पन्न ) होते हैं, अथीत्‌ जगदु- 
त्पत्ति प्रधान से मानत 


“शाक्या थाहुः -- 


विज्ञप्ति मात्रमेवेत दसमर्थाव भासनात्‌ | 
यथा जेन करिष्येहं कोशकीटादि दशनम््‌ ॥! ७४ ॥ 


व्याख्या--बोद्धमती कहते हैं कि--जो कुछ दीखता है, सो 
सबब विज्ञान मात्र है, क्योकि जो दीखता हे सो असमथ होके 
भासन होता है. शअ्रथात्‌ युक्ति प्रमाणो से अपने स्वरूपकों धारने 
समर्थ नही है, हे जैन ' जेस तू कहता है कि. में कोशकीटकादि 
का दर्शन करता हूं वा करूंगा, परन्तु यह जो तुकको दीखता हे. 
सो उापाधि करके भान होता है, न तु यथार्थ स्वरूप से । 


““बुरुप वादिनशाहु-- 
पुरुष एवेद * सब यद्भूत यज्य भाध्यम्‌ । 
उतामृत व्वस्येशानी यदन्नेनाति रोइति ॥ आदि 
व्याख्या--पुरुषबादी कहते हैं कि-पुरुष, आत्मा, एक्शब्द 


६ ४९६ ) 
अबधारण में है, सो कम॑ और प्रधानादि के व्यच्छेदार्थ है. यह 


सर्॑ प्रत्यक्ष वर्तमान सचेतनाचेतन वस्तु इद ४» वाक्यालंकारमें, जो 
कुछ अतीत काल में हुवा, और जो आगे होवेगा. मुक्ति और 
संसार सो सर्व पुरुष ही है, उत्तशब्द्‌ अपि शब्दा्थ और अपि शब्द 
समुच्चय विषे हैं। अम्ृतस्य-अमरण भव (मोक्ष ) का इशानः 
प्रभु है । यद्ति यक्तवेति च शब्द के लोप होने से जो अन्नेन आहार 
करके अति रोहित--अतिशय करके वृद्धि को प्राप्त होता है । 


“अपरेप्याहु:-- 
विद्यमानेषु शास्त्रेषु प्रियमाणंषु वक्‍तृषु । 
आत्मानं ये न जानन्ति ते व॑ आत्महता नराः ॥ १॥ 
व्याख्या--और भी लोग कहते हैं कि--शास्त्रों के विद्यमान 


हुए और वक्ताञओं के धारण करते हुए. भी जा पुरुष अपनी आत्मा 
को नहीं जानते हैं. वे पुरुष निश्चय करके आत्मघाती हैं । 


“देव बादिनश्राहु-- 
स्वच्छन्दतो न हि धनं न गुणो न विद्या | 
नाप्येव धर्मचरणं न सुखं न दृःखम्‌ ॥ 
आरुहम सारथि वशेन कृतान्त यानम्‌ | 
देब॑ यतो जयति तेन यथा व्रजामि ॥ १ ॥ 
व्याख्या--देवबादी ऐसे कहिए हैं--स्वच्छंद घन गुण, विद्या 
धमोचरण., सुख ओर दुःखादि नहों हें । किन्तु काज्न रूपी 


यान ऊपर चढ़ा देव, तिसके वश से जहाँ देव ले ज्ञाता है तहाँ 
ही मैं जाता हूं । 


( ४१७ ) 


“समाव वादिनशाहु।-- 
का कण्टकानां प्रकरोतितीचणं,विचित्रितां वा सगपत्षिणांच। 
स्व॒भावतः सं मि्द प्रवृत्त न कामचारोस्तिकुतः अयस्नः ॥१॥ 

व्याख्या--स्वभाववादी ऐसे कहते हँ-कोन पुरुष कंटकों को 
तीच्ण करता है ? ओर मृग पत्तियों को विशिेत्र रंग बिरंगादि 
स्वरूप कोन करता है? अपितु कोई भी नहीं करता । स्त्रभ|वसे ही 
सब प्रवृत्त होते हैं, इसवास्ते अपनी इच्छा से कुछ भी नहीं होता 
है. इस वास्ते पुरुष का प्रयत्न ठीक नही हे । 
“अक्षर वादिनश्राहुः-- 

अचतरात्‌ ज्ञरितः कालस्तस्पाद्थपक इृष्यते । 

व्यापकादि प्रकृत्यन्तः सेव सृष्टि: प्रचक्ष्यते ॥ १ ॥ 
“अपरेप्याहु।-- 

अक्तरांशस्ततो वायुस्तस्मात्त जस्ततो जलम। 

जलातू प्रस्ता एथिवी भूतानामेष संभवः ।॥ २॥ 

व्याख्या--अक्षर बादी कहते हैं--अक्षर से क्षर का काल 
उत्पन्न हुआ तिस हेतु से काल को व्यापक माना है, व्यापकादि 
प्रकृति पर्यन्त को ह। सष्टे कहते है । 

दूसरे ऐसे कहते है--प्रथम अक्षरांश तिसमे वायु उत्पन्न हुआ 
तिस वायु में तेज (अग्नि ) उत्पन्न हुआ, अग्नि से जल उत्पन्न 

जल से प्रथिवी उत्पन्न हुईं. इन भूतों का ऐसे संभव हुआ है। 
“अंडवादिनशाहुः-- 

नारायणः परो व्यक्ादर्डमव्यक्नसंभवम् । 

अण्डस्यान्तस्त्वमी मेदाः सप्तद्ीपा च भेदिबी ॥ १ ॥ 


( एश्८ ) 


व्याख्या--अंड वादी कहते हैं--नारायश भगवान परम 
अव्यक्त से व्यक्त अंडा उत्पन्न हुआ. ओर तिस अंडे के अन्दर 
यह अब जा आगे कहते हैं. सातद्वीप वाली प्रथिबी. गमेदिक बषण 
चात्मा जल, समुद जरायु, मनुष्यादि ओर पब॑त तिस अंडे बिषये 
यह लोक सात> अथात्‌ चौदहभुवन प्रतिछित हैं, सो भगवान तिस 
अण्ड मे एक वर्ष रह करके अपने ध्यान से तिस अण्ड के दो भाग 
करता हुआ। । तिन दोनो दुकड़ो में ऊपर ले दुकड़े से आकाश और 
दूसरे ठुकड़े से भूमि निर्मोण करता भया इत्यादि-- 


“अहेतुबादिनश्राहु। -- 


हेतु रहिता भवन्ति हि भावाः प्रतिसमय भाविनश्रित्रा। । 

भावाहते न द्वव्यसंभव रहित॑ खपुष्पापिव ॥ १ ॥ 

ठ्याख्या--अहँतु वादी कहत हें--प्रति समय होने वाले 
विचित्र ग्रकार क॑ जे भाव है, वे सव अहतु स हा उत्पन्न हात हे | 


ओर भाव से रहित द्रव्य क! संभव नहीं है, आकाश के पुष्प 
की तरह । 


“परिणामवादिनशा हु: -- 
प्रति समय॑ परिणामः प्रत्यात्मगतश्र सर्वे भावानाम्‌ | 
संभवति नेच्छयापि स्वेच्छाक्रमबतिनी यस्मात्‌ ॥ १ ॥ 
व्याख्या--परिणाम वादी कहते हैं--समय - प्रति परिणाम 
प्रत आत्मगत, आत्मा २ प्रति प्राप्त हुआ, सर्व भावों को संभव 


ह।ता है, इच्छासे कुछ भी नहीं होता है क्‍यों कि स्वेच्छा ऋरमंवरतिनी 
पु € थम ० हे 
है. ओर परिणाम तो युगपत सब पदार्थ है। 


( ४१६ ) 


“नियतवा दिनशथाहुः हे 

प्रापव्यों नियतिबलाभ्रयेण यो, 

सोड्वश्यं भत्रति नृणां शुभो5शुभोवा । 
भूतानां महति क्ृतेषपि हि अयत्ने, 
ना भाव्यं भव॒ति न भाविनोस्ति नाशः ॥ १ ॥ 

व्याख्या--नियति बादी कहते हैं--नियति वलाश्रय करके जो 
अर्थ प्राप्लव्य प्राप्त होने योग्य है, सो शुभ वा अशुभ अर्थ पुरुषों 
को अवश्यमंब होता है । जीवों के बहुत प्रयत्न के करनेसे भी जा 
नहीं होन हार है, वा कदापि पहीं होता है. ओर जो होन हार है 
तिसका कदापि नाश नहीं होता है । 
“भूत वादिनश्राहु।--- 

पृथ्रिव्यापस्तेजोवायुरिति तल्वानि तन्सम्रदाय शरीरेन्द्रिय 
विषय संज्ञामदशक्रिबच्चेतन्यंजलबुद्वुदबज्जीबो चेंतन्य- 
विशिष्ट कायः पुरुष इति । 

व्याख्या--भूत बादी कहते है--प्रथिवी १ पानी « अग्नि ३ 
ओर वायु ५, ये चार तत्व हैं. तिनका समुदाय सो ही शर्ररेन्द्रिय 
विषय संज्ञा है और मद शक्ति की तरें चेतन्य उत्पन्न होता हे. 
जल के बुदबुद की तरह जीव है अचेतन्य विशिष्ट काया है सो ही 
पुरुष हे इति । 
“अनेकवादिनशाहु: --- 

कारणाति विभिन्‍नानि कार्याण च यतः पृथक | 


तस्मात्रिष्वपि कालेषु नेव कर्मास्ति निश्रयः ॥ १॥ 
व्याख्या--अनेक वादी कहते हैं--कारण भी भिन्न है, ओर 


5० भिन्न है. तिसवास्ते तीनों ही कलों बिपे कर्मों की असरेन 
तहा ह । 


( ४२० ) 
सारडुक्य कारिका्े-- 
सृष्टिके विषयमें भिन्न भिन्न विकल्प 

विभूति प्रसव॑ लन्प्रे न्यन्ते सृष्टि चिन्तकाः । 

स्वप्न पाया स रूपेति सृष्टिरन्येविकल्पिता ॥ ७ ॥ 

इच्छामात्र प्रभोः सृष्टि रिति सृष्टों विनिश्चिताः । 

कालासपतूति भूतानां मन्‍्यन्ते कालचिन्तकाः ॥ ८ ॥ 

भोगाथ सृष्टि रिति श्रन्ये क्रीडाथ प्रिति चापरे। 

देवस्येष स्वभावोड्यभाप्त कामस्य कास्पृह्य ॥| ६ ॥ 

अध,--कइ लाग ता भगवानका विभूतका ह। जगतका 
उत्पत्ति मानते हैं । तथा बहुतसे इसको स्त्रप् मात्र ही मानते हैं ।।७। 

तथा परमेश्वरकी इच्छामात्र ही स्॒ष्ट हे | तथा काल वादी 
कहते हैं कि सर्व प्राणियोंकी उत्पत्ति कालसे ही हुई है॥८॥ 

तथा कुछ सृष्टिको भाग्यके लिये मानते हैं | एवं बहुतसे सृष्टि 
का भगवानकी क्रीड़ा मानते हैं| परन्तु घास्तवमें यह उस प्रभुका 
स्वभाव ही है. क्योंकि पूर्ण कामके इच्छा कहां ॥6॥ 

पूल तत्त्व सम्बन्धी विभिन्न मतवाद 

प्राण इति प्राणविदों भूतानीति च तदू विदः । 

गु शा इति गुणविदस्तत्वानीति च तदू पिदः ॥ २० ॥ 

पादा इति पाद विदो विषया इति च तदू विद) । 

लोका इति लोक विदो देवा इति च तद्विदः ॥ २१॥ 

वेदा इति वेद विदो यज्ञा इति च तद्विदः | 

भोक़ति च भोक्तृुत्दों भोज़्यमिति च तदू बिदः ॥२२॥ 


( ४२१ ) 


बरप इति स्त्मव्रिद! स्थूल इति च तद्‌ विदः 

मूर्त इति मूते विदोड्मूते इति च तदू विदः ॥ २३ ॥ 

काल इति व काल विदो दिश इति च तद्विदः 

वादा इति च वादविदों श्ुवनानीति तद्विदः ॥ २४ ॥ 

पन इति मनो विदो बुद्धि रिति च तद्‌ विद! । : 

चित्तमिति चित्तविदों धर्मावर्मों च तदू विदः ॥ २४ ॥ 

पंचविंशक इत्येके पडविंश इति चापरे । 

एकरत्रिंशक इत्याहु रनन्‍त इति चापरे ॥ २६ ॥ 

सृष्टि रिति सृष्टि विदो लय इति च तदू विदः | 

स्थिति रिति स्थिति विद सर्वे चेह तु सर्बदा ॥ २७ ॥ 

अथोत्‌--पमूलतत्वके विषयमें, अनेक मत है । कोई प्राणको 
मूल मानता है तो काई मूतोंको । इसी प्रकार कोई, गुण, पाद 
विपय, लोक, देव, वेद यज्ञ भोक्ता, भाज्य, सूच्तम' स्थूल, मूर्त 


अमूते, काल. दिशा, वाद, स्वभाव” मन. चित्त धर्म, अधर्, आदि 
को मूल तत्व मानते है 

साख्यव।दी २५ तत्वोंका मूल मानते हैं, तो काई २६ तत्वोको 
तथा कोई कोई :९ तत्जोकों मूल मानता है कोई स्ष्टिको ही मूल 
मानता! है. ता कोई प्रलयको इस प्रकार उपरोक्त सच मत 
कल्पित है। 

अभिप्राय यह है कि सृष्टि रचना आदिका जितना भी वर्णन 
है बह सब वोद्धिक व्यायाम मात्र हे । 

यह कारण है कि बंदिक साहित्यमें इस विषय में भयानक 
मतभद पाया जाता है। जैसा कि हम पहले दिखा चुके हैं | 

यहां भी संक्षेपसे प्रकट करते है- 


( ४रर ) 


सृष्टि विषय में विरोध 


(१) अ्रसद्वा इृदमग्र आसीत (ते० उप० २७) 
अथ--स्रष्टि के पृतं यह जगत असद रूप था । 


(२) सदेव सोम्येदबग्र आमीत (छान्‍दो० ६।२ 
अर्थ-- उद्यालक ऋषि अपने पुत्र श्वेतकेतुसे कहते है कि 
मोस्य ? यह जगत.पहल सद्‌ रूप ही था। 
ये दोनो उत्तर परस्पर विरोधी हैं| एक कहता है कि जगत 
पहले अमद रुप था. दूसरा कहता है कि सद्‌ रूप था। यह स्पष्ट 
विरोध पाया जाता है | #म्तु आगे और देखिये-- 
(३) आकाशः परायणाम्‌ (छान्‍्दो० १।६) 
अथ-- सप्टिके पूत आकाश नामका तत्व था क्योकि बह परा- 
यण अथोत्‌ परात्पर अथान सबसे ऊपर हे 
(४) नेवेह क्रिज्चनाग्र आसीत सत्युवेवेदपासीत (ब्ृ०१।२।१) 
अथ--प्रष्टिक पत्र कुछ भी नहीं था. यह जगत मृत्यु से 
व्याप्त था। 
(५) तथोवा इदमग्र आसीत्‌ (मेंत्यु० ५२) 
अर्थ--सवसे पहले यह जगत अन्धकार मय था। यही भाव 
मनुस्प॒तिके प्रथम अध्यायके पांचवर श्लोकमें भी वर्शित है. देखिये- 
(६) आमीदिद तमोभूत-मग्नज्ञातम लक्षणम्‌ । 
अप्रतक्‍्यपविज्ञय, प्रसुप्तभिव सबतः || ( मनु० १।४ ) 
अथ--यह जगत सष्ठटिके पूव अन्धकार मय था, अप्रज्ञात + 
प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर नहीं था, अलक्षण -- अनतुम्ात गम्य नहीं था, 
अप्रतक्‍्य -- तकणके याग्य नहीं था. अविज्ञय - शब्द प्रमाण द्वारा 
भी अज्ञेय था. और सभी ओरसे घोर निद्रामें लीन सा था। 


( ४२३ ) 
सृष्टिकी आरंभावस्था के मतभेद 


ज्ञिस प्रकार प्रलयावस्थाके विपयमें मतभेद बताये गये हैं उसी 
प्रकार सष्टिकी प्रारम्भावस्थाके विषयमें भी वेदमें मतभद है यथा- 

देवानां युगे प्रथमेउ्सतः सदजायत । 

तदाशा अन्बजायन्त तदु त्तानपद्स्परि॥ (ऋ० १०।७२।३) 

अथ-- देवताओं की स्॒ष्टि के पूर्व अथात ख॒ष्टि के प्रारम्भ में 
असदू से मद्‌ उत्पन्न हुआ . उसके बाद दिशाएं उत्पन्न हुईं , 
ओर तत्पश्चात्‌ उत्तान पद्‌ “वृक्ष आदि उत्पन्न हुए । 

भूजज्ञ उत्तान पादों भरुव आशा अजायन्त । 

अदितेदजी अजायत दक्षाद्वदितिः परि || (ऋ० १०।७२।४ 

अर्थ-- प्रथ्बी ने वृक्ष उत्पन्न किए “भब' से दिशाएं पंदा हुई 
अदित से दक्त ओर दक्तसे पुनः अदिति उत्पन्न हुई । 

अदितिद्यंजनिष्ट दक्ष | या दुद्विता तब । 

ता देवा अन्वजायन्तभद्रा असृतबन्धब॥॥(ऋ ० १०७२५) 


अ्र्थ-- है दक्त ' तरी पुत्री अदितिने भद्र >स्तुत्य और झत्यु 
के बन्धनस रहित देवाको जन्स दिया, (अदित के अपत्य पुत्र हैं 
इसलिय आदित्य यानी) दव कहलान हैं. । 


यदेवा अदःसलिले सुसंरब्धा अतिष्ठत । 
श्रत्रावोनुत्यतामिव तीत्रो रेशुरपायत ॥ (ऋ० १०७२६) 


अथ-- हे देवों” जब तुम उत्पन्न हुए तब पानी मे नृत्य करते 
हुए तुम्हारा एक तीत्र रु (अंश) अंतरिक्ष में गया, (तात्पय यह 
कि बही गेर सूय बन गया)। 


( ४२४ ) 


अष्टो पुत्रासों भदितेरजातास्वन्वस्परि । 

देवां उपप्रेत्सप्ृमिः पराम।र्ताएडमास्यत्‌ ।(ऋ० १०।७२।८) 

अथ--अदित के शरीर से जो आठ पुत्र उत्पन्न हुए उनमेंसे 
सात पुत्रों के साथ अदिति स्त्रग में देवताओं के पास गई. आठवों 
पुत्र जो मार्ं्ड +- (म्ताद्‌र्डाज्जात इति मातंण्ड:) (सूर्य) था 
उसे स्वर्ग मे छोड़ गई । 


अदिति के आठ पुत्रों क नाम 
हैं| डे ष्ले 
पित्रथ्व परुणश्, धाता चार्यमा च | 


रे ६ के छा * 
अंशश्व भगश्व इन्द्रथ विवस्वांश्रेत्येते।॥(ते ०अ्र० १।१३।१०) 
अर्थ-- प्रसिद्ध है, विवस्वान अथाोत सूर्य । 


तदिदास अ्रुवनेपु ज्यष्टं यतों जल्न उग्रस्त्वेष नृम्शः । 
सद्यो जज्ञानो निरिणाति शत्रूननु यं बिश्वे सदन्त्यूमाः॥ 
(ऋ० १० | १२०। १) 
अर्थ--तीनों लोकमें ज्येष्ठ > प्रशस्त या सबसे प्रथम जगत्‌ 
का आदि कारण वह ( प्रजापति ) था. उसने सूर्य रचा और 
उस सूर्यने उत्पन्न होते ही शत्रुओंका संहार किया । उस सूर्यको 
देख कर सभी प्राणी प्रसन्न होते हैं । 


छांदोग्योपनिषद्‌ ३ | १€ में लिखा है :-- 


असदेवेदमग्र आसीत्‌ । 
अर्थ-स्ष्टिसे पहले प्रलय कालमें यह जगत असद्‌ अथात्‌ था 


( ४४ ) 


तत्सदासीतू । 
अ्र्थ--वह असत्‌ जगत सत यानी नाम रूप कार्यकी ओर 
अभिभावुक हुआ । 


तदाएंड निरवतंत । 

अर्थ--आगे चल कर वह जगत्‌ अण्डेके रूपमें बना । 
तत्सममवत्‌ । 

अंकुरी भूत बीजके समान क्रमसे कुछ थोड़ासा स्थूल बना . 

तत्संवत्सस्य शात्राभसयत | 

अर्थ-- वह एक वर्ष पर्यन्त अंड रूपमें रहा। 
तन्रिरभिद्यत । 

श्रर्थ--बह अंडा एक वर्षके पश्चात्‌ फूटा । 

ते आण्डकपाले रजतं च सुबर्णश्वाभवताम्‌ | 


अर्थ--अंडेके दोनों कपालोंमें से एक चांदी और दूसरा सोने 
का बना । 


तद्द रजत सेय॑ पए्थिवी । 
अथ्थ--उनमें जो चांदीका था, उसकी प्रथ्वी बनी । 
यत्सुव॒र्ण सा थोः । 
अर्थ--जो कपाल सोनेका था उसका डध्वलाक (स्त्रग) बना । 
यज्जरायु ते पव॑ताः । 
अर्थ---जो गर्भका बेष्टन था उसके पर्वत बने । 
यदुल्वं स मेघों तीद्वारः । 
अर्थ--जो सूक्ष्म गर्भ परिवेष्टन था वह मेघ और तुषार बना । 


( ४२६ ) 


या धमनयः ता नद्यः | 

अर्थ--जों धमनियां थी बे नदियां बन गईं । 

.... यदवारेतेय मुद॒क स सम्रद्रः । 
अर्थ--जा मृत्राशयका जहू था उसका समुद्र बना | 
अथ यत्त दज्मायत सोञ्सावादित्यः । 

अर्थ--अनन्तर अण्डेसें से जो गर्भ रूपमें पंदा हुआ वह 
आदित्य-सूर्य बना । भगवान स्व॒यंभू योग शक्तिसे पू्॑ध्रृत श्रकृति 
मय सूक्ष्म शरीरका छोड़ कर सर्व लोक पितामह ब्रह्मके रूप मे 
उत्पन्न हुआ ॥6॥ 

तस्मिन्नएडे स भगवानुषित्वा परिवत्सरम्‌ । 

स्रमेवात्मनो ध्यानात्तदण्डमकरोद्द्विधा । 

अर्थ--वह भगवान अंडेमें ब्रह्माके एक वर्ष तक निरन्तर रह्वता 
रहा और अन्‍्तमें उसने अपने ही संकल्प-रूप ध्यानसे उस अण्ड 
के दो टुकड़े किये | 

दिवं भूमि ए 
ताभ्यां स शकलाभ्यां च दिवं भूमि च निममे | 
पध्णे व्योमदिशश्वाष्टावपां स्थानं च शाश्वतम्‌ |। 
मनु० (१। १३ ) 

अर्थ--तत्पश्चात्‌ भगवानने उन दो ढेकड़ोसे-ऊपरके टुकड़स 
स्वर्ग ओर नीचेके टुकड़ेसे भूमि बनाई । बीचके भागसे आकाश 
ओर आठ दिशायें तथा पानीका शाश्वत स्थान समुद्र बनाया । 
. अण्ड खष्टिके पश्चात्‌ अक्षाकी तत्व सृष्टि १५वें श्लोकसे शुरू 
होती है. कारण कि गाथामें 'असा' मूल तथ। 'असो' संस्क्रत शब्द 
ब्रह्मा पर।मशंक है। टीकाकारने भी यही अर्थ बतलाया है। यहां 


( ४२७ ) 


से स्वयंभूका अधिकार प्राप्त होता हैं । वेदान्त सष्टिसे ब्रद्म स्वयंभू 
ओर ब्रद्मा एक आत्म रूप ही हे | जो भिन्नता है केवल उपाधि 
जन्य है, अन्य कुछ नहीं । 

अ्रथोत॒ त्रह्म निराकार, निगु श है, स्वयंभू प्रकृति रूप शरीर 
धारी है ओर ब्रह्मा रजोगुण प्रधान है. इस प्रकार डपाधिभेद की 
विशेषता है। सांख्य को दृष्टि से स्वयंभू का शरीर अव्याकृत 
प्रकृति रूप है तथ। ब्रह्म का शरीर रजोगुण प्रधान व्याकुन प्रकृ ति 
रूप है यह विशेषता हे । ब्रह्मा, प्राणी रचने के लिये तत्व स्ष्टिका 
आरम्भ करता है | 

उद्दर्हात्मनश्चेव पनः सदसदात्मकम्‌ । 

पनसश्चाप्यहं कारममिपन्तार मीश्वरम ॥ 

महान्तमेव चात्मानं सर्वाणि त्रिगुणानि च । 

विषयाणां गृहीवृणिशनेः पंचेन्द्रियाणि च | 

(पनु० १।१४-१४) 

अथ--अश्याने स्वयंभू परमात्मा में से सत्‌ ( अनुमान आगम 

सिद्ध ) असत्‌ ( प्रत्यक्षा गौचर ) ऐसे मनका सजन किया। मन 
से पहले अहंकार का निर्माण किया कि जिससे में इश्वर ( सर्न 

कार्य करने में समर्थ ) हूँ. ऐसा अभिमान हुआ। अहंकार से पहले 
महत्तत्व की रचना की | टीकाकार मेघातिथि कहता हे कि तत्व 
सष्टिरिदानी मुच्यते! अथोत्‌ यहाँ से तत्व सृष्टि का वर्णन किया 
जाता है उक्त वाक्यमें तत्व शब्दका अथ महत्तत्व (बुद्धि) समझना 
चाहिये इस कथन से मन, अहंकार ओर महत्तत्त की उलटे क्रमसे 
संयोजना करनी चाहिये । अथान्‌ सबसे प्रथम मदत्तत्व है” उसके 
बाद अहंकार है और उसके बाद्‌ मन का नम्बर आता है | मनके 
पश्चात्‌ पाँच तन्‍्मात्रा की, तीन गुणब।ली विषय प्राहंक पांच ज्ाने- 


( रेट ) 
र्द्रियों की और च्चः से पांच कर्मेन्द्रियोंकी रचना की। 


तेषां व्वयवान्‌ सत्तपान्‌ पणणामप्यमितोजसाम। 
सब्वेश्यात्मात्रापु स्वेभूतानि निर्ममे | (मनु० ११६) 


अथ--अपरमित शक्तिशाली पांच तन्मात्राएं और अहंकार 
इन छ: तत्वों को ओर इन सूक्ष्म अबयवों को आत्मा के सूक्ष्म 
अंशों में मिला कर ब्रह्मा! देव, मनुष्य आदि सर्व भूतों का सजन 
करता है. कारण कि उक्त मिश्रण ही स्ष्टिका उपादान कारण है 
मेघा तिथि तथा कल्लूक भट्ट दानों टीक.कारोंका उपयु क्त अ्रभप्राय 
है , परन्तु टीकाकार राघवानन्द दोनों से अलग रास्ते पर जाते हे 
ओर अपना अ श्रय नीचे के शब्दों में व्यक्त करत हैं । 


४6७ 'षणणां मन आदोनाममितीजसाम्‌' ' '। आत्म- 
पात्राषु अपरिच्छिन्नस्थेंकस्यात्मन्‌ उपाधिव्शात्‌ अवयव- 
वत्प्रतीयमानेषु आत्मसु' * **' "॥ “परमेबांशों जीवलोके जीव- 
भूतः सनातनः” इति स्मते । “अंशो नाना व्यपदेशा- 
दित्यादि स्त्नाच, तासुमन आदि पड्वयवान्‌ सत्त्मान्‌ संनि- 

५ ५३ 

वेश्य सबे भूतानि सर्वान्‌ जीवान्‌ निमम इत्यन्वयः !” 

अर्थात्‌ राघवा नन्द ने पांच तन्मात्रा के उपरान्त छठे अहंकार 
के बदले मनको रखा है । अआत्म मात्रा शब्द से एक ब्रह्म के 
उपाधिभेद से प्रथक हुए अनेक अंश रूप जीबात्माओं का अहण 
किया है । मन आदि छः: तत्वों के अवयवों को आत्मप्रात्रा के साथ 
मिश्रण करके ब्रह्मा ने सत्र जीवों का निर्माण किया | इस प्रकार 
जीव खट्टि रचना सम्बन्धी राघवानन्द का अभिप्राय है | 


( ४२६ ) 


0 कक 
यन्मृत्यंबयवाः त्च्मास्तस्यथ मान्या अयन्ति पट | 
तस्पाच्छरीरमित्याहुस्तस्प मूर्ति मनीषिणः ।॥ 
मनु० १। १७ 
थं--त्रक्मा के शरीर के अवयव अथाोत्‌ पांच तन्मात्रा 
ओर अहंकार पांच महा।भूत तथा इन्द्रियों को उत्पन्न करते हैं 
फल्लस्वरूप पांच महाभूत ओर इन्द्रिय रूप त्रह्मा की मूत्ति को 
बिद्वन लोग षडायतन रूप शरीर कहते 
इस भांति #झाके शरीरकी रचना पूरी होनेके साथ सांख्यके 
तत्वों की रचना पूरी हो जाती है १८ वें श्लोक से ३० वें श्लोक 
तक भूनों का काय आदि छूट कर र्ृष्टि बताई गई है परन्तु 
विस्तार बढ़ जाने के कारण उसका उल्लेख यहां न करके ३< बे 
श्लोक से ब्रह्मा की जो बाह्य स्॒ष्टि वरित की गई है उसका 
थोड़ा सा विग्दुशन कराया जाता है । 
द्विधा कृत्यात्मनों देहमधेमन पुरुषो5मत्रत्‌ । 
अर्धेन नारी तस्यां स विराजपसूजत्पश्ञः ॥ मनु० १३२ 
अर्थ--त्रह्मा ने अपने शरीर के दो टुकड़े किय्रे एक्र टुकड़े का 
पुरुष बनाया ओर दूवर आत्र टुकड़की सत्र! बनाई। फिर खोमें 
विराट पुरुष का निमोण किया | 
तपस्तप्ला सृत्रच्यंतु स स्वयं पुरुषों विराट । 
तं माँ वित्तस्य स्वस्य खरष्टारं दिजसत्तमा। ॥ 
पहु० १। ३३ 
अर्थ--उस पुरुष ने तपका आचरण करके जिसका 


निर्माण किया बह मैं मनु हू । हे श्रे्ठ द्विजो ! निम्गो क समर सूट 
का निमाता मुझे समझो । 


( ४३० ) 


.. म॑नु सुष्टि: 
५ तिषटच्ु >े हे छः ५ 

अहं प्रजा! स्तुं तंपस्तप्त्वा सुदृश्च॑र्म । 

पतींन्‌ प्रजानामसूजं महपीनादितों दश ॥ मनु? १३४ 

अश्े--मनु कहते हैं कि दुष्क़र तप करके प्रजा सजन करने 
की इच्छास मैंनेप्रारम्भमें दशा महर्पि प्रजापतियोंकी उत्पन्न किया । 

मरोचि मत्यज्ञिरसों पुलस्त्यं पुलहं ऋतुम्‌ । 

प्रचेत्स वशिष्ठ॑ च भूगु नारद मेव च || मनु० १।३५ 

श्रण--दस प्रजा पतियों के नाम ये हैं:--( १) मरीचि, ( «५ ) 
अच्रि, (३ ) अंगिरस. ( ४ ) पुलस्त्य, (५) पुलह, (६) ऋतु. 
(७) प्रचेतस, (८ ) वशिप्ठ, (€ ) भुगु, और ( १० ) नारद । 

एट्रेमनस्तु सप्तान्या-नसृजन्भूरितेजसः । 

देवान्‌ देवनिकार्याश्व महर्षी श्चामितीजसः ॥ 

मु 5 हु मंगु० १। ३६ 

अण--इन प्रजापतियों ने बहुत तेजस्त्री दूसरे सात मनुओओं 
को, देवों को. देवों के स्थान स्त्रगोंदिकों को तथ। अपरिमित तेज 
वाले महर्षियों को उत्पन्न किया।। 

उपयु क्तरचना के सिवाय प्रजापतियों ने जो रचना की उसका 
वर्णन ३७ वें श्लोंक से ४० वे श्लोक तक इस प्रकार आया है। 
यक्ष, राक्षस, पिशाच, गन्धर्ग, अप्सरा, असुर, नाग (सर्प ) 
गरुड़, पितृगण विद्युत, गर्जना मेघ, रोहित ( दंडाकारतेज ) इन्द्र 
धनुष, उल्क्ापात, उत्पातध्वनि, केतु. धर व. अगस्त्यादि ज्योतिषी, 
किन्नर, वानर मत्स्प. पक्षी , पशु. सग मनुष्य सिंहादि कि, कीट, 
पतंग. जूं मकक्‍्खी, खटमल, डॉस मच्छर. वृक्षलता आदि अनेक 


प्रकार के स्थावर प्राणी उत्पन्न किये ।_ 
पूर्वाक्त सात मनुष्यों में एक मनु तो यह प्रकृत मनु है, | जो 


(५ ४३१ ) 


स्वायंभुव मनु के नाम से प्रसिद्ध है। दूसरे छः मनुओं के नाम 
मनुस्मृति के प्रथम अध्याय के ६२ वे' श्लोकमें बतलाये गये हें । 
ब्रेइस प्रकार हैं:--स्वारोचिष ९. उत्तम ०, तामस ३. रेबत ४. 
चाछुस. विवस्वान | ये सातों अपने २ अन्तर काल में स्थाषबर 
जंगम रूप सृष्टि उत्पन्न करते हैं । 

एवं से स सृष्ट वेद मां चाचिन्त्यपराक्रमः । 

न्यन्तदंधे हि 
आत्मन भूयः काल॑ कालेन पीडयन्‌ ॥ 
हे पन्रु० १ । ५१ 

अशें--मनु जी कहते हैं कि-- अचिन्त्य, पराक्रमशाली ब्रक्षा 
इस भांति मुझ और सर प्रजाको सर्जन कर अन्त में प्रलय काल 
के द्वारा स्ृष्टिकाल का नाश करता हुआ पुनः आत्मा में अन्तर्धान 
लीन हो जाता है । सृष्टि के बाद प्रलय और प्र्यय के बाद सृष्टि 
इस प्रकार असंख्य रूष्टि श्रलय अतीत में हुए हैं और भविष्य में 
हात रहेंगे | 

यदा स देवों जागति तददं चेष्टते जगत्‌ | 

यदा स्वपिति शान्तात्मा तदासव निमीलति ॥ 

मनु० १। ४२ 

अर्थ-जबवह ब्रह्मा जागता है. तब यहजगन्‌ चेष्टा-पृशृत्ति युक्त 
हो जाता है । जब वह सोता है तब सारा जगत निश्चेष्ट हो जाता 
हे | महाभारत में प्रलय का वर्णुन इस प्रकार हेः-- 


यथा संदरते जन्तून्‌ ससर् च पुनः पुनः । 
अनादिनिधनो ब्रह्मा नित्यश्चाक्षर एवं च ॥| 
अहः जयभथों वुद्ध्वा निशिस्वम्ममनास्तथा | 
चोदयामास भगवानव्यक्ो5हं कृतं नर्स ॥। 


( ४३९ ) 


ततः शत सहस्रांशु ख्यक्नेनामि चोदितः । 
कृत्या द्ादश धात्मानमादित्यो5ज्वलदाभिवत्‌ ॥ 


जगदग्ध्वाउपितवलः केवलां जगतीं ततः | 
अम्भसा वलिना चित्रमाप्रयति स्वशः ॥ 

ततः काला भ़िमासाध तदम्भोयाति संक्षयम्‌ । 
पिनष्टे उस्मसि भजेन्द्र ? जाज्वलत्यनलो महान्‌ | 


७ ४००७७ ००७ + ९१ ७ ७ + ० ०१ ७० ० ७१००५ +००७०००५०५०७०७००००७ 


सप्तार्यिपमथाझ्षसा । 
भक्तयामांस भगवान्‌ वायुरशत्मकोषली ।| 
३० १०००० ०७०७ ०७०७ ७७०७०००७००००००७, ७ ७००० । 
तमति प्रवलं भीममाकाशं ग्रसते55त्मना ।॥। 
झाकाशमप्यभिनदन्‌ मनो ग्रसति अधिक | 
मनो ग्रसति भूतात्मा सो5हंकारः प्रजापतिः ॥ 
अहंकारो महानात्मा भूतभव्य भविष्यवित्‌ । 
तमप्यनुपमात्मानं विश्वं शम्भ्रु: प्रजापति ।॥। 
(म० भा० शान्ति प० ३१२ श्लो० २ से१३ ) 
श्र्थ--याज्ञवाल्क्य मुनि जनक राजा से कहते हैं. कि-- 
अनादि अनन्त, नित्य, अक्षर, ब्रह्मा जिस पद्धति से बारम्वार 
जन्तुओं का सर्जन एवं संहार करता है. बह सब तुम्हें विस्तार से 


सममता हूँ | दिन को समाप्त हुआ जान कर रात्रि में सोने की 
इच्छा रखने वाले अव्यक्त भगवानने अहंकफारासिमानी रुद्र को 


( छहरे३ईे ) 


प्रेरण।की रुद्ने लाख कि (एु व'ते पू पक्र रूप थ। रण कर उसके बा रह, 
विभाग कर. अभि जैसा प्रचंड तप उत्पन्न किया | जरायुज  अंडज, 
स्वेदज और उद्धिज्ज प्राणियों को जला कर प्ृथ्त्री तत्वकों भस्मी- 
भूत फिया | इसके वाद अधिक बलवान वहा सूथ सम्पूर्ण प्रथ्वी 
को जल से पूरित करता है। तदनन्तर अग्न रूप धारण करके 
जल का ज्ञय करता है। श्रप्नमि के आठों दिशाओं। में बहने बला 
वायु शान्त कर देता है । अनन्तर वायु को आकःश, आक श को 
सन. मन को भूतात्मा, प्रज.पतत को अहकार, अहंकार को भूत 
भविष्यका ज्ञाता महत्तत्व-वु द्विरूप अ।त्म/-इश्वर ओर उस अनुपम 
आत्मारूप विश्व को शंभु (रुद्र ) ग्रस कर जाता है। अथांत्‌ उक्त 
क्रम से समस्त जगत्‌ का इश्वर में लय हा ज/ता हे। 


ब्रह्म पुराण के ३२२ अ्रध्याय में प्रलयका वर्णन नीचे लिखे 
अनुसार किया गया हैः-- 


सर्वेषामेव भूतानां त्रिविधः प्रति सश्रः । 

नेंपित्तिकः श्राकृतिकः तथवात्यन्तिकोपतः ॥ १ ॥ 

ब्राह्मो नपित्तिकस्तेषां कल्पान्ते प्रति सश्जरः । 

आस्यन्तिको व मोज्षश्र प्राकृतो द्विपराद्धिकः ॥| २॥ 

अर्थ-- सबब भूतों का प्रलय तीन प्रकार का है-ने मित्तिक, प्राकृ- 
तिक, ओर आत्यन्तिक | एक हजार चतुयु ग-परिमित ब्रह्मा का 
एक दिवस होता है, बही कल्प कहलाता है । कल्प के अन्तमें १० 

मन्वन्तर पूरे हो जाने पर सृष्टि क्रम से विपरीत रूप में भू लोक 

आदि अखिल सृष्टि का ब्रह्मा मे लय हो जाता है। प्रथ्वी एकार्णाव 
स्वरूप बन जाती है और उस समय स्वयंभू जलमें शयन करता है 
वह नमित्तिक प्रलय कहा जाता है। इसे ही अन्तर प्रलय अथवा 
खंड प्रलय भी कहते हैं । दो परारद्ध वर्षों में तीन लोक के पदार्थों 


( ४शैए ) 


का भ्रकृति में या परमात्म। में जो लय होता है उसका नाम अकृ- 
तिक प्रलय या महाप्रलय है। ओर किसी संसकारी भ्रात्मां की 
मुक्ति होना आत्यन्तिक प्रलय कहलाता है । 


सृष्टि की उत्पत्ति 
एकयाउस्तुवत । ग्रजापतिरधिपतिरासीत्‌ । तिसुभिरस्तु- 
वत । ब्रह्माउसृज्पत । ब्द्मणस्पतिरधिपतिरासीत्‌ । पश्चमि- 
रस्तुव॒त | भूतान्यस॒ज्यन्त । भूतानां पत्रिरधिपतिरासीत | 
सप्तमिरस्तुव॒त | सप्तरषयो5सू ज्यन्त । धाताधिपतिरासीत्‌ । 
( शु० यजु० माध्यं० सं० १४ | २८ ) 
अर्थ--प्रजापति ने प्राणाधिष्ठायक देंबों को कहा कि तुम मर 
साथ स्तुति में सम्मलित होओ । हम ल्लोग स्तुति करके प्रजा 
उत्पन्न करे | देवताओने यह बात स्वीकार कर ली। प्रजापतिने 
पहले अकेली ब।णी साथ स्तुति की, जिससे प्रजापति के गर्भ रूप 
से प्रजा उत्पन्न हुई । उसका यह अधिपति हुआ । (१) उसके 
बाद प्राण, उदान ओर व्य।न इन तीनों के साथ प्रजापति ने दूसरी 
स्तुति की. जिससे ब्राह्मण जाती उत्पन्नहुई, उसका अधिपति देवता 
ब्रद्मणास्पति हुआ । (०) उसके बाद पॉचों प्रशणों के साथ तीसरी 
स्तुति की उससे पोंच भूत उत्पन्न हुय उनका अधिपति भूत बना। 
( ३ ) तत्पश्चात्‌ दो कान, दो आँख दो नाक और बाणी इन सातो 
के साथ प्रज।पति ने चौथी स्तुति की तो उससे सप्तऋषि उत्पन्न 
हुए, घाता उसका अधिपति देव बना 2 


नवभिरस्तुबत । पितरो5सृज्यन्त | अदितिरधिपत्नी 
झासीत्‌ | एफादशभिरस्तुबत | ऋतवो5सृज्यन्त । आतंवा- 
अधि+तय आसन | त्रयोदशभिरस्तुवत । पासा असुज्यल्त | 


( प्ररैं/ ) 


संक्स्सरो अविपतिरासीत्‌ । पञ्चदशमिरस्तुतत | चत्रमसुल्पन्त। 
इन्द्रो ;घिपतिरासीत्‌ सप्तद्शभिरस्तुव॒त । ग्राम्या! पशवो5- 
सृज्यन्त । बृहस्पति, रासीत । 

(शु० यजु० माध्यं० सं० १४।३०।२६) 


अर्थ--दो आँख, दो कान, दो नाक एक वाणी, यह सात 
उध्वप्राण तथा दों अधः प्राण इस प्रकार,नों प्राणों के साथ प्रजा- 
पति ने पांचवी स्तुति की जिससे पितरों की उत्पत्ति हुई । 
अदिति इनकी अधिपल्ली हुई ( ५ ) दस प्राण ओर एक आत्मा 
इन ९११ के साथ प्रजापति ने छठी स्तुति की जिससे ऋतुओं की 
उत्पत्ति हुईं, आ।तंवदेव इनका अधिपति बना (६) प्राण दो पांव 
एक आत्म इन तेरद के साथ प्रजापति ने सातवां स्तुति की जिससे 
मद्दीनों की उत्पत्ति हुई संवत्सर इनका अधिपति बना (७) ह्वाथों 
की दस अंगुलियां दो हाथ. दो वाहु ओर एक नाभि के ऊपर का 
भाग इन पन्द्रहों के साथ प्रजापतिने आठवीं स्तुति की जिससे 
क्षत्रिय जाति की उत्पत्ति हुई इन्द्र इसका अधिपति बना (८) परों 
की दस अंगुलियां दो उरु, दो जंघाएं, ओर एक नाभि के नीचे 
का भाग, इन सत्रह के साथ प्रजापति ने नववीं स्तुति को. जिससे 
ग्राभ्य पशुओं की उत्पत्तिहुई, वृहस्पति इनका अधिपति हुआ (&) 


नव दशभिरस्तुवत | शद्रार्यावसृज्येतामहोरात्र अधि 
पत्नी आस्ताम्‌ | एकविशत्याउस्तुव॒त। एक शफाः पशवो5- 
सृज्बन्त वरुणो5घिपतिरा सीत्‌ त्रयोविंशत्याउस्तुवत । छुद्रा- 
पशवो5सूज्यन्त | पृषाःधिपतिरासीत्‌ । पश्चविंशत्याउस्तुव॒त | 
झरणयाः पशवो 5सृज्यन्त वायुर धिपतिरासीव। सप्तबिंशत्या- 


(५ ४३६ ) 

स्तुवंत्‌ । बावापृथिवीव्येतां | बसवो रुद्रा आदित्या अलु- 

व्यायंस्त एवाधिपतय आसन | 
(शु० यजु ० माध्य० सं० १४।३०।३०) 
अथ--हाथों की दस अंगुलियां ओर ऊपर, नीचे रहे हुए 
शरीर के नो छिद्र यों १€ प्राणों के साथ प्रज,पति ने दसबीं स्तुति 
को, जिससे शुद्र ओर वेश्य उत्पन्न हुए अहोरात्रि इनका अधिपति 
हुआ । (१० ) हथ और पेर की बीस अंगुलियाँ और एक अ.त्मा 
इन इक्कोस के साथ प्रजापति ने ११ बी स्तुति की, जिससे एक 
खुर बाल पशुओं की उत्पत्त हुई वरुण उसका अधिपति हुआ 
(११ ) हाथ पर की बीस अंगुलिये, दो पॉव एक आत्मा यों तईस 
के साथ प्रजापति ने १० वी स्तुति की जिससे कुद्र पशुभ्रों की 
उत्पत्ति हुई पूषा इनका अधिपति हुआ | ( ५२ ) हाथ पॉब की 
बीस अंगुलियां, दी हाथ. दा पॉव एक आत्मा यों पच्चीस के साथ 
प्रजापति ने तेरहरवीं स्तुति की जिससे आरण्यक पशुओं की 
उत्पत्ति हुईं । वायु इनका अधिपति हुआ | ( १३ हाथ पांव की 
बीस अंगुलियां दा भुजाएं दो उर, दो प्रतिष्ठा और एक आत्मा 
यों सत्तावीस के साथ प्रजापति ने चोदहवी स्तुति की. जिससे 
स्वेगे ओर प्रृथ्वी उत्पन्न हुई वेसे ही आठ वसु ग्यारह रद्र और 
बारह आदित्य भी उत्पन्न हुए। ओर इनके अधिपति ये ही बने १४ 


नव विशत्याउम्तुव॒त | वनस्पतयाउ्सृज्यन्त | सोमोड- 
घिपतिरासीत्‌ । एकत्रिशताउस्तुवत । प्रजाअसज्यन्त । 
यवाश्वायवाआध्रिपतय आसनू | त्रयस्िंशताउम्तुवत । भूता- 

न्य्श'म्यन्‌ अजाएतिः परमेष्ठयधिपरतति रासीतू । 
शु० यजु८ माध्यं० सं० ?१४।३०।३१) 


( खैऔ७ ) 


- अर्थ--हाथ पांवकी बीस अंगुलियां और नो छिद्र रूप आाण 
यों०२€ के साथ प्रजापति ने पनन्‍द्रप्बीं स्तुतिकी जिससे वनस्पतिय 
उत्पन्न हुई। सोम उनका अ।घपति हुआ (१५), बीस -अंगुलियों 
इस इन्द्रियों ओर आत्माओं इक्तीस के साथ प्रजापति ने 
सोलहरीं स्तुति की. जिससे प्रजा उत्पन्न हुईं, इसके अधिपति 
यव ओर अयब देव हुए (१६) बीस अंगुलियां, दस हन्द्रियों 
दो पाँव, और एक आत्मा यो तेतीसके साथ प्रजापतिने सन्नहवीं 
स्तुतिकी, जिससे सभी ग्र।णी सुखी हुय । परमेष्ठी प्रज।पति इनका 
अधिपति बना | 


सृष्टि क्रम कोष्टक 


(-सामन्य प्रजा <-आ्राम पशु 

>-त्राह्मण १०-शूद्र और बेश्य 

३-पांच भूत - १९-एक खुर वाले पशु 

८-सप्त ऋषि १२-छुद्र पशु अजा आदि 

४-पितर ३-जंगली पशु 

६-ऋतुएँ १४-दआ्यावा, प्रथ्त्री, बसु. आदि देवता 
७-माॉंस ४४-चनस्पात 

८-नज्ञत्र १६-सामान्य प्रजा 


सब नंवरेमे तस्मा देकाकी न रमते। स द्वितीयमेच्छत। 
स देतावानास यथा खी पु्मांसों संपरिष्यक्नों स इपमेवात्मान॑ 
द्धाउपायत्ततः पतिश्रचाभत्र तां तस्मादिदमधवृगलपिवस्व 
इति ह स्माह याज्नतल्क्यस्तस्मादयमाकाशः ख््रियापूर्यत 
एवं ता समभवततों मनुष्या अजायन्त | ह 


(बृहदा० १४३) 


( ४८ ) 


अथ --उस अजाफतिको चेन नहीं पड़ा । एकाकी दोनेसे रति 
(आनन्द) नहीं हुई, बह दूसरेकी इच्छा करने लगा, वह आलि- 
गिते स्त्री पुरुष युगलके समान बड़ा हो गया, प्रजापतिने श्रपने 
दो आग किये, उसमें एक भाग पति और दूसरा भाग पत्नी रूप 
बना । याझ्षवल्‍क्यने कह। कि जिस प्रकार एक चनेकी दालके दो 
भाग होते हैं बेसे ही दो भाग उसके हुये आकाशका आधा हिस्सा 
पुरुक्से और आ।ध। हिस्ता स्त्रोसे पूरित हुआ।, पुरुष भागने स्त्री 
आरके साथ रत क्रोड़ह को, जिससे मनुष्य उत्पन्न हुए | 

सहेयमीर्त्ताचक्रकथं वु आत्मन ए्जनयिला संमव्रति 
हन्त तिरोड्सानीति सा गोरमबदपंभ ईतरस्तां समेवा मवत्‌ 
ततो गाबो5जायन्त । व5्वेत्तरा मबदअद्ृप इतरः । गददेभी- 
तरा गदंभ इतरस्तां समेवाभवत्ततो एकशफमजायत । अजे- 
तरा भवद्वस्त इतरो5विरितरा मेष इतरस्ताँ समेत्रा मवत्ततों 5- 
जायन्तेबमेव यदिदं किच मिथुन मापीपिल्लिकाभ्यजावयो- 

्‌ 

स्तत्सबमसृजत । ( वृहदा० १।४।४ ) 

अथे--स्त्री हक नाम शतरूपा रखा गया। वह शतरूपा 
विचार करने लगी कि में प्रजापतिकी पुत्री हूं क्यों कि उसने मुमे 
उत्पन्न किया है ओर पुत्रीका पिताके साथ सम्बन्ध करना स्मृतिमें 
भी निषिद्ध है, तब यह क्या अकृत्य कर डाला में कहीं छिप 
जाऊँ ! ऐसा सोच कर वह्‌ गाय बन गई। तब प्रजापतिने बेल 
बन॑ कर उससे समागम किया जिससे गायें उत्पन्न हुईं। शतरूपा 
घोड़ी बनी तो प्रजापति घोड़ा बना, शतरूपा गद॒ही बनी तो 
प्रजापति गद्हृ बन दोलोंका समगप्त हुआ जिससे एक खुर 
बाते प्राशिश्रोकी सुष्टि हुई, पश्चान शतरूपा वकरी बनी, प्रजापति 


( ४४६ ) 


बक्करा बना, शवरूपा भेड़ बनी, प्रज्ञापति भेड़िया बना वोसकि 
सम्भोगासे बकरे ओर भेड़ियोंकी सृष्टि हुई। इस प्रकार प्रत्येक 
प्राशियोंके युगल रूप बनते बनते कीड़ों मकोड़ों तककी सृष्टि 
उत्पन्न हुई । 


प्रजापति की सृष्टिका दशवाँ प्रकार 


प्रजापतिवैंस्वां दृद्दितरमभ्यध्यायत्‌ । तासश्योभूत्वारोहिर्त 
भूता सम्येत्तं देवा अपश्यन्नकृतं वें प्रजापतिः करोतीति ते 
समेच्छन्य एन मारिष्यत्येत मन्‍यो5न्यस्पिन्नाविन्दं स्तेषां या 
एवघोर तमास्तन्व आसंस्ता एकथा समभरंस्ताः सं भृताएप 
देवो5मवत्तदस्येतद्भूतवन्नाम । 7 

त॑ देवा अन्नुव्नयं वे प्रजापतिरकृरतमकारिम विध्येति स 
तथेत्य व्रवीत्स वे वो वर बृणा इति प्ृणीष्वेति स एत्तमेव 
वरम वृणीत पशुनामाधिपत्यं तदस्येतत्पशुमब्नाम |” ''”* 

तम्भ्यायत्पाविध्यत्पाविध्यत्सविद्ध ऊध्३॒उदप्रपतत्मेतं 
मगर इत्याचच्षते, य उ एवं सम व्याध: स उ एव सया 
रोहित्सा यो एवेषु खिकाएडा सो एवेषु खिकाणए्डा | 

(ऐत० ब्रा० ३।३।६) 

अथ--प्रजापतिन अपनी पुत्नीका पत्नी बनानेका विचार 
किया | फिर प्रज|पतिने मूग बन कर लाल वर्ण वाली मसूगी रूप 
पुत्रीके साथ समागम किया | यह देवताओने देख लिया, देब- 
-लाओंको विचार हुआ कि प्रजापति अकृत्य कर रह है इस लिये 
इसे मार डालना चाहिये। मारनेकी इच्छासे देव लोग ण्से 


( ४४० ) 


व्यक्तिको ढंढने लगे जो प्रजापतको मारनेमें समथ हो । किन्तु 
अपनेमें ऐसो कोई शक्तिश'ली उन्हें नहीं मिला, इसलिये जो 
घोर > उम्रशरीर वाले थे बे समी मिलकर एक रूप हुए. अथोत्‌ 
सब मिल कर एक महान शरीर घारी देव बना. उसका नाम रुद्र 
रकखा गया। वह शरीर भूतोंसे निष्पन्न हुआ इस लिये उसका 
नाम भूतव॒त्‌ या भूतपति भी प्रसिद्ध हुआ | 

देवताओं ने रुद्रसो कहा कि- प्रजापतिने अकृत्य किया है इस. 
लिये उसे बांणसे छेद डालो | रुद्रने यह बात स्वीकार कर ली। 
देवताओंने उससे कहा कि इस कार्यके बदलेमें तुम हमसे कुछ 
माँगों | रुद्रने पशुओंका अधिपत्य माँगा | देवताओने यह स्त्रीकार 
कर लिया जिससे रुद्रका नाम पशुबत्‌ या पशुपति प्रसिद्ध हुआ | 


प्रजापतिको लक्ष्य करके रुद्रने धनुष खींच कर वाण छोड़ा, 
जिससे मग रूपी प्रजापति बाणसे बिंध कर अधोमुखसे ऊंचा 
उछला, और आकाशमें मगशिर नक्षत्रके रूपमें रह गया। रुद्रने 
उसका पीछा किया । बह भी मूग व्याधके तारेके रूपमें 'अकाशमें 
रह गया | लाल वर्ण वाली जो मगी थी बह भी आकाशमें 
रोहिणी नक्षत्रके रूपमें रह गई । रुद्रके हाथसे जो बाण छुटा था 
वह “अणीशल्य, और पाँव रूप तीन अवयव बाला होनेसे 
त्रिकाण्ड तारा रूपसे रह गया | आज तक भी ये आकाशमें एक 
दूसरके पीछे घूमा करते हैं । 


मनुष्य सृष्टि 


तेद्ठा इदे अ्रजापते रेतः सिक्लमधावत्‌ वत्सरोभवत्‌ ते 
देवों अश्ुवन्‌ मेदं प्रजापते रेतो दृषदिति यदबुबन्मेदं प्रजा- 
पते रेतो दुषदिति तन्मादुषणभवत्‌ तन्पादुपस्य मोदुपत्वस । 


( छंष्टरू )। 


पादुर्ष ह वे नामेततयमन्पालु्ष सन्मानुषमित्याचचते परोच्षेण 
परोक्षप्रिया इच हि देवा; | (ऐत० ब्रा० ३।३।६) 
अथर--म्ूगरूप प्रजापति ने म्गी में वीय सिंचन किया. 
बह वीय॑ बहुत होने से बाहर निकलकर प्रथ्वा पर पड़ा. उसका 
प्रवाह चल कर ढालू जमीन मे एक चित्त हुआ, जिससे तालाब 
बस गया। देवताओं ने प्रजापत का यह बाय दषित न हा जाय 
इसालय इस तालाबका नाम ' मादुष रख दिया। यहां सादुषका 
मादुषपन है | लोगों ने पाछ आादुष शब्द मे के ' द” के स्थान पर 
“न” कार उच्चारण किया जिसस मानुष शब्द (मनुष्य बाचक ) 
बन गया । देवता पराक्ष प्रिय हाते है इस लिय पराक्ष में जिस 
नकार का प्रवेश होकर मानुष शब्द बन गया। डसको देवताओं ने 
स्वीकार कर लिया | तात्पय यह हे कि प्रजापति के द्वारा सिचित 
वीय॑ के तालाब में से मनुष्य स्वृष्टि उत्पन्न हुई । 
देव सृष्टि 
तदसमिना पर्याद धुस्तनमरुतो5पृन्व॑स्तदभिन ग्राच्यावयत्‌ 
तदभ्िना वश्वानरेग पर्यादधु स्तन्परुतो5धून्वस्तदप्रियेश्वा- 
नरः ग्राच्यावयत्तस्य यद्रेतसः प्रथममुददीप्यत- तदसांवा- 
दित्यो5मत्रधद्‌ द्वितीय मार्सीत्दू भृमुरभवतं वरुखान्यग्रहीत 
तस्मात्स भृगु्ररुणि रथ यतृतीयमदीदेदिव त आदित्या 
अभवन्‌ । येउज्ञारा आसंस्तेडड्धिरसो5मवन्‌ यदज्ञाराः पुनर- 
चशान्ता उददप्यन्त तदू चुहस्पतिरभस्त्‌ । 
( ऐत० ब्रा० ३३१०) 
अथ --मनुष्य बनने के बाद जो प्रजापति का वीर्य अजशिष्ट 


( #शष'्टर ) 


गहा उसको घनीभूत्त बनाने ओर उसमेंसे रहेद्ुए द्रवत्वकों दूर करने 
के लिये देवों ने उस तालाब के चारो किनारों पर अग्नि प्रज्बलित 
की और वायु ने उसकी आद्रंता को शोषित करने का प्रयह्ल किया 
इतना करने पर भी वह बीय नहीं पका अथाव उसका गीलापन 
दर नहीं हुआ । तब वेश्वानर नाम के अ्रप्नि ने पकाने का काम 
किया ओर बायुने शोपण करना चालू रकखा. जिससे बह बीये 
पककर पिण्डीमत हागया उस पिण्डमसे एक प्रथम पिडिका उद्दयीप्त 
हुई और प्रकाश करने लगा वह आदित्य-सूर्य बना। दूसरी 
पिंडिका निकर्ला तरह भृगु ऋषि बनी. जिसका वरुण ने प्रहण 
किया. जिसस भूगु वरुण कहलाया । तीसरी पिडिका निकर्ली 
उसस अददित के सूर्य के सिवाय बाको के पुत्र-दव बने । जो आग 
के अगार बच रहे वे अंगरा ऋष बने और जो अंगर उत्कष से 
दीप्ष हुआ | वह वृहस्पति बना | 


पशु सृष्टि 


यानि परिक्षाखान्या संस्ते कृष्णाः पशवेा5भवन्‌ या 
लोहनी म्ृतिका ते रोहिता, अथ यद्‌ भस्पा55सीत्‌ तत्परुष्यं 
तह ए बे, 
व्यसयद्‌ मारो मवय ऋश्यउट्टी गदंभ इति ये चंते5रुणाः 
पनस्ते च।.... (ऐत० बा? ३॥३-- १०) 
अर्थ--जो काले रंग की लकडियां रही. वे काले रंग के पशु 
बने । अप्नि दाह से जा मिट्टी लाल रंग की हो गई थी उससे लाल 
ंग के पशु बन गये | जा राख बन गई थी. उससे कठोर शरीर 
वाल गार राज़ मग ऊंट गदंभ, आदि आरण्यक-जंगली पशु चन 
मय ओर जगल में फिश्न लग। 
पुराण की प्रलच--्रक्रिया किन्हीं अंशों में प्रथक है 


| 


( हर ) 


पार्थक्य इस भांति है :--मद्ाभारत में प्रथम सूर्य तफला है जज 
कि बह्म पुराणके प्रल्समें सत्रे प्रथम सो वर्ष अनावृष्टि -- दृध्काल 
पड़ता है । इस काल में अल्पशक्ति वाले पार्थित्र प्राशियोंका 
नाश हो जाता है। इसके बाद बिष्णु रुद्र रूप घारण कर. सूर्य 
की सात किरणों में प्रवेश कर समु द्र तालाब आदि का समरतर 
जल पी जाता है । काष्ट ,मिट्टी आर राख में से विविध प्रकार के 
पशु पेदा हुए हैं | आदि आदि | 


3»कार सृष्टि 


ब्रह्म ह वे ब्ह्माणं पृष्करे ससजे, स खलु ब्रह्मा सृष्टि 
थ्रिन्ताधापेदे केनाहमेकेनाक्रेश सर्वाशकापान सर्वोश 
लोकान्‌ सर्वाश्व वेदान्‌ स्वाश यज्ञान्‌ सर्वाश्व शब्दान सर्वाश्र 
व्यूष्टीः सर्वाँ ६ च भूतानि स्थावर जंगवान्यनुभवेयम्रिति 
स तक्षचरयपचरत्‌ | स ओमित्पेतदक्षरमपश्यद्‌ दविवर्ण चतु- 
मात्रिं सवव्यापि सबे विभ्वयातपाम ्ह्म ब्राह्मीं व्याहतिं 
ब्द्मदेवत॑, तया सर्वाश्व कापान्‌ सर्वाश्व लोकानू 
सर्वाणि च भूतानि स्थावरजंगपान्यन्वमवत्‌ त्तस्य प्रध्य- 
मेन वर्णेनापस्नेहथ्ान्वभवत्‌ । तस्य द्वितीयेन वर्णन तेजो 
ज्योतींष्यन्च भवव्‌ । (गे।० ब्रा० पू० भा० ११६) 

अर्थ--ब्रक्ष ने अद्या मन को हृदय में उत्पन्न किया। उत्पन्न 
हो कर ब्रह्म! ने चिन्ता की कि में एक अज्ञर भात्र से स्व लोक 
स्व देवता, सब देह, सर्व यज्ञ, सबे शब्द, सर्व वसतियां सर्व भूत 
स्थाबर जंगम को किस प्रकार उत्पन्न करूं ? ऐसी चिन्ता करके 
इसने ब्रद्माचर रूप ब्रह्म तपका आचरण किया। पसने ध्योकार 


६ छडिंडेंड ) 


अक्तर देखा जो कि दो अक्षर वाला, चार मात्राओं बाला सर्व 
ब्यापी सर्व शक्तिमान. अयातयात-निर्विकार ब्रह्म वाला ब्राह्मी 
व्याह्मति ओर ज्नद्वा देवता वाला है | उन ओंकारसे त्रह्मा ने सब 
काम. सब लोक, सव देव सब यज्ञ स्व शब्द सब वसतियां 
सर्व भूत ओर स्थावर अंगम रूप प्राणी उत्पन्न किये ओकार के 
पहिले बरण से जल और चिकनापन उत्पन्न किये | दूसरे वर्ण से 
ज्यात उत्पन्न का | 


तस्य प्रथमया स्वस्पात्राया पृथिदी मग्मिमोष घिवनस्पतीन 
ऋग्वेद भूरिति व्याहृतिर्गायत्र छन्दखरिवृत्तं स्तोम॑ प्राची- 
दिश॑ वर्सतमृतुं वाच-मध्यात्म॑ जिहल्लां रसमितीन्द्रियाण्यन्व- 
भवत््‌ | (गो० ब्रा० पू० भा० ११७) 
अथ--उस ओकार की प्रथम स्त्रर मात्रा स ब्रह्मा ने प्रथ्ची 
अग्नि आषधि. बनस्पति ऋगवद भू नाम व्याह्मति, गायत्री छन्द 
ज्ञान, कर्म ओर उपासना युक्ति स्तोत्र स्तुति. पूर्व दिशा बस॑तरऋतु 
अध्यात्म बाणी. जिह्ना ओर रस ग्राहक इन्द्रियों बनाई । 
तस्थ द्वितीया स्वस्मात्राउन्तरिक्ष यजुरच्द, भरत इति व्या- 
हतिस्त्रेष्टुभ छत्दः पंचदर्श स्तोभ प्रतीची दिशं ग्रीष्मग्ृतु' 
प्राणमध्यात्मन्नासिके गन्धप्राणामितिन्द्रियाण्यन्व मबत्‌ । 
(गा० ब्रा० पू० भा० ११८) 
“ ' अथ्--उसकी दूसरी स्त्रर मात्रा से ब्रह्मा ने अंतरिक्ष, वायु, 
यंजुर्वेद भुब इस प्रकार की व्याह्ृति त्रष्टुम छन्द, पांच प्राण पांच 
इन्द्रियों ओर पांच भूत यों पन्द्रद प्रकार की स्तुति पश्चम दिशा 


ग्रीष्म ऋतु. आध्यात्मिक प्राण नो नालिका ओर गंध ग्राहक घ्रा- 
शेन्द्रिय बनाये । 


( हंह ) 
तस्य ततीयया स्वरमात्रयादित्र मादित्यं सामवेदं स्वरिति 
व्याहतिर्जागतं छन्दः सप्दर्श स्तोमसुदीची दिशांवर्षाऋतु 
ज्योतिरध्यात्मं चन्नुषी दशनभिर्ति:द्रयाण्यन्व भवत्‌ । 
(गे।० ब्रा० भा०' ११६) 
श्रथ -- उस ओकार की तीसरी स्वर मात्रा से ब्रह्मा ने स्वर्ग 
लोक, आदित्य, सूर्य. सामवेद सत्र, इस अकार की व्याह्नति, 
जगति छंद दस दिशाएं सत्ब रजस, तीन गुण. इश्वर 7 जीव ओर 
प्रकृति इन सालहोसे युक्त सत्ररहत्रां संसार यों सत्रह प्रकार की 
स्तुति.उत्तर दिशा बषोऋतु अध्यात्म ज्योति. दो आखें और रूप 
ग्राहक इन्द्रियां उत्पन्न की । 
6, ड ग् 
तस्य वकारमात्रयाउप्पश्चन्द्रमस मथववेद॑ नक्षत्राणि, 
ओपिति स्वमात्मानं जनदित्यं गिरसामानुष्डुमं छन्‍्दः एक- 
विश म्तोम॑ दक्षिणां दिशं शरदऋतु' मनो<5ध्यात्म ज्ञानं 
ज्ञेयमितीन्द्रियाएन्बभवत्‌ । (गे।० ब्रा० पू० भा० १२०) 
. अथ --उसकी वकार मात्रा से ब्रह्मा ने पानी. चन्द्रमा अथर्व 
बंद, नक्षत्रओ.रूप अपने स्वरूप को उत्पन्न करते हुए ज्ञान, 
अनुष्टप छन्द, पांच सूइ्म भूत. पांच स्थूल भूत, पाँच ज्ञानेन्द्रियोँ 
पाँच कर्मन्द्रियां और अंतः करण थ २१ स्तोन्न स्तुतियें, दक्षिण- 
दिशा शरदऋतु आध्यात्मिकमन. ज्ञान जानने योग्य वस्तु और 
इन्द्रियां उत्पन्न की । 
तस्थ मक्कार भ्रन्येतिहासपुराणं वाकी वाक्यगाथा, नारा- 
शंसीरूप निषदो5नुशासनमिति वृधत्‌ कुरदू गृहन्‌ महत्तच्छ- 
मोमिति व्याहृतिः स्व॒रशम्यना नातंत्रीः स्वरनृत्यगीतवादित्रा- 


( डेश्चर ) 


णएयन्च भवत्‌ चेत्ररथं देवतं वेद्यतं ज्योतिर्षाहतं छन्दस्तृशवत्‌ 
त्रयख्निशों स्तोमो धुवामू वा दिशं हेम्तशिशिरावतू श्रोत्र 
मध्यात्म शब्दअश्रवणमितिन्द्रियाएन्तमवत्‌ | 
(माण० ब्रा" पू० मा० १।२१) 
अर्थ-उसकी सकार मात्रासे ब्रह्मने इतिहास. पुराण. बोलनेकी 
साभ्थ्य वाक्य, गाथा, ओर वीरनरोकी गुण कथाएं उपनिषद्‌ 
अमु शासन -- शिक्षा उपदेश ब्धत्‌-बुद्धि बाला परिपूर्ण त्रह्ष 
करत्‌ सृष्टि कता ब्रह्म गुहत्‌ छिपा हुआ अन्तयामी त्रद्य महत- 
पूजनी य त्रह्म नत्‌ फेला हुआ ये पांच मह.व्याह्मतियां शम्‌ शान्ति 
रक्षक ब्रद्मओों सब रक्षक ब्रह्म, ये दोनों पांच में मिलने से सात 
महावयाहति, स्वर से शान्ति उपजाने वाली नाना प्रकार की वीणा 
आदि विद्याएं स्व॒र, नृत्य, गीत बादित्र बनाए और विचित्र गुण 
वाले दिव्य पदार्थों के समूह विविध प्रकाश वाली ज्योति बेद 
बाणी युक्त छन्द तीनों कालो में स्तुत्ति किये गये तेंतीस देवतास्यृष्टि 
प्रलय रूप दो स्तोम-स्तुति ऊंची नीची दिशाएं हेमंत और शिशिर 
ऋतु आध्यात्मिक श्रोत्र शब्द और सुनने की सामथ्यं, ज्ञान कर्म 
साधनरूप इन्द्रियां त्रद्म बनाईं। 


से खलु पादाभ्यामेव पए्थित्रीं निरभिमत । उदरादन्‍्त- 
रिक्षम्‌ । मृदध्नों दिवम्‌ । स ता द्वींललोकानम्यश्राम्यदम्य- 
तपत्समतपत्‌ तेभ्यः भ्रान्तेभ्यस्तप्तेभ्यः सन्तप्तेभ्यख्रीन्‌ देवान्‌ 
निरमिमत अप्निं वायुपादित्य भिति | स खलु॒ पृथिव्या 
एवा्मि निरमियत अमन्तरिक्षाद्ायु' दिव आदित्यं | सतांखीन 
देवानस्य भाम्य दम्यतपत्‌ समतपत्‌ तेभ्यः भ्ान्‍्ते भ्यस्तप्तेभ्यः 


( ४४७७ ) 


संतप्तेम्यस्रीन्‌ वेद! न्निरमिमत- ऋग्वेद यजुर्वेंदं सामवेदमिति 
झग्ने ऋग्वेदं, वायोयजुर्वेदमादित्यात्‌ सामवेदम्‌ । 
(गे।० ब्रा० पू० भा० २।१।६) 
अर्थ--उस बत्रद्षाने पांवसे प्रथ्वीका निर्माण किया । उदरमें से 
अंतरिक्ष और मस्तकमें से स्वर्गका निर्माण किया । उसके बाद 
उसने तीनों लोकोको तपाया, उसमें से अम्रि, वायु ओर आदित्य 
इन तीनों दोषोंकी उत्पत्त हुईं | उसने प्रृथ्वीमें से अपन, अन्तरिक्ष 
में से वायु, और स्वर्गमें से आदित्यकों उत्पन्न किया । उसने 
तीनो देबोंका तपाया तो उसमें से ऋग्वेद, यजुर्वेद ओर सामवेद 
इन तीनों वेदोकी उत्पत्ति हुई अप्िसे ऋग्वेद. वायुसे यजुबंद, 
और अआदित्यसे सामवेद बना। 

स भूयोउश्राम्यत्‌ भूयोउतप्यतू , भूय आत्मानं समत- 
पत्स मनस एवं चन्द्रमसत्तिरमिमत, नरवेभ्यो नक्षत्राणि, 
लोमस्य झोषधि वनस्पतीन छुद्रेभ्यः प्रांणे म्यो5न्याव्‌ बहून 
देवान । (गो० ब्रा० पू० भा० १॥१२) 

अर्थ--उस ब्रह्मने श्रमपूर्वक तप किया । मनसे चन्द्रमा, नखों 
से नक्षत्र. रोम राजिसे औषधि तथा वनस्पति और कछुद्र प्राणोंसे 
अन्य बहुससे देव उत्पन्न किये | 


धाता का सृष्टि क्रम 


-ऋतु ६-अहोराधत्रि-सर्व भूत 
२-सत्य ७-सूय चन्द्र 
३-रात्रि ( अन्धकार ) ८-स्वगं 


€-प्रथ्बी | त्लेलोक्य 


४--समुद्र 
५--सम्बत्सर-काल १०-अन्तरिक्ष 


( छछटद ) 
असुर संष्टि 


स॒ इर्पां प्रतिष्ठों वित्वाइकामयत-प्रजा येयेति । स तपो- 
त्तप्यत । सोउन्तर्वानभवत्‌ | स जघनादसुरानसू जत। तेभ्यो- 
तन्मये पात्रेउन्नपदुहत्‌ । याउस्थ सातनूरासीत्‌ | तामपाहत । 
स तमिखाभवत्‌ । ( बृ० यजु० ते० ब्रा० २२।६) 

अर्थ--उस ग्रजापति को बेठने की जगह मिल जाने से उसने 
प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की | तप किया जिससे वह गर्भवान 
हुआ | जघन भाग में से असुरों को उत्पन्न किया और उनके लिये 
मिट्ट के पात्र में अन्न डाला. जो उनका शरीर था वह छोड़ दिया 
ओर उसका अन्धकार बन गया। अथोत्‌ रात्रि हो गई। 


मनुष्य सृष्टि 


सो5कामयत प्रजा येयेति | स तयो5तप्यत्त । सोःस्तर्बा 
न भवत्‌ | स॒प्रजन नादेव प्रजा असृजत । तस्पादिमा 
भूयिष्ठाः प्रजननाध्ध्येन्तअसृजत । ताभ्यो दारुमये पात्रे- 
पयोउदुद्दत्‌। याउस्य सा तनूरासीतू तामपहत | सा ज्योत्स्ना- 
भवत्‌ । (बु० यजु० ते० ब्रा० २२६) 

अथे---उस प्रजापति ने प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की फिर 
तप किया वह गर्भवान्‌ बना । जननेन्द्रिय से मनुष्यादि प्रजा उत्पन्न 
की । जननेन्द्रिय के कारण से प्रजा बहुता हुई उसे काष्ठ पात्नमें 


दूध दिया, जो उनका शरीर था उसे छोड़ा वह ज्योत्स्ना-परकाश 
रूप बन गया। 


( छहह ) 


ऋतु सुष्टि 
सो5क्ामयत प्रजायेयेति । स तपोइतप्पत । सोड्तर्वान 
(७ 
भवत्‌ । स उपपक्षास्यामेवतू नसृत्रत । तेभ्यो रजते पात्रे 
घृतमदुदत्‌ । यास्य तनूरासोत्‌ तामपाहत । साद्दोरात्रियो 
सन्धिरभवत्‌ ( क्ू० यजु० तें० ब्रा० २२।६) 
अथ---प्रजापति ने उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया, बह 
गर्भवान हुआ. दोनों पाश्वों (पासे)से ऋतु-काजाभि मानी नक्ञत्रादि 
सृष्टि उत्पन्न की उन्हें चांदी के पात्र में घृत दिया. उन्होंने जो शरीर 
छोड़ा वह सन्ध्य। रूप बना । 
देव सृष्टि 
सोषकामयत प्रजायेयेति | स तपो5तप्यत । पोन्‍्तर्बान- 
भवत्‌ | स मुखादेवानसृजत । तेम्योदरते पात्रे सोमपदुदत । 
याउस्प सा तनूरासीतू | तामपाहत । तदहरमवत्‌ । 
(बु० यजु० ते० ब्रा० २२६) 
अथ ---प्रजापति न प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया 
ओर गर्भवान्‌ बना. मुंह में से देवो को उत्पन्न किया. उन्हें हरित 
पात्र में सोम रस दिया, जो शरीर धारण किया था उसे छोड़ा. 
उसका दिन हो गया । देव उत्पन्न करने वाला शरीर दिन रूप 
हुआ यही देवों का देवपन है । 


सुष्टि क्रमका कोष्ठक 


१-धूम ४-प्रकाश 
२-अप्रि ५-बड़ी ज्वाला 
३-ज्वाला ६-धूमादिका घन 


ऊ-सलयुद्र 


( ४५० ) 


अथवबा 

(--पानी : प्रथ्वी ३ अन्तरिक्ष ४ स्वर्ग ४ असुरओर रात्रि, 
८ मनुष्य ओर ज्योत्स्ना-प्रकाश ७ ऋतु नक्षत्रादि और सन्ध्या 
८ देवता ओर दिन ! 

| क 
प्रजापतिकी सृष्टिका छट्टा प्रकार 

आपो वा इदमग्रे सलिलमासीत । तम्मिन्‌ प्रजापतिवायु 
भू त्वाइचरत्‌ | स इमाम पश्यतां वराहों भूस््रा5हस्ता विश्व- 
कर्पा भूला व्यमाद सा । प्राथत। स प्थिव्य भवत्तत्पृथिव्यं 
प्रथिवीत्वम्‌ | (कृ० यजु० ते० सं० ७।१।५४) 

अरथ--सष्टि के पूतं कत्ल पानी ही था. प्रजापति वायु रूप 
हूं। कर उसमे फिरन लगा । पानी के नीचे उसने इस प्रथ्बी को 
देखा । उस देख कर प्रजापति ने वराह-सुअर का रूप धारण किया 
आर पानी में से प्रथ्वरी को खाद कर ऊपर ले आया ? फिर वराह 
का रूप छाड़ कर प्रजापति विश्वकमा बना, ओर प्रश्वी का प्रम- 
जन किया. फिर उसका विस्तार किया. जिससे वह बड़ी प्रथ्वी बन 
गई। विस्तार के कारण से ही इस प्रथ्त्री का प्रथ्वीपन है । 

आपो वा इदमग्र सलिल मासीत । स प्रजापतिः पुष्कर- 
पर्ण वातो भूतोड्लेल्ञायत्‌ । स ग्रतिष्ठां नाविन्द्त | स एत- 
दर्ग कुलायपपश्यतू | तम्मिन्नग्रिभचिनुत | तदियम भवत्‌ | 
ततो र स पत्यत्तिष्टत्‌ । ( क्रृ० यजु० तैं० सं० ४।६।४) 

अथ --सष्टि के पूत्र कब॒ल पानी ही था, वह प्रजापति पवन 
रूप हो कर कमल पत्र पर हिलने लगा, उसे कहीं भी स्थिरता 
नहीं मित्री. इतनेमें उसे शबाल (काई) दिखाई दी ? उस शेबाल 


( ४५१ ) 


पर उसने इटोंसे अग्निको (चुनना बनवाना) चुना जिससे प्रथ्त्री 
7 
बन गई । उसके ऊपर उसे बठन का स्थान ( प्रतिष्ठा , मिल गया | 


प्रजापति की सुष्टिका सातवाँ प्रकार 


आपो वा इदमग्नरे सलिल मासीत्‌ । स एतां ग्रजञापतिः 
प्रथमां चिति मपश्यत्‌ । तामुपाधत्त तदिय भवत्‌ । 
( कृ० यजु० ते० सं० ५७४) 
अर्थ--स्ष्टि के पहले केवल पानी था. प्रजापति ने प्रथम 
चिति > अग्नि में दी जाने बाली आहुति देस्वा. प्रजापतिने उसको 
अधिशष्ठन बनाया तब वह चिति प्रथ्वी रूप बन गई | 
त॑ विश्वकर्माउम्रवीत | उपल्ाब्यानीति नेह लोकोस्तीत्य 
ब्रवीत्‌ | स॒ एतां द्वितीयां चितिमपश्यत्‌ । साम्पाधत्त | 
तदन्तरिक्षमभत्रत्‌ । ( क्ृ० यजु० तें० सं० ५७,५) 
अथ--विश्वकर्मा ने प्रजार्पात को कहा कि--में तरे समीप 
आऊ ? प्रजपति ने उत्तर दिया कि यहां अवकाश नहीं है | इतने 
में विश्वकर्मा ने दूसरी चिति - आहुति देखी. उ सका आश्रय किया 
तब वह चिति अन्तरिक्ष बन गया । 
स यज्ञ: प्रजापतिमत्रवीत्‌ उप स्वाय5। नीतिनेह लोको- 
इस्तीत्य ब्रवीतू स विश्वकर्माणमत्रवीत्‌ उपत्वाब्यानीति 
4 ै 6५ ८ आर 
केनमोपे ष्यतीति । दिश्यामिरित्य व्रवीत्तम्‌ | दिश्याभिरुतत्ता 
चर स्‍] 
उपाधत्त | ता दिशोभवन्‌ | (क्ृ० यजु० ते० से ४७।४) 
अर्थ--उस यज्ञ पुरुष ने प्रजापति से कहा कि में तेरे समीप 
प्र"्यी पर आऊं ? प्रजापति ने कहा कि यहां जगह नहीं है | तब 
डस यज्ञ पुरुष ने विश्वकमों को पूछा कि में तुम्हारे पास अन्तरिक्ष 


( ४८२ ) 


में आऊं ? विश्वकमो ने पूछा कि कया चस्तु लेकर तू मेरे पास 
आयेगा ? यज्ञ पुरुषने कहा कि--दिशाओंमें देनकी आहुति लेकर 
आऊंगा ? विश्वकर्मो ने उसे स्व्रीकार कर लिया। यज्ञ पुरुष ने 
अन्तरित्षर्में दिशाका आश्रय किया ओर प्राची आदि दिशाएं बनगईं 

स परमेष्ठी प्रजापतिपत्रवीत्‌ू । उपत्वाइयानीति। नेह- 
लोकोउस्तीत्यब्रतामू । स एतां तृतीयां चितिमपश्यतू । 
ताम्ुपाधत्ततदसावभवत्‌ । ( कृ० तजु० तें० सं० ४॥७।४) 

अर्थ--( उमके बाद चौथा पतमेष्ठी आता है ) परमेष्ठी में 
प्रजापति विश्वकर्मा ओर यज्ञ पुरुष को पूछा कि में तुम्हारे. पास 
आऊं ? तीनो ने उत्तर दिया कि हमारे पास जगह नहीं है । इतने 
में परमेष्ठी न तीसरी चिति -- आहुति देखी उसका आश्चय लिया 
तो बह स्वर्ग बन गई । 

स आदित्य: प्रजापतिमव्रबीत्‌ । उपत्वाउयानीति नेह- 
लोको5स्तीत्यब्रीत्‌ । स विश्वकर्माणं च यज्ञ चात्रवीतू | 
उपवामाउय।नीति । नेह लोकोउस्तीत्यब्रूताम्‌ । स परमेष्ठिम 
मत्रवीत्‌ । उपस्वाज्यानीति । केनमोपेष्यसीति लोक॑ प्रण- 
येत्य अवीत्तम्‌ | लोक प्रणयोपत्तस्पादयातय।म्नी । लोक॑ 
बृणा पयातयापा ह्मसावादित्वः | (कृ०यजु०तें ०सं० ४।७।५४) 

अर्थ--उस खूय ने प्रजापति का कहा कि मैं तर पास आऊं ? 
प्रजापति ने कहा कि यहां अवकाश नहीं है | इसके बाद विश्वक्रमो 
ओर यज्ष पुरुष को पूछा तो उन दोनो ने भी मना कर दिया। 
तब सूय्यने परमेप्रिकों पूछा परमेष्ठीने कहा कि क्या लेकर मेरे पास 
आयेगा ! सूय्यने कहा लोक प्र॒णा (बार बार उपयोग करनेंपर भी 
जिसका तत्व ज्षीण नही हो और चिति में जहा छिद्र हो जाय, 


( हरशं३ ) 
वहाँ जिससे छिद्र वंद कियाजाय बह लोक॑ंप्रणा कहलाती है) 


लेकर में श्राऊंगा । परमेष्ठी ने स्त्रीकार किया. सूर्य ने लोकंप्रणा 
के साथ सर्वग मे आश्रय लिया और प्रति दिन आवृति करके प्रकाश 
देने का कायं चालू रक्खा | लोकंप्रणा अक्षीण--सारा है, इस 
लिये सूर्य भी अक्षोण-सार है, अथोत अक्षय प्रकाश वाला है । 
जप चर 

तानृषयाउत्रुतवन्नुप व आयामेति । केन न उपषष्यथेति । 

भूम्नेत्यव्वन्‌ तानू्‌ द्वाभ्यां चितीभ्यामुपायन्त | 
(कृ० यजु० ते० सं० ४।७। ५) 

अर्थ--ऋषियो ने प्रजापति आदि पांचों से पूछा कि हम 
तुम्दारे पास आयें ? पांचों ने पूछा कि तुम हमें कया दोगे ? 
ऋषियों ने कहा कि हम बहुत बहुत देंगे । पाचो ने स्वीकार किया 
ऋ षियोने चोथी और पांचवी दो चितयोंके साथ आश्रय लिया । 

प्रजापतिकी अशक्तिका एक और नमूना देखिये-- 

प्रजापति) गजाः सृष्ठा प्रेमणानुप्राविशत्‌ । ताभ्यः पुनः 
सं भप्रितु ना शकनोत्‌। सोउ्वत्रीत्‌ू । ऋष्नवदितू स यो 
कक] +_ [4 [7 चर 
मंतः पुनः संचिन वदिति । त॑ देवा: समाचिन्वन्‌ । ततो वे 
त आध्नुवन्‌ | (कृ० यजु० तें० सं० ५४२) 

अथं---प्रजापति ने सृष्टि सजन करके प्रेम से उस प्रजा में 
प्रवेश किया | किन्तु उससे से पीछे निकल न सका तब उसने 
देवताओंको कहाकि जो मुझे निकाल देगा वहऋद्धिमान होगा। 
देबताओने उसे बाहर निकाल दिया जिससे वे ऋडद्धिवान होगये । 
यहाँ प्रजापति आत्मा तथा प्रजायें इन्द्रिय आदि हैं । 

(यह प्रकरण, स्थानक्र वासी जन मुनि श्री रन्नचन्द जी शता- 
वधानी द्वारा लिखित 'सष्टि बाद ओर इंश्वर' के आधारसे लिखा 
गया है । ) 


( ४१५४ ) 
सुष्टि रचना रहस्य 


“खष्टि के आरम्भ में केवल एक आत्मा ही था उसके 
अतिरिक्त ओर कुछ भी नहीं था । उसने लोक रचना के लिये 
ईक्षण विचार, किया ओर केवल सहुल्पसे ही अम्भ. मररांचि 
ओर मर इन तीनों लोकोंकी रचना की इन्हें रचकर उम परमात्मा 
ने उनके लिय लोकपालो को रचना करने का विचार किया और 
जल से ही एक पुरुष की रचना कर उसे अवयब भुक्त किया 
परमात्मा के सद्छुल्प से ही उस विराट पुरुष के इन्द्रिय, इन्द्रिय- 
गोलक ओर इन्द्रियाधिष्ठाता देव उत्पन्न हा गय । जब वे इन्द्रिया- 
धिष्ठाता देवता इस महा समुद्र में आय ता परमात्मा ने उन्हें 
भूख-प्या ससे युक्तकर दिया । जब उन्होने प्रार्थना की कि हमें कोई 
ऐसा आयतन प्रदान किया ज,य जिसमें स्थित होकर हम अन्न 
भक्षण कर सके । परमात्मा ने उनके लियर एक गौँंका शरीर 
प्रस्तुत किया. किन्तु उन्होंने यह हमारे लिये उपयुक्त नहीं है ऐसा 
कहकर अस्वाकृत कर दिया । तत्पश्चात घोड़ेका शरीर लाया गया 
किन्तु वह भी अस्त्रीकृत हुआ । अन्‍्तमें परमात्मा उनके लिये 
मनुष्यका शरीर लाया । उसे दखकर सभी देवताओझओने एक स्वर 
डसका अनुमोदन किया ओर वे सब परमात्माकी आज्ञासे उसके 
भिन्न भिन्न अवयवोंमें वाक . प्राण. चक्तु आदि रूपसे स्थित होगये 
फिर उनके लिय अन्न की रचना की गई। अन्न उन्हें देखकर 
भागने लगा देवताओं ने उसे वाणी चक्षु. प्राण एवं श्रात्रादि मिन्न 
२ करणों से ग्रहण करना चाहा, परन्तु वे इसमें सफल नहीं हुये 
धन्त में उन्होंने उसे अपान द्वारा ग्रहण कर लिया इस प्रकार 
यह सृष्टि हो जाने पर परमात्मा ने विचार किया कि अब मुझे 
भी इसमें प्रवेश करना चाहिय; क्योंकि मेरे बिना यह सारा 
प्रपक्त अकिबद्वत्कर ही है । अतः वह उस पुरुष की मूद्धंसीमा को 


( छश४ ) 


बिदीण कर उ सके द्वारा उसमें प्र वेश कर गया । इस प्रकार जीव 
भाव को प्राप्त होने पर उ सका भूतो के साथ तादात्म्य हो जाता 
है| पीछे जब गुरू ऋपा से बोध होने पर उसे अपने सर्व व्यापक 
शुद्ध स्वरूप का साक्षात्कार होता है ता उसे 'इदम' इस तरह, 
अपरोक्ष रूप से देखने के कारण उसकी इन्द्र ' संज्ञा हा जाती है 

इस ग्रकार ईंक्षणसे लेकर परमात्माके प्रवेश पर्यन्त जा सृष्टि 
क्रम बतलाया गया हे. इसे ही विद्यारण्य स्वामान ईश्वर सृष्टि कहा 
है । इक्षणादि प्रवेशान्तः संसार इश कल्पतः । इस आख्यायिका 
में । बहुतर्सा विचित्र बातें देखी जाता हैं । यो तो मायामें कोई भी 
बात कुनूहूलजनक नहीं हुआ करती. तथापि आचायका तो कथन 
है कि यह केवल अथवाद हे । इसका अभिप्राय आत्मवोध 
कराने मे हे ।” 


यह ज्ख कल्याण प्रेस गारखपुरसे छप शंकर भ।ष्य उपनिषद्‌ 
की भूमिका का है. । उपरोक्त लेखसे यह सिद्ध है कि सृष्टि रचना 
का जो वन है वह जीवके शरारादिकी रचनाका ही वरणणन हे। 
भारतके महान विद्वान विद्याग्ण्य स्तामीने भी इसीको इश रृष्टि 
माना है । यह आत्मा शरीर व प्राण आदिकी रचना किस प्रकार 
करता है इसका बरणन हम विस्तार पूर्बक कर चुके हैं। फिर भी 
यहां हम एक प्रमाण उपस्थित करते है । 


पाँच देव सुषिया 
तस्य ह वा एतस्थ हृदयस्य पंचदेव सुषयः स यो5स्य- 
प्राइसुषिः स प्राणास्त-चकछ्ुः स आदित्यस्तदेत तेजो5न्नाथ- 
मित्युषासीत तेजस्व्यज्ञादो भवति य एवं वेद । 
छा० 3० ३।१३।१ 
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अथ योउ्स्यदलिणः सुपिः स व्यानस्तच्छोत्रं स चन्द्रपा- 
स्तदेतच्छीय यश्चेत्युपाप्ीत श्रीमान्‌ यशस्वरी भवति य एवं 
बेद॥ २॥ 
अथ योस्यप्रत्यड्सुषिः सोषपानः सा वाबः सो5ग्निस्तदेतदू 
ब्रक्तचेपमन्नाद्यपित्युपासीत ब्रह्मव्चस्यन्नादों भवति य एवं 
वेद ॥ ३ ॥ 
थे या5स्योदडुसुषि!ः स समानस्तन्मतः स पजन्यः ॥४॥ 
अथ योचस्योंध्वं: सुषिः स उदान! स वायु स आकाश१५॥ 
अथोत्‌---इस हृदयके देव सुशि (छिद्र) हैं। इसका जो पूर्व 
दिशावर्ता छिद्र है वह प्राण है, वह चक्ु है, वह आदित्य है 
यह तेज ओर वही अन्नाद्य हे, इस प्रकार उपासना करे, जो 
इस प्रकार जानता है वह तजस्त्री ओर भन्नका भोक्ता होता है। 


तथा अन्य स्थानमें भी आया है कि-- 
“आदित्यो द जे वाह्मः प्राणः” प्र० उ० ३े|८ 

अथोत्‌ू--निश्चयसे वाह्मय प्राणका नाम ही आदित्य है तथा च 
“स आदित्यः कस्मिन्प्रतिष्ठितः, इति चक्चुषिं! ऋ०उ०३।६ 

“यह आदित्य किसमें स्थित है ? चच्चुमें” 

तथा इसका जो दक्तिण छिंद्र है, वह व्यान है, वही शभ्रोत्र हे 
यही चन्द्रमा है ओर वही यह श्री एवं यश है । अन्यत्र कहा हैकि- 

श्रोत्रेण यृष्टादिशश्र चन्द्रमाश्र !” 


एवं इसका जो पश्चिम छिद्र है वह अपान है, बह वाक 
वह अप्रि है ; 


(६ ४४५७ ) 


इसी लिये श्रतिमें कहा है. कि--“मुखादग्निरलायत्‌” अथौत्‌ 
मुखसे अग्नि (बाक ) उत्पन्न हुई । तथा जो इसका उत्तरीय छिद्र 
है, बह मन है, वह मेघ है, ओर कीर्ति व देह का लावण्य है । 


इस लिये श्रुति कहती है. कि-- 
“ग्नसा सृष्टा आपश्र वरुणश्र ।” 
इस श्रतिके अनुसार आप (जल) मेघसे ही होने वाले हैं । 
अभिप्राय यह है कि यहां जल आदि मानसिक भावोंके नाम हैं.। 
तथा इसका जो ऊध्व छिद्र हे वह उदान है. बह वायु है, वह 
श्राकाश है. अथोत्‌ उदान बायुका नाम वायु और आकाश है। 


अतः जहां जहां बेदोंमें आकाशादिकी उ त्पत्तिका कथन है वहां २ 
'उदान वायु' की उत्पत्तिका कथन समझना चाहिय । 


तीन लोक 


“ब्रयो वा मे लोका। | श० १।२।४।२०॥ 

अर्थात--तीन ही ये लोक हें । 

तस्मात्‌''' त्रयो लोका असृज्यन्त पृथिव्यन्तरिक्षं द्यो 

शू० ९ १।५।८। १॥ 

अथात--उस प्रजापति परमात्माने तीन ल्ोकोंको 
उत्पन्न किया । प्रथिवी अन्तरित्ष और द्यज्लोक । इन्हीं तीन लोकों 
में प्रजापतिकी सब प्रकारकाी र॒ष्टि चल रही हे । य तीन लाक 
हमारी दृष्टिसे ही कहे गये हैं। बेसे तो लोक तीन प्रकारके हैं ओर 
अनेक दें | किसी प्राचीन त्राकह्षणका पाठ आपस्तम्ब धममसूत्र 
४।७। १६॥ में दिया है 


एक रात्र॑ चेदतिथीन्वा जयेत्यार्थिवॉल्लीकान भिजयति 
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द्वितीय यान्‍्त रिच्तष्॑याम्तृतीया दिव्यांचितुर्थ्या पगक्ती लोकान 
'परिमिता मिरपरिपितॉल्लीकान भिजयतीति विज्ञायते । 


अथोत--यदि एक रात अनिथिको वास देता है, तो पार्थिव 
लकोंका जीतता है | दूसरी (रात देनेस) अन्तरिक्षमें होने वाले 
लो।कोंका तीसरीसे दिव्य लोकोंको, चौथीसे उनसे भी परे जो 
लोक हैं ओर अपरिमितोसे श्रपरिमित लाकाफो जीतता है ऐसा 
ब्राह्मणस ज्ञात हाता हे । 

नित्य जीव'ल्मा अपने अपने कमं के अनुसार इनमें से भिन्न 
भिन्न लोकोंमे जन्म लेता है । मनुष्य शरीर सबसे श्रेष्ठ शरीर 
माना गया है । उस मनुप्यका इस प्रथ्वी पर जिस प्रकारसे परम 
सुख मिले, उसका विधान ब्राह्मण अन्थ करते है । आज भा 
पश्चिमम लोकिक विद्याने बहुत उन्नतिकी हे । परन्तु उस सारी 
उन्नतिमें सुखकी मात्रा यद्यपि अधिक तो की गई हे. पर जो कर्म 
जन्य दु.ख आते हैं उनसे निबटाग्का कोई उपाय नहीं सोचा गया 
पश्चिम वाले एसा कर भी नहीं सकत अमर आत्मामे उनका 
विश्वास नहीं हे इसलिप प्रवाद रूपस कमंकि सिद्धान्तका उन्होंने 
नहीं जान। ।' (पं भगवतदत्त ज/) यहां भी तीन लोकोंसे शरीर 
के सीन लोक ही अभिप्रेत है. क्योंकि यह जगत तो न कभी बनता 
हे न कभी इसका नाश हां हाता है । बा: सपुर्णानन्द जी ने 
इसका अच्छा विवेचन किया है। यथा-- 


सप्त लोक 


“जिस प्रकार वेदक आ।य्य सात लोक, और सात आदित्य 
मानत थे उसी प्रकार पारसियों के यहां भी सात कश्बेरे और सात 
«मु ० हि 

अधिष्ठाता माने. जाते हैं । उनका एस। विश्वस है कि एक | 


€ छेशंद ) 


अहुरमज्द सप्तधा होकर इन सात लोकोंका शासन करता है | इन 
सात असखुरोंको अमेष स्पेन्त ( अमर हितकारी ) कहते हैं । सातों 
कश्वरों के नाम अजहे सबहे फ्रद्घफ्रगु--विद्धफश बोरूबरेश्ति- 
वुरज़गश्वित. र्वनिरथ हेतुमन्त अशि ओर इनके सात असुरेके 
नामबहुमनो अशथहिश्त, क्षत्रवेय स्पेन्त, आम त हीचंतार, और 
अमरतार है| भूलोक का रव्वनिरथ है। इसके स्वामी क्षत्रबेय 
हैं। जल और प्रकाश के लिये जैमा निरन्तर युद्ध बेदों में दिख 
लाया गया है। बसा ही अवेस्ता में वपिति हे! कहीं तो रव्वतेनो 
के प्रकाश के ज्षिण आतर ( अग्नि ) और अज़ि ( अहि ) दहा के 
में लड़ाई हाती है. कहीं अपोष वर्षा को रोक लेता है. तिश्च्य उस 
से लड़ते हैं । पहिले हार जाते हैं. फिर यज्ञ से बल प्राप्त करके 
उसे अपनी गदा. अश्नि रूपी वाज़िश्त, से मारते है ओर फिर 
मरुतों के बताए मार्ग से जल बहू निकलता है । 
त्रेतन की कथा अवेस्ता में भी है । वह जिस रूप में है उसमे 
त्रेतन और त्रित आप्त्य दोनों की कथाओं का मल हे । इससे भी 
अनुमान होता है कि त्रेतन और त्रित आद्य एक ही है। अवेश्ता 
के अनुसार थ तोन अथव्य से अज़ि दहाक (अहिदेत्य ) की जा 
व्वाष्ट की भांति तीन सिर ओर छः आँख वाला था. चतुष्कोण 
बरेण (वरुण आकाश) में लड़ाइहुई | थ तोनन अहिको मारडाला।” 


महाप्रलयाविकरण 


यातो विशेष कारणों से किसी व्यक्ति को किसी समथ भी 
नींद लग सकती है किन्तु कुछ ऐसी परिस्थिति होती है. कि रात में 
एक ही समय लाखों मनुष्य सोये देख पड़ते हैं| सब एक दूसरेसे 
प्रथक हैं पर सबके व्यक्तित्व खोये हुए से रहते हैं। कभी कभ। ऐसा 
होता है कि ऐसी अवस्था दीर्घकाल के लिए बहुत से जोवों की हो 


( ४६० ) 


जाती है । ज्योतिषी निश्चय के साथ नहीं कह सकता कि किन 
खेचर पिण्डों पर जीव धारी रहते हैं । सब प्रणियों के शरीर 
प्रथिबी पररहने वालोंके समान है. यह बात क्‍यों मानी जाय? ऐसी 
परिस्थति उत्पन्न हो सकती हे जिसमे एक दूसरेसे सम्बन्धित बहुत 
से पिण्ड एक साथ नष्ट हो जाय या बसने योग्य न रह जाये । 
सूर्य को किसी प्रकार का आधात पहुंचने से सौर मण्डल के सारे 
ग्रहोंकी यही गति होगी | सूथ धीर २ ठण्डा हा रहा है । एक दिन 
उसकी ठण्डक इतनी बढ़ जायगी कि यदि उस समय उसके साथ 
कोई ग्रह बच रहा ता वह हम जेसे प्राणियोंके बसनेके अयोग्य 
हो चुका होगा | सूथ आकाश गज्न में है | यदि इस नीहारिका के 


उस प्रदेश मे, जिसमे सूर्य इस समय हे. कोई क्षोभ उत्पन्न हो तो 
सूर्य परिवार _लष् हा जायगा। क्षोभ हागा नहीं, यदि होगा 
तो कब ओर केसे होगा. यह सब्र हम अभी नहीं जानते । विज्ञान 
को ऐसा प्रतीत हो रहा है कि वायु की सक्रियता कम हो रही 


है अथोत धीर घीर सार भोतिक पिण्ड निश्चेष्ठ गति हीन होते जा 
रहे हैं| यदि एसा है तब भी संभवतः एक दिन इन पर प्राणी न 
रह सकेंगे | परन्तु जीव नष्ट नहों होते, वह प्रसुप्त से हो जाते है । 
हसी दशाकों जिसमें जगतका बहुत बढ़ा भाग नष्ट या बसने या 
जीबो के भोग-के अयाग्य हा जाता है महा ग्रलय कहत हैं. | महा 
प्रलय में उस खण्ड के जीव .हिरण्यगर्भ मे निमज्जित रहते हैं । 
जब फिर परिस्थिति अनुकूल होती है--औओर अनुकूल परिस्थिति 
का पुन स्थापित होना अनिवाय है. क्‍यों कि जीवों के भीतर ही 
तो सारी परिस्थितियोंका भंडार है-तो नयी सृष्टि होती है । जीवों 
की ज्ञाठत्वादि शक्तियां चिर सुषुप्त नहीं रह सकती क्योंकि अविदय्या 
तो कहीं गयी नहीं है | शक्तियां जब जागरणोन्मुख होती हैं तो 
जीव हिरिस्यगर्भमेंसे पुनः निकलते हैं। प्रत्येक जीव अपने संस्कार 
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अपने साथ लाता है। फिर जिस प्रकार पिछले अध्याय के भूत- 
विस्ताराधिकरण में दिखलाया गया है जीतब्र जगत्‌ निर्माण करले 
हैं। पिछले संस्कारोंके कारण जीबोंमें बेलक्षण्य होता है. इसलिये 
एक ही प्रकार के शरीर से सब का काम नही चल सकता। परि- 
स्थितियां बदलती है सब को अपने ० अनुरूप शरीर मिल जात्ते 
हैं। यों ही सगे और प्रतिसर्ग का प्रवाह चला जाता है। 


मह!प्रलय और नृतन सृष्टि के बीच में जितने काल तक जीव 
हिरण्यगभ में प्रलीन रहत हैं उनने दिनों तक उनके लिये नानात्व 
लुप्रप्राय रहता है | परन्तु यह ल!प भी आत्यन्तिक नहीं हे । उस 
अवस्थामें भी ज्ञान शक्ति काम करती है और उसके बाद नानात्व 
का वृक्ष फिर हरा-भरा हो जाता है ।” 

उपरोक्त लेख से वाद सम्पू्णा नन्‍द जी ने यह सिद्ध कर 
दिया है कि एक देशीय खन्‍्ड प्रलय का नाम ही महाप्रलय है और 
बह मह।प्रलय भी परमाणु रूप नहीं होती अपितु प्रथ्वी का कुछ 
भाग व्यवहार योग्य नहीं होने का नाम प्रलय है । तथा 
उस विभाग के व्यवहार योग्य हो जाने का नाम सृष्टि है । इससे 
हम भी पूर्णतया सहमत है । 


लोक मान्यतिलक व विश्व रचना 


“गुणा गुणेषु जायन्ते तत्रेव नि विशन्ति चे । 
परहाभारत, शांति ३०५॥२३ 
इस बात का विवेचन हो चुका. कि कापिल सांख्य के 
अनुसार संसार में जो दो स्व॒तन्त्र मूल तत्व--प्रकृति व पुरुष 
है उनका स्वरूप क्या है, और जब इन दोनों का संयोग ही 
निमित्त कारण हो जाता है । तब पुरुष के सासने प्रकृति अपने 


( हर ) 


गुणों का जाल केसे फेलाया करती है, और उस जाल-खे 
हमको अपना छुटकारा किस प्रकार कर लेना चाहिये। परन्तु 
अब तक इसका स्पष्टी करण नहीं किया गया कि प्रकृति अपने 
जाले को | अ्पनाखेल, संहार या ज्ञानेश्वर महाराजके शब्दों में 
प्रकृति की टकसाल! को किस क्रम से पुरुष के सामने फेल्ाया 
करती है. और उसका लय किस प्रकार हुआ करता है। प्रकृति 
के इस व्यापार ही को 'विश्वकी रचना ओर संहार कहते हैं ओर 
इसी विषयका विवेचन प्रस्तुत प्रकरणमें किया जायगा। सांख्यमतके 
अनुसार प्रकृतिने इस जगत्‌ या सष्टिको असखंय पुरुषोंके लाभके 
लिए ही निर्माण किया है । 'दासवोध'में श्रीसमर्थ रामदास स्वामी 
ने भी प्रकृतिसे सारे ब्रह्माण्डके निर्माण होनेंका बहुत अ्रच्छा 
वर्शनकिया हे. उसी वर्णन से “विश्व की रचना ओर संहार 
शब्द इस प्रकरण में लिए गए हैं । इसी प्रकार भगबदूगीता के 
सातवें और आठवें अध्याय मे मुख्यतः इसी विषय 
का प्र तिपादन किया गया है | और ग्यारहवें अध्यायके आरम्भ 
में अजुन ने श्री कृष्ण से जो यह प्रार्थना का है कि 


“भवाप्ययो हि भूतानां श्रुती विस्तारशोमया! 
भूतों की उत्पत्तिऔर प्रलय ( जो आपने ) |बस्तार पूर्वक 
(बतलाई; उसको ) मेंने सुना, अब मुझको अपना विश्व रूप 
प्रत्यत्ष दिला कर कृतार्थ कीजिये । उससे यह बात स्पष्ठ हो 
जाती है, कि विश्व रचना ओर संहार क्षर--अज्ञर--विचार हो 


का एक मुख्य भाग है। 'ज्ञान' वह है जिससे यह बात मालूम 
हो जाती है कि सृष्टि के अनेक ( नाना ) व्यक्त पदार्थों में एक 
ही अव्यक्तमूल द्रव्य है ( गीता १०.२० ) ओर 'विज्ञान' उसे 
कहते हैं, जिससे यह मालूम हो कि एक ही मूलभूत अव्यक्त द्रव्य 
से भिन्न २ अनेक पदार्थ किस प्रकार अलग अल्लग निर्मित हुए 
(मीता (३३२०) और इसमें न केक्‍्ल क्षर-अक्षर जिचार ह.का समा- 


( छ६३ ) 


वेश होता है . किन्तु क्षेत्र-कषेश्नक्ष-ह्ान और अध्यात्म जिषयों का 
भ्री समावेश हो जाता है । 

भगवदूगीताके मतानुसार प्रकृति अपना खेल करने या सश्िका 
का कार्य चलाने के लिये स्वतंत्र नहीं है, किन्तु उसे श्रह काम 
इश्वरकी इच्छुक अनुसार करना पड़ता है (गी०८। १०) । परस्तु 
पहले बताया जाचुका है, कि कपिलाचार्यने प्रकृतिकों स्वतंत्र माना 
है । सांख्य शासत्रके अनुसार. श्रकृतिका संसार आरम्भ होने के 
लिये 'पुरुषका संयाग! ही मिमित्त-कारण वस हो जाता है. इस 
विषयसें प्रकृति ओर किसीकी भी अपेक्षा नहीं करती । सरख्योंका 
यह कथन है कि. ज्योंददी पुरुष और प्रकृतिका संयोग होता है. त्यों 
ही उसकी टकसाल जारी हो जाती है. जिस प्रकार बसन्‍त आऋतुमें 
वृक्षोंमें नय पत्त देख पड़त हैं ओर क्रमशः फूल ओर फल आने 
लगते हैं (भभा० | शा० २३१ | ७३ ; मनु० ५ | ३०), उसी प्रकार 
प्रकृतिकी मूल साम्य|वस्था नष्ट हो जाती हैं. और उसके गुणोंका 
बिस्तार होने लगता है. | इसके विरुद्ध बेद संहिता. उपनिषद्‌ ओर 
स्म्रति-प्रन्थोमे प्रकृतिको मूल न मान कर परत्रह्मको मूल माना है, 
ओर परत्रह्मसे सष्टिकी उत्पत्ति हानके विषयमें भिन्न भिन्न बणन 
किये गए हें. जैसे-- 
“हिरण्यगर्भः समवतंताग्रे भूतस्य ज/तः पतिरेक आसीत्‌” 

पहले हिरण्यगर्भ (ऋ०१० । १२१ | १) ओर इस हि रस्यगर्भ 
से अथवा सत्यसे सब सृष्टि उत्पन्न हुई ( ऋ०१०७२१०।१६० ), 
अथबा पहले पानी उत्पन्न हुआ (ऋ० १०। ८२। ६ ; तब्मा० २ 
१।३। ७; ए०्ड० १। १। ४), और फिर उससे सृष्टि हुई, उस 
पानीमे एक अण्डा उत्पन्न हुआ ओर उससे ब्रह्मा उत्पन्न हुआ, 
तथा तद्यासे अथवा उस मूल अण्डेसे ही सारा जगत उत्पन्ष हुआ 
मनु० १।८ १३ ; छां० ३। १६) अथवा वही जश्या (पुरुष) आधे 
हिस्सेसे ख्री हो गया (बृ० १। ४। ३ , मनु० ३२), अथवा पानी 


( ४६४ ) 


उत्पन्न होनेसे पहले ही पुरुष था (क5० ४ । ६), अथवा पहले पर 
ब्रह्म से तेज, पानो, ओरपथ्वो (अन्न) यही तीन तत्व उत्पन्न हुए 
और पश्चात उनके मिश्रणसे सब पदार्थ बने (छां० ६।०२। ६) । 
यद्यपि वक्त बर्णनमें बहुत भिन्नता है तथापि वेदान्त सूत्रों ( २। ३ 
१-१५) में अन्तिम निर्शय यह किया गया है, कि आत्म रूपी 
मूल त्झसे ही आकाश आदि पंच महाभूत क्रमशः उत्पन्न हुए हैं 
(तै-उ० २। १) | प्रकृति महत्‌ आदि तत्वाका भी उल्लेख कठ (३ 
११) मेत्रायणी (६। १०). श्रुवेताश्तर (2। १० ; ६। १६). आदि 
उपनिषददोमें स्पष्ट रीतिसे किया गया है। इसमें देख पड़ेगा कि 
यद्यपि वेदान्त मत बाले प्रकृतिकों स्त्रतन्त्र न मानते हों, तथापि 
जब एक वार शुद्ध ब्रक्षमे ही मायात्मक प्रकृति-रूप विकार हृगो- 
चर होने लगता है तब आगे सृष्टिके उत्पत्ति-क्रमके सम्बन्धमें 
डनका और सांख्य मत वालोका अन्‍्तमें मेल हो गया, ओर इसी 
कारण महाभ।रतसें कहा हे कि “इतिहास, पुराण. अथंशास्त्र 
आविमें जो कुछ ज्ञान भरा है वह सब सांख्योंसे श्राप्त हुआ है”? 
(शां०३०१। १०८ | (०६) उसका यह मतलब नहीं है. कि बेदा- 
न्तियोने अथवा पोराणिकोंने यह ज्ञान कपिलसे प्राप्त किया है। 
किन्तु यहां पर केवल इतना ही अर्थ अमभिप्रेत है. कि सृष्टि के 
उत्पत्ति-क्रमका ज्ञान स्ंत्र एक सा देख पड़ता है | इतना ही नहीं 
किन्तु यह भी कहा जा सक्रता है कि यहां पर सांख्य शब्दका 
ग्रयोग 'ज्ञान! के व्यापक अथथंमें ही किया गया हे । कपिलाचायमे 
सष्टिके उत्पत्ति-क्रमका वर्णन शास्त्रीय दृष्टिसे विशेष पद्धति-पूबंक 
किया है; ओर भगवद््‌गीतामें भी विशेष करके इसी सांख्य-कर्म 
को स्तरीकार किया है, इस कारण उसीका विवेचन इस ग्रकरणमें 
किया जायगा | 


सांख्योंका सिद्धांत है,कि इन्द्रियोंको अगोचर अथोत्‌ अव्यक्त 


( ४३४६ ) 


सूक्ष्म ओर चारों ओर अखंडित भरे हुए एक ही निरवयव मूल 
द्ृरब्यसे सारी व्यक्त सृष्टि उत्पन्न हुईं हे । यह द्धिन्‍्त पश्चिमी देशों 
के अवाचीन अधिभोतिक-शास्त्रज्ञोंको ग्राह्म है । ग्राह्म हीकयों, अब 
तो उन्होंने यद्द भी निश्चित किया है, किइसी मूल द्रव्यको शक्तिका 
क्रमशः विकास होता आया है. ओर इस पृूवापर क्रमको छोड़ 
अचानक या निरर्थक कुछ भी निर्माण नहीं हुआ है । इसी सतको 
उत्कांति-वाद या विकास सिद्धान्त कहते हैं । जब यह सिद्धान्त 
पश्चिमी राष्ट्रोमें, गत शताब्दीमें. पहले पहल ढूंढ निकाला गया तब 
वहां बड़ी खलबली मच गई थी। इसाई धम पुस्तकोंमें यह वर्णन 
है, कि इश्वरने पंचमहाभूतोकों और जंगम वर्गाके प्रत्येक प्राणीकी 
जातिको भिन्न भिन्न समय पर प्रथक्‌ प्रथक्‌ और स्वतन्त्र निमोण 
किया है, ओर इसी मतको. उत्क्रान्तिवादके पहले सब ईसाई लोग 
सत्य मानते थे । अतएव जब ईसाई धमंका उक्त सिद्धान्त उत्का- 
न्ति-बादसे असत्य ठहराया जाने लगा तब उत्क्रान्ति-बदियों पर 
खूब जोरसे आक्रमण ओर कटाक्ष होने लगे। ये कटाक्ष आज 
कल भी न्यूनाधिक होते ही रहते हैं । तथापि शास्त्रीय सत्यमें 
अधिक शक्ति होनेके कारण रष्ट उत्पत्तिके सम्बन्ध में सब 
विद्वनोका उत्करानित सत ही आज कल्न अधिक ग्रास्य हं।ने लगा है 
इस मतका सारांश यह है:--सूर्य मालामे पहले कुछ एक ही सूक्ष्म 
द्रव्य था; उसकी गति अथवा उष्णुताका परिणाम घटता गया; 
तब उक्त द्रठ्यका अधिकाधिक संकोच होने लगा. और प्रुथ्च्ी 
समेत सब ग्रह क्रमशः उत्पन्न हुए, अंतमे जो शेष अंग बचा वही 
सूर्य है । प्रथ्वीका भी खूयके सदहृश पहले एक उच्ण गोला था. 
परन्तु ज्यों ज्यों उसको उच्णता कम होती गई त्यों त्यों मूल द्वव्यों 
में से कुछ दव्य पतले ओर कुछ घने होगये, इस प्रकार प्रथ्वरीके 
ऊपरकी हवा और पानी तथा उसके नीचेका प्रृथ्वीका जड़ गोला 


( ४६६ ) 


थ तीन पदार्थ बने, और इसके बाद, इन तीनोंक़े मिश्रण अथवा 
संयोग से सब सजीब तथा निर्जीब सृष्टि उस्पन्न हुईं है । डार्विन 
प्रश्नति पंडितोंने तो यह प्रतिपादन किया है, कि इसी तरह मनुष्य 
भी छोट कीड़स बढ़ते बढ़त अपनी वतंमान अवस्थासें आ पहुंचा 
है । परन्तु अब तक अधिभोतिक-वादियमि ओर अध्यात्म-वादियों 
से इस बात पर बहुत मतभद है. कि इस सारी स॒॒ष्टिक मूलमें 
आत्मा जैसे किसी भिन्न और स्व॒तन्त्र तत्वको मानना चाहिये या 
नही । हेकलके सदश कुछ पंडित यह मान कर. कि जड़ पदाथ्थसे 
ही बढ़त बढ़ते आत्मा और चेतन्यकी उत्पत्त हुई, जड़ाहवतका 
प्रतिपादन करते हैं, और इसके विरुद्ध कान्ट सरीखे अध्यात्म- 


ज्ञानियोंका यह कथन है कि हमें स्ष्टिका जो ज्ञान होता है वह 
हमारी आस्माके एकीकरण-व्यापारका फल है. इसलिए श्रात्माको 
एक स्व॒तन्त्र तत्व मानना ही पड़ता है | क्योकि यह कहना-कि जो 
आत्मा वाह्य सष्टिका ज्ञाता है वह उसी सष्टिका एक भाग 

अथव। उस सखष्टिही से वह उत्पन्न ,.हुआ है-तक दृष्टिसे ठीक 
बसा ही असमंजस या भ्रामक प्रतीत होगा. जेसे यह उक्ति कि हम 
स्वयं अपने ही कंध पर बैठ सकत हैं | यही कारण है, कि सांख्य 
शास्त्रमें प्रकृति ओर पुरुष ये दा स्त्रतन्त्र तत्व माने गये हैं। 
सारांश यह है कि अधिभोतिक सृष्टि ज्ञान चाहे जितना बढ़ गया 
हो. तथापि अब तक पश्चिमी देशोंमें बहुतेर बड़ बड़े पंडित यही 
प्रतिपादन किया करत है कि सूष्टिक मूलतत्वके स्वरूपका विवेचन 
भिन्न पद्धतिहीस किया जाना चाहिये। परन्तु, यदि केवल इतना 
ही विचार किया जाथ, कि एक जड़ प्रकृतिसे आगे सब उक्त 
पदार्थ किस क्रमसे बन है. ता पाठकोंका मालूम दो जायगा,कि 
पश्चिमी उत्क्रान्ति-मतमें और सांख्य शास्त्रमें वर्णित प्रकृतिके 
कार्य संबंधी तत्वोंमें कोई विशेष अन्तर नहीं है । क्‍यों कि इस 


( शरे६७ ) 


मुख्य सिद्धान्तसे दोनों सहमत हैं कि अव्यक्त सूक्ष्म और एक ही 
मूल भप्रकृतिसे क्रमशः (सुच्तम और स्थूल) विविध तथा व्यक्त सृष्टि 
निर्मित हुई है । परन्तु अब आधिभौतिक शास्त्रोंके ज्ञानकी खूब 
वृद्धि हो जानेके कारण. सांख्य वादियोंके 'सत्व. रज तस' इन 
तीनों गुणोंके बदले, आधुनिक सृष्टि शास्त्रज्ञोने गति उष्ण और 
आकर्षण-शक्तिका प्रधान गुण मान रक्‍्खा है | यह बात सच हे. 
कि 'सत्व रज, तम' गुणोकी न्युनाधिकताके परिमाणों की श्रपेक्षा 
उधच्णता अथवा आकषण शक्तिको न्युनधिकताकी बात आधिभो- 
तिक शास्त्रकी सष्टिसे सरलता पूवंक समभमें आ जाती है। 
तथापि, गुणोंके विकास अथवा गुणोत्कर्षका जो यह तत्व है, कि 
“गुणा गुणषु बनते ' (गी० ३। २८). यह दोनों ओर समान ही 
है । सांख्य शास्त्रज्ञोंका कथन है कि. जिस तरह मोड़ दार पंस्वेको 
धीरे घीरे खोलत है. उसी तरह सत्व-रज-तमकी साम्यावस्थामें 
रहने वालो प्रकृतिकी तह जब धीरे धीरे खुलने लगती है. तब सब 
व्यक्त सृष्टि निर्मित होती है इस कथनमें और उत्क्रान्ति-बादमें 
बस्तुतः कुछ भेद नहीं है। तथापि यह्‌ भेव तात्विक धर्म-रसष्टिसे 
ध्यानमें रखने योग्य है कि इंसाई धर्ंके समान गुणोत्कर्ष-तत्वका 
अनादर न करते हुए, गीतामे और अंशतः डपनिषद्‌ आदि बेदिक 

प्रन्थोंमें भी, अठ्त वेदान्तके साथ ही साथ बिना किसी विरोधके 
गुणोल्कर्ष-बाद स्वीकार किया गया हे । 


अब देखना चाहिए, कि प्रकृतिके विकासके विषयमें सांख्य- 
शास्त्र कारोंका क्या कथन है। इस क्रमको ही गुणोत्कर्ष अथवा 
गुण परिणाम-बाद कहते हैं । यह बतलानेकी आवश्यकता नहीं. 
कि कोई काम आरम्भ करनेके पहले मनुष्य उसे अपनी बुद्धिसे 
निश्चित कर लेता है. अथवा पहले काम करनेकी बुद्धिया इच्छा 
उसमे उत्पन्न हुआ करती है। उपनिषदोंमें भी इस प्रक्ारका वर्णन 


( छ्ट्ट ) 


है, कि आरम्भमें मूल परमात्माको यह बुद्धिया इच्छा हुई, कि 
हमें अनेक होना चाहिए---'बहुस्यां प्रजायेयः और इसके बाद 
सृष्टि उत्पन्न हुई (छां2 ६। २। ३; ते० २। ६) । इसी न्यायके 
अनुसार शअव्यक्त प्रकृति भी अपनी साम्यावस्थाको भंग करके 
व्यक्त सष्टिके निमौण करने का निश्चय पहले कर लिया करती है 


अतणएब, सांख्योंने निश्चित किया हे. कि प्रकृतिमें 'दयबसायात्मिक 
बुद्धि' का गुण पहले उत्पन्न हुआ करता है। सारांश यह है, कि 
जिस प्रकार मनुष्यकों पहले कुड काम करनेकी इच्छा या बुद्धि 
हुआ। करती है, उसी प्रकार प्रकृतिका भी अपना विस्तार करने या 
पमारा पसारनेकी बुद्धि पहले हुआ करती है । परन्तु इन दोनोमें 
बड़ा भारी अंतर यह है कि मनुष्य प्राणी सचेतन हानेके कारण, 
अर्थात्‌ उसमें प्रकृति की बुद्धि के साथ चेतन पुरुषका ( आत्मा- 
का) संयोग होनेके कारण. वह स्वयं अपनी व्यवसायात्मिक बुद्धि 
को जान सकत। है. ओर प्रकृति स्वयं अचेतन अथोौन्‌ जड़ है. इस 
लिये उसको अपनी बुद्धिका कुछ ज्ञान नहीं रहता यह अंतर पुरुष 
के संयोगसे प्रक्ृतिमें उत्पन्न होने वाले चेतन्यके कारण हुआ करता 
है । यह केवल जड़ या अचेतन प्रकृतिका गुण नही है। अवोचीन 
आधिभौतिक सृष्टि शास्त्रज्ञ भी अब कहने लगे हैं कि यदि यह न 
माना जाय. कि मानती इच्छाकी बराबरी करने वाली किंतु श्रस्व- 
यंबेद्य शक्ति जड़ पदार्थेमि भी रहती है. तो गुरूर्वाकषंण अथवा 
रस,यन-क्रियाका और लोह चुम्बकका आकर्षण तथा अपसारण 
प्रश्नुति केबल जड़ खष्टिमें ही हृग्गोचर होने वाले गुणोंका मूल 
कारण ठीक ठीक बतलाया नहीं जा सकता। आधुनिक सखृष्टि- 
शास्त्रज्ञोके उक्त मत पर ध्यान देनेसे सांख्योंका यह सिद्धान्त 
आश्चर्य कारक नहीं प्रतीत होता कि प्रकृतिमें पहले बुद्धि-गुणका 
प्रादुभोव होता है। प्रकृतिमें प्रथम उत्पन्न होने वाले इस गुणको. 


( डेएद ) 


यदि आप चाहें तो अचेतन अथवा अस्वयं वेश्य अथोत्‌ अपने 
आपको ज्ञात न होने वाली वुद्धि कह सकतेहें । परंतु उसे चाहे जो 
, कहेँ इसमें संदेह नही.कि मनुष्यको होने वाली बुद्धि और प्रकृतिकी 
होनवाली बुद्धि दोनों मूलमें एकही श्रेरणीकी हैं,ओर इसीकारण दोनों 
स्थानों पर उनकी व्याख्याएं भी एक ही सी की गई हैं। उस बुद्धि 
के ही महत्‌ ज्ञानात्मा, आसुरी, प्रजा ख्याति, आदि अन्य नाम 
भी है। मालूम होता हेकि इनमेसे महत' (पुल्लिग कत्तोका एक बचन 
महान-बड़ा) नाम इस गुणकी श्रेष्ठठा के कारण दिया गया होगा. 
अथवा इसलिये दिया गया होगा.कि जब प्रकृति बढ़ने लगती है। 
प्रकृतिमे पहले उपन्न होने वाला महान अथवा बुद्धि-गुण सत्व- 
रज-तम के मिश्ररशका ही परिशाम हैं इसलिये प्रक्ृतिकी यह बुद्धि 
यद्यपि देखनेमें एक ही प्रतीत होती हो तथापि यह आगे कई 
प्रकारकी होसकती है । क्योकि ये गुण-सत्व रज और तम-प्रथम 
दृष्टिसे यद्यपि तीन ही हैं. तथापि सूच्तम दृष्टिसे श्रगट होजाता है. 
कि इनके मिश्रणमे प्रत्यक गुणका परिणाम अनेक रीतसे भिन्न २ 
हुआ करता है, ओर इसीलिय. इन तीनोमे से प्रत्येक गुणके 
अनंत भिन्न परिणामसे उत्पन्न होनवाली बुद्धिके प्रकार भी त्रिधातः 
अनंत हो सकत हैं । अव्यक्त प्रकृतिसे निर्मित होनेबाली यह बुद्धि 
भी प्रकृतिके दी सदृश सूक्ष्म हाती है। परन्तु पिछले प्रकरण में 
व्यक्त? ओर “अव्यक्त . तथा 'सूक्ष्म' ओर म्थूल' का जो अथे 
बतलाया गया है उसके अनुसार यह बुद्ठि प्रकृतके समान सूक्ष्म 
होने पर भी उसके समान अमख्यक्त नहीं हे--मलुष्यको इसका 
ज्ञान हो सकता है । अतण्व,अब यह सिद्ध हो चुका हैं. कि इस 
बुद्धि का समावेश व्यक्तमें (अथोन्‌ मनुष्यको गोचर होने वाले 
पदार्थोर्मे) होता हे; ओर सांख्य शास्त्रमें. न केवल बुद्धि, किन्तु 
बुद्धुके आगे प्रकृतिके सब विकार भी व्यक्त ही माने जाते हैं | 
एक मूल प्रक्ृतिके सित्रा कोई भी श्रन्य तत्व अव्यक्त नहीं है । 


( है७४० ) 


इस प्रकार यद्यपि अव्यक्त श्रकृति में व्यक्त व्यवसायात्मिक 
बुद्धि उत्पन्न हो जाती है, तथापि प्रकृति अब तक एक ही बन 
रहती है । इस एकरताका संग हाना और बहुधा-पन या विविधत्व 
का उत्पन्न होना ही प्रथक्त्व कहलाता है । उदाहरणाथ्थ., पारे का 
जमीन पर गिर पड़ना और उसकी अलग < छोटी ० गोलियां 
वन जाना। बुद्धि के बाद जब तक यहद्द प्रथकता या विविधता 
उत्पन्न न हा तब तक एक प्रकृति के अनेक पदा्थ हा जाना संभव 
नहीं | बुद्धि के आगे उत्पन्न होने वाल इस प्रथकता के गुण को 
ही अहंकार ' कहते है| क्योंकि प्रथकता 'मैं-त्‌ ' शब्दों से ही 
प्रथम व्यक्त की जाती है ; ओर * मैं-तू ' का अर्थ ही अहंकार 
ख्थवा अहं अहं (मे - में) करना है | प्रकृति मे उत्पन्न होने वाले 
अहंकार के इस गुण को यदि आप चाहे ता .अस्वयवेद्य अर्थात्‌ 
अपने आ।पका ज्ञात न हाने वाला अहंकार कह सकते है । परन्तु 
स्मरण रहे . कि मनुष्य में प्रकट हाने व्राला अहंकार, ओर बह 


अहंकार कि जिसके कारण पेड़ पत्थर. पानी अथवा भिन्न २ मूल 
परमाणु एक ही प्रकृति से उत्पन्न होत है । य दानों एक ही जाति 
के हैं | भेद केवल इतना ही हे. कि पत्थर में चेतन्य न होने के 
कारण उसे 'अहं” का ज्ञान नही हाता, आर मुंह न होने के कारण 
'मैं-त्‌' कह स्वाभिमान पूवंक वह अपनी प्रथकृता किसी पर प्रकट 
नहीं कर सकता । सारांश यह कि, दूसरों से प्रथक रहने का 
अथात्‌ अभिमान या अहंकार. तत्व सब जगह समान ही है | 
इस अहंकार ही का तेजस अभिमान. भूतादि ओर धातु भी 
कहते हैं। अहंकार बुद्धि ही का एक भाग है, इसलिये पहले जब 
तक बुद्धि न होगी तब तक अहंकार उत्पन्न हो ही नहीं सकता | 
अतणएव सांख्यों ने यह निश्चित किया है कि 'अहंकार' यह 
दूसरा , अथोत्‌ बुद्धि के बाद का, गुण है। अब यह बतलाने 


( ४७१ ) 


की आवश्यकता नहीं कि सात्विक' राजस और तामस भेदों से 
बुद्धि के समान अहंकार के भी अनन्त श्रकार हो जात हैं । इसी 
तरह उनके बाद के गुणों के भी प्रत्येक के त्रिघातः अनन्त भेद हैं 
अथवा यह कहिये कि व्यक्त सृष्टि में प्रत्यक वस्तु के इसी प्रकार 
अनन्त सात्विक, राजल ओर तामस भेद हुआ करते है 
इस सिद्धान्त को लक्ष्य करके, गीता में गुणन्रय-विभाग ओर 
श्रद्धात्नय विभाग बतलाय गय हैं. ( गी० अ० १४ और १७ ) 
व्यसायात्मिक बुद्धि ओर अहंकार, दोनों व्यक्त गुण, जब 
मूल साम्यावस्था को प्रकृति में उत्पन्न द्वो जाते हैं, तब प्रकृति की 
एकता भंग हूं। जाती है ओर उससे अनेक पदार्थ बनने लगते हैं। 
तथापि उसकी सूक्ष्मता अब तक कायम रहती है । अथोत्‌ , यह 
कहना अयुक्त न होगा कि अब नेय्यायिकोके सूक्ष्म परमाणुयोंका 
आरम्भ हाता है । क्योकि अहंकार उत्पन्न होने के पहले, प्रकृति 
अखंडित ओर निरबयव थी | वस्तुतः देखने से ता प्रतीत होता 
हे कि निरी बुद्धि ओर निरा अहकार केवल गुण है, अतणव 
डपयु क्त सिद्धान्तों से यह मतलब नहीं लना चाहिये . कि वे (बुद्धि 
ओर अहंकार ) प्रकृति के द्रव्य स प्रथक रहत है। वास्तव में 
बात यह है कि जब मुल ओर अवयव-रहित एक ही प्रकृति में 
इन गुयो का प्रादुर्भाव हो जाता है, तब उसी को विविध और 
अवयव-सहित द्रव्यात्मक व्यक्त रूप प्राप्त हो जाता है। इस 
प्रकार जब अहंकार से मूल प्रकृति में भिन्न ? पदार्थ बनने की 
शक्ति आ जाती है. तब आग उसकी बुद्धिकी दो शाखाएं हो जाती 
हैं । एक पेड मनुष्य आदि सेन्द्रिय प्रांणयो की सृष्टि. और दूसरी 
निरिन्द्रय पदार्थों की खष्टि | यहां इन्द्रिय शब्दसे केबल 'इन्द्रिय' 
बान प्राशियों की इन्द्रियों की शक्ति ' इतना अर्थ लेना चाहिय 
इसका अर्थयह हेकि, सेन्द्रिय ग्राणियोंके जड़ देहका समावेश जड़ 
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यानी निरिन्द्रय सृष्टि में होता हे. ओर इन प्राणियों का आत्मा 
'पुरुष' नामक अन्य वग में शामिल किया जाता है। इसीलिये 
सांख्य शास्त्र में सेन्द्रिय सृष्टि का विचार करते समय. देह ओर 
आत्मा को छोड़ कर केवल इन्द्रियोंका हीविचार किया गया है । 
इस जगत में सेन्द्रिय ओर निरिन्द्रय पदार्थों के अतिरिक्त किसी 
तीसरे पदार्थ का होना सम्भव नहीं इसलिय कहनेकी आवश्यकता 
नहीं | कि अहंकार से अधिक शाखाएं निकल ही नहीं सकती। 
इनमें निरिन्द्रय स थ्वि को तामस (अर्थात्‌-तमोगुण के उत्कष से 
होने वाला )कहते हैं । साराशं यह है , कि जब अहंकार अपनी 
शक्तिसे भिन्न २ पदार्थ उत्पन्न करने लगता है. तब उसी में एक 
बार तमागुण का उत्कष होकर एक ओर पॉँच ज्ञानेन्द्रियां, पांच 
कर्में न्द्रयां ओर सन मिलकर इंद्विय- सृष्टि की मूलभूत ग्यारह 
इंद्रियां उत्पन्न होती हैं. और दूसरी ओर. तमोगुण उत्कर्ष होकरें 
उसमें निरिन्द्रय सृष्टि के मूलभूत पांच तन्मात्र द्रव्य उत्पन्न होते है 
परन्तु प्रकृति की सूच्मता अब तक कायम रही है. इसलिये 
अहंकार से उत्पन्न हाने वाले ये सोलह तत्व भी सूच्म ही रहते हैं 

शब्द, स्पर्श, रूप ओर रस की तन्सात्राएं--अथोत्‌ बिना 
मिश्रण हुए प्रस्यक गुणके भिन्नभिन्न अति सूक्तम मूल स्वरूप निरि- 
न्द्रिय-स्रष्टि के मूल तत्व हैं ओर जनसहित ग्यारह इंद्रविय सेन्द्रिय 
सृष्टि की बीज है । इस विषय की सांख्य-शास्त्र की उत्पत्ति 
विचार करने योग्य हे, कि निरिन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व ( तन्मात्र ) 
पाँच ही क्यो ओर सेन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व ग्यारह ही क्‍यों 
माने जाते हैं। अवोचीन सष्टि-शास्त्रज्ञों ने सृष्टि के पदार्थों के तीन 
भेद-धन, द्रव और वायुरूपी किये हैं, परन्तु सांख्य-शास्त्रकारों का 
वर्गीकरण इससे भिन्न है । उनका कथन है, कि मनुष्य को सृष्टि 
के सब पदार्थों का ज्ञान केवल पाँचब्ानेन्द्रियों से हुआ करता है, 
ओर इन ज्ञानेन्द्रियों की रचना कुछ ऐसी विलक्षण है, कि एक 
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इन्द्रिय को सिर्फ एक ही गुण ज्ञानका हुआ करता है। आँखोंसे 
सुगन्ध नहीं मालूम होती ओर न कान से दीखता ही है, त्वचा से 
मीठा-कड्आ नहीं समझ पड़ता और न जिह्मा से शव्द ज्ञान ही 
होता है, नाक से सफेद ओर काले रंग का भेद भी नहीं मालूम 
होता । जब, इस प्रकार. पॉच ज्ञानेन्द्रियां और उनके पाँच विषय, 
शब्द, स्पश, रूप, रस और गन्ध निश्चत हैं. तब यह प्रगट है, कि 
सृष्टि के सब गुण भी पॉच से अधिक नहीं माने जा सकते | 
क्थोंकि यदि हम कल्पना से यह मान भी लें कि गुण पांच से 
अधिक हैं, तो कहना नहीं होगा, कि उनको जानने के लिये हमारे 
पास कोई साधन या उपाय नहीं है. । इन पांच गुणों में से प्रत्येक 
के अनेक भेद हो सकते हैं। उदाहरणार्थ यद्यपि 'शब्द' गुण एक 
ही है तथापि उसके छोटा. मोटा. कक्श. भद्दा फटा हुआ, कोमल 
अथवा गायन शास्त्र के अनुसार निषाद, गांधार, षड़ज आदि 
ओर व्याकरण शास्त्र के अनुसार कंठ्य. तालव्य, ओष्क्य आदि 
अनेक प्रकार हुआ करते हैं। इसी प्रकार यद्यपि 'रूप' एक ही 
गुण है, तथापि उसके भी अनेक भेद हुआ करते हैं | जेसे सफेद 
काला, नीला, पीला, हरा आदि। इसी तरह यद्यपि 'रस' या 


“रूचि! एक ही गुण है. तथापि उसके खट्टा, मीठा, तीखा, कड़वा 
खारा आदि अनेक भेद हो जाते हैं, और 'मिठास? गुड़ का मि- 
ठास और शक्कर का मिठास भिन्न भिन्न होता है, तथा इस प्रकार 
उस एक ही 'मिठास' के अनेक भेद हो जाते हैं। यदि भिन्न भिन्न 
गुणों के भिन्न भिन्न मिश्रणों पर विचार किया जाय तो यह गुण 
बेचित्य अनन्त' प्रकर से अनन्त हो सकता है । परन्तु, चाहे जो 
हो, पदार्थों के मूलगुण पांच से कभी अधिक नहीं हो सकते, 
क्योंकि इन्द्रियां पांच हैं, और प्रत्येक को एक ही गुण का बोध॑ 
हुआ करता है | इस लिये सांख्यों ने यह निश्चत किया है, कि 


( ४७४ ) 


यद्यपि केवल शब्द गुण के अथवा केवल स्पर्शगुण से प्रथक, यानी 
णों 42 

दूसर गुणों के मिश्रण रहित. पदार्थ हमें देख न पड़ते हों, तथापि 
इसमें सन्देह नहीं कि मूल प्रकृति में निरा शब्द निरास्परश, निरा- 
रूप निरा रस, ओर निरा गंध है । अर्थान शब्द तन्मात्र, स्पर्श- 
तन्मात्र, रूप तन्मात्र. रस तन्‍्मात्र, ओर गन्ध तन्मान्न ही हैं 
अथोन्‌ मूल प्रकृति के यही पांच भिन्न भिन्न सूक्ष्म तन्मात्र विकार 
अथवा द्रव्य निःसंदेह हैं। आगे इस बात का विचार किया गया 
है.कि पंच तन्मात्राओं अथवा उनसे उत्पन्न हानेवाले पंच महाभूतों 
के सम्बन्ध में उपनिषदकारों का कथन क्या है । 

इस प्रकार निरिन्द्रिन-सष्टि का विचार करके यह निश्चित 
किया गया. कि उसमें पांच ही सूच्म मूल तत्व है. ओर जब हम 
सन्द्रय-सृष्टि पर दृष्टि डालत हैं. तब भी यही ग्रतीत होता है, कि 
कि पांच ज्ञानेन्द्रियां पांच कर्मेंन्द्रियां ओर मन इन ग्यारह इन्द्रियों 
की अपेक्षा अधिक इन्द्रियां किसी के भी नहीं है. | स्थूल देह में 
हाथ-पेर अ(दि इन्द्रियां यद्यपि स्थूल प्रतीत होता है, तथ।पि इनमे 
से प्रत्यक की जड़ में किसी मूल सूक्ष्म तत्व का अस्तित्व माने बिना 
इन्‍न्द्रयों की भिन्नता का यथोचित कारण मांलूम नहीं हाता । पश्चिमी 
आधिभोतिक उत्क्रान्ति-बादियों ने इस बात की खूब चर्चा की है । 
व कहते हैं. कि मूल के अत्यन्त छोटे ओर गोलाकार जन्तुओं में 
मसिफ 'त्वचा' ही एक इन्द्रिय होती है। और इस त्वचा ही से 
अन्य इन्द्रियां क्रमशः उत्पन्न होती है उदाहरणाथ मूल जन्तु की 
त्वच। से प्रकाश का संयोग होने पर शअआंख उत्पन्न हुई इत्यादि । 
आधिभोतक-वादियों का यह तत्व, कि प्रकाश आदि संयोग से 
स्थूल इन्द्रियो का प्रादुभोव होता है, सांख्यों को भी प्राह्म है। महा- 
भारत (शां०२१३।१६ ) में सांख्य प्रक्रियाके अनुसार इन्द्रियोंके 
प्रादुर्भाव का वर्णन इस प्रकार पाया जाता है--- 
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शब्दरागात्‌ श्रोत्र मस्य जायते भावितात्मनः | 
रूपरागात्‌ तथा चक्ुः प्राण गन्ध जिघ् क्षया ॥ 


अथोत-“आत्मा को प्राणियों के शब्द सुनने की भावना हुई 
तब कान उत्पन्न हुआ, रूप पहचानने की इच्छा से आंख. ओर 
संघने की इच्छा से नाक उत्पन्न हुई” । परन्तु सांख्यों का यह 
कथन है. कि यद्यपि त्वचा का प्रादुभाब पहले हाता हो, तथापि 
मूल प्रकृति में ही यदि भिन्न भिन्न इन्द्रियोंके उत्पन्न होने की शक्ति 
न हो, तो सजीब सृष्टि के अत्यन्त छोटे कीड़ों की त्वचा पर सूर्य- 
प्रकाश का चाहे जितना आघात या संयोग होता रहे, तो भी उन्हें 
आँखे ओर वे भी शरीरके एक विशिष्ट भाग ही में-कंसे प्राप्त हा 
सकती हैं ? डार्विनका सिद्धान्त सिर्फ यह आशय प्रगट करता है ? 
कि दो प्राणियों-एक चक्कु वाला और दूसरा चक्ु रहित निर्मित 
होने पर, इस जड़-स॒ष्टि के कलह में चक्तु वाल। अधिक समय टिक 
सकता है, और दूसरा शीघ्र ही नष्ट हो जाता है । परन्तु पश्चिमी 
आधिभौतिक सझृष्टि-शास्त्रक्ञ इस बात का मूल कारण नही बतला 
सकते, कि नेत्र आदि भिन्न २ इन्द्रियों की उत्पत्ति पहले हुई ही 
क्यों । सांख्योंका मत यह है,कि ये सब इन्द्रियां किसी एक ही मूल 
इन्द्रिय से क्रमशः उत्पन्न नहीं होती. किन्तु जब अहंकारके कारण 
प्रकृतिमें विविधिता आरम्भ होने लगती हे,तब पहले उस अहंकार 
से (पांच सूक्ष्म कर्मेन्द्रियां, और पांच सूच्म ज्ञानेन्द्रियां और मन 
इनसबमिलाकर) ग्यारह भिन्न २ गुण ( शक्ति ) सब के सब एक 
साथ(युगपत्‌ ) स्त्रतंत्र होकर मूल प्रकृतिप्रे ही उत्पन्न होते हैं, ओर 
फिर उसके आगे र हर से निद्रय-ल्॒ष्टि उत्पन्न हुआ करती है। 
इन ग्यारह इन्द्रियों में से मन के बार में पहले ही, छुटवें प्रकरण 
में बतला दिया गया है, कि वह ज्ञानेन्द्रिय के साथ संकल्प-विक- 
ल्पात्माक होता हे, अथोत ज्ञानेन्द्रियो के ग्रहण किये गये संस्कारों 
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की व्यवस्था करके वह उन्हें बुद्धि के सामने निर्णयार्थ उपस्थिति 
करता है, ओर क्मन्द्रियों के साथ वह व्याकशात्मक होता है, 
अथोत्‌ उसे बुद्धि के निर्णय को कर्मेन्द्रियों द्वारा अमल में लाना 
पड़ता है । इस प्रकार वह उभय विध. अथोत इंद्रय-सेद के अलु- 
सार भिन्न प्रकार के काम करने वाला होता है । डपनिषदों में 
इन्द्रियों को ही प्राण कहा हे, और सांख्यों के मतानुसार 
उपनिषत्कारोंका भी यही मत है, कि ये प्राण पद्त्वमहाभूतात्मक 
नहीं हैं. (मुंड ० ।४।६) । इन प्राणो की, अथोत्‌ 
इन्द्रियों की. संखया उपनिषदोमें कही सात. कहीं दस, ग्यारह. 
बारह और कहीं कहीं तेरह बतलाई गई हे। परन्तु वेदान्त 
सूत्रों के आधार से श्री शंकराचार्य ने निश्चित किया है, कि 
उपनिषदोके सब बाक्यों की एक रूपता करने पर इन्द्रियों की 
संख्या ग्यारह ही होती है ( वेसू2शाभा ० | 9। ५।६ और 
( गीता “३।४५ ) अथात्‌ इन्द्रियां 'दस ओर एक' अथोत्‌ ग्यारह 
हैं। अब इस विषय पर सांख्य और बेदान्त दानों शास्त्रों मे कोई 
मतभेद नहीं रहा | सांख्यों के निश्चित किये मत का सारांश यह 
है-_सात्विक अहंकार से सेन्द्रिय-स्ष्टि की मूलभूत ग्यारह 
इन्द्रिय शक्तियां ( गुण ) उत्पन्न होतों हैं, और तामस अहंकार से 
निरिन्द्रिय-सष्टि के मूल भूत पांच तन्मात्र द्रब्य निर्मित होते हैं. 
इसके बाद पठ््चतन्मात्र-द्रव्यों से क्रमशः स्थूल पत्म्वमहाभूत 
( जिन्हें (विशेष' भी कहते हैं ) ओर स्थुल निरिन्द्रिय पदार्थ बनने 
लगते है तथा-यथा सम्भव इन पदार्था का संयोग ग्यारह इन्द्रियों 
के साथ हो जाने पर, सेन्द्रिय स्ष्टि बन जाती है । 


स्थूल पंच महाभूत और पुरुष को मिला कर कुल तत्वो की 
संख्या पच्चीस है । इनमें से महान अथवा बुद्धि के बाद के तेईस 
गुण मूल प्रकृति के विकार हैं। किन्तु उनमें भी यह भेद है, कि 


( ४७४७ ) 


छ्द्म तन्मात्राएं और पांच स्थूल महाभूत द्रव्यात्मक बिकार हैं 
और बुद्धि, अहंकार तथा इन्द्रियाँ केवल शक्ति या गुण हैं, ये 
तेईस तत्व व्यक्त है और मूल प्रकृति अव्यक्त है। साख्यों ने इन 
तेईंस तत्वों में से आकाश तत्व ही में दिक ओर काल को भी 
सम्मिलित कर लिया है । वे 'प्राश' का भिन्न तत्व नहीं मानते, 
किन्तु जब सब इन्द्रियों के व्यापार आरस्भ होने लगते है, तब 
उसी को बे प्राण कहते हैं (सां० का० २6) । परन्तु वेदान्तियोंको 
यह मत मान्य नहीं है , उन्होंने प्राण का स्वतंत्र तत्व माना है 
( वेसू०२।४।८।) यह पहले बतलाया जा चुका है, वेदान्ती लोग 
प्रकृति और पुरुष को स्ववभू ओर स्वतंत्र नहीं मानते । जेसा 
कि सांख्य-सतानुयायी मानते हैं, किन्तु उनका कथन है, कि 
दोनों ( प्रकृति और पुरुष ) एक ही परमेश्वर की विभूतियां हैं । 
सांख्य और वेदान्त के उक्त भदोंको छोड़ कर शेष 'सृष्टि उत्पत्ति- 
क्रम दोनों पक्तो को ग्राह्म है। उदाहरणार्थ, महाभारत में अनु- 
गाता मे ब्रह्म वृक्ष अथवा नतद्वावन' का जा दो बार वर्णन 
किया है (मभा०३५।-०-२३, ओऔर०४०।१२,२४ ) वह सांख्य तत्वों 
के अनुसार ही हे | :-- 


अव्यक्त बीज प्रभवो बुद्धिस्कंधमयों महान ! 
महाहंकार विटपः, इन्द्रियान्तर कोटरः ॥ 
पहाभूव विशाखश्र विशेषप्रति शाखवान्‌ | 
सदापणः सदापुृष्पः शुभाशुभ फलोदयः ॥ 
आजीव्यः सवभूतानां ऋक्षवृत्तः सनातनः | 

एवं छित्वा च भित्वा च तत्वन्ञानासिना बुध! ॥ 
हित्वा सज्भघयान पाशान सृत्यजन्मजरोदयान | 
निम्मो निरहंकारो मुच्यते नात्र संशयः | 


( रेकं८ड ) 


अथोत्‌--- अव्यक्त (प्रकृति ) जिसका बीज है” बुद्धि (महान) 
जिसका तना या पिंड हे अहंकार जिसका प्रधान पल्‍लव है, मन 
ओर दस इंन्द्रियां जिसकी अन्तर्गत खोखली या खोड़र है 
( सूक्रम ) महाभूत ( पन्न -तन्मात्रएं) जिसको बड़ी ? शाखाएं 
हैं, और विशेष अरथात्‌ स्थूल महाभूत जिसकी छोटी ० टहनियां 
हैं , इसी प्रकार सदापत्र . पुष्प ओर शुभाशुभ फल धारण करने 
वाला समस्त आाणिमात्र के लिय आधार भूत यह सनातन बृहद्‌ 
ब्रह्म वृत्त है | ज्ञानी पुरष को चाहिये. कि उसे तत्वज्ञान रूपी 
तलवार से काटकर टूक टूक कर डाले. जन्म. जरा और मत्यु 
उत्पन्न करने वाले संगमय पाशों का नष्ट कर और ममत्त्र बुद्धि 
तथा अहंकार का त्याग कर दे. तब वह निःसंशय मुक्त होता हे 
संक्षेप में यही ब्रह्म वृक्त प्रकृति अथवा माया का 'खल' जाला! 
या पसारा है | अत्यंत प्राचीन काल ही से ऋग्वेद काल ही से 
इसे वृक्ष कहने की रीति पड़ गई है और उपनिषदों मे भी उसका 
सनातन अश्वत्थवृक्ष' कह! हे ( कठ” ६१) परन्तु वंदों में 
इसका सिर्फ यही वर्णन किया गया है, कि डस वृक्ष का मूल 
( परत्रद्म ) ऊपर है ओर शाखाएं (दृश्य सृष्टि का फैलाब ) नीचे 
हैं| इस बेदिक वर्णन को और साँख्यों के तत्वों को मिला कर 
गीता में अ्रश्व॒त्थ वक्त का वर्णन किया गया हे। इसका स्पष्टी 
करण हमने गीताके १५।२-० श्लोकोंमें अपनी टीकामें कर दियाहे। 


ऊपर बतलाये गये पश्चीस तत्वोंका वर्गीकरण सांख्य और 
बेदान्ती भिन्न भिन्न रीतिसे किया करते है. अतणएव यहां पर उस 
वर्गीकरणुके विषयमें कुछ लिखना चाहिये | सांख्योंका यह कथन 
है कि इन पश्चीस तत्वोंके चार वर्ग होते हैं--अथोत्‌ मूल प्रकृति 
प्रकति-विक्षति, , विकृति ओर न प्रकृति न विकृृति । (१) प्रकृति 
तत्व किसी दूसरेसे उत्पन्न नहीं हुआ है, अतएव उसे 'मूल प्रकृति' 


(५ डे ) 


कहते हैं । (२) मूल प्रकृतिसे आगे बढने पर जब हम दूसरी सीढ़ी 
पर आते हैं तब 'महान' तत्वका पता लगता है। यह महानतत्व 
प्रकृतिसे उत्पन्न हुआ है, इस लिये यह 'प्रकृतिकी बिकृति या 
विकार है, ओर इसके बाद महान तत्वसे अहंकार निकलता है 
अतएव 'महान' अहंकारकी प्रकृति अथवा मूल है। इस प्रकार 
महान अथवा बुद्धि एक ओरसे अहंकारकी प्रकृति या मूल है 
ओर दूसरी ओरसे, बह मूल प्रकृति विकृति अथवा विकार है । 
इसी लिये सांख्योंने उसे प्रकृति विक्रति' नामक वर्गमें रखा, और 
इसी न्यायके अन्नुसार अहंकार तथा पशद्चनतन्मात्राओका समावेश 
भी 'प्रकृति विक्रति! वर्ग हीमे किया जाता है। जो तत्व अथवागुण 
स्वयं दूसरसे उत्पन्न (विक्ृति) हो. ओर आगे वहीं स्त्रयं अन्य तत्वों 
का मूल भूत (अक॒त्ति) होजाबे. उसे 'प्रकृति विक्ृति' कहते हैं ।.इस 
बर्गके सात तत्व ये हैं--महान. अहंकर ओर पद्च तन्सात्राएं 

) परन्तु पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियां मन और स्थूल पद्ल 
महाभूत. इन सोलह तत्वोंसे फिर ओर अन्य तत्वोंकी उत्पत्ति नहीं 
हुई । किन्तु य स्वयं दूसर तत्वोसे प्रादुभत हुए हैं। अतएव, इन 
सोलह तत्वोका 'प्रकति विकति' न कह कर केवल विकृति, अथवा 
विकार कहते है । (०) पुरुष न प्रकति है और न विकति, वह 
स्वतन्त्र ओर उदासीन द्रष्टा है । ईश्वर कष्णने इसप्रकार वर्गीकरण 
करके फिर उसका स्पष्टीकरण यों किया है-- 


मूल प्रकृतिर विक्रृतिः महदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त | 
पोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिन त्रिकृति; पुरुषः ॥ 


अथात्‌--“ यह मूल प्रतिक अबिकृति है--अथरथात्‌ किसी का 
विकार नहीं है, महदादि सात (अर्थात्‌ महत, अहंकार, और पंच- 
तन्मात्राएं) तत्वप्रकृति-विकृत हैं, और मन सहित ग्यारह इन्द्रियां 


( ४८० ) 


स्थूल पव्म्वमहाभूत मिल कर सोलह तत्वों को केबल बिकृति अथवा 
विकार कहते हैं | पुरुष न प्रकृति है. न बिक्ृति” (सां० का> ३) । 
आगे इन्हीं पश्चीस तत्वों के ओर तीन भेद किये गये हैं--अव्यक्त 
व्यक्त और ज्ञ | इनमें से केबल एक है प्रकृति ही अव्यक्त है, 
प्रकृति से उत्पन्न हुए तेईस तत्व व्यक्त हैं. ओर पुरुष ज्ञ है। ये 
हुए सांख्यों के वर्गीकरण के भेद । पुराण, स्घति, महाभारत आदि 
त्दिक मार्गीय ग्रन्थों में शायः इन्हीं पश्चीस तत्वोंका उल्लेख पाया 
जाता है ( मेत्यु ६। १५०. मनु० १४ । १४ देखो ) परन्तु उपनिषदों 
में वर्णन किया गया है. कि वे सब तत्व पर ब्रह्म से उत्पन्न हुए हैं 
ओर वहीं इनका विषेचन या वर्गोकरण भी नहीं किया गया है । 
उनमें इनका वर्गीकरण किया हुआआ देख पड़ता है परन्तु वह उप- 
युक्ति सांख्यों के वर्गॉकरण से भिन्न है। कुल तत्व पच्चीस हैं । 
इनमे से सोलह तत्व तो सांख्य मत के अनुसार ही विकार 
अथोत्‌ दूसर तत्वों से उत्पन्न हुए हैं। इस कारण उन्हें प्रकृति में 
अथवा मूल भूत पदार्थों के बर्ग में सम्मिलित नहीं कर सकते । 
अधघ ये नो तत्व शेष रहे--१ पुरुष, २ प्रकृति, ३-६ महत्‌ अहंकार 
ओर पांच तन्सात्राएं | इनमें से पुरुष और प्रकृति को छोड़ शेष 
. सात तत्वों को सांख्यों ने प्रकति-विक्ृति कहा है । परन्तु वेदान्त 
शास्त्र में प्रकृति को स्वतन्त्र न मान कर यह सिद्धान्त निश्चय किया 
है, कि पुरुष ओर प्रकृति दोनों एक ही परमेश्वर से उत्पन्न होते 
हैं। इस सिद्धान्त को मान लेंने से, सांख्यों के 'मूल प्रकरति' और 
'प्रकृति-बिक्ृति' भेदो के लिये, स्थान ही नहीं रह जाता। क्योंकि 
प्रकृति भी परमेश्वर से उत्पन्न होने के कारण मूल नहीं कही जा 
सकती किन्तु वह प्रकृति-विक्रतिके ही बर्गमें शामिल होजाती है । 
अतणएब सृष्टयुत्पत्ति का वर्णन करते समय वेदान्ती कहा करते हैं 
कि परमेश्वर से ही एक ओर जीव निवोण हुआ और दूसरी ओर 


( ४८१ ) 


(महदा।द सात प्रकृति-विकृति सहित) अष्टथा अथात्‌ आठ प्रकार 
की प्रकृति निर्मित हुई ( मभा शां ३०६॥२६ और ३१०१० देखो ) 
अथोत्‌ वेदान्तयों के मत से पश्चीस तत्वों में से सोलह तत्वों को 
छोड़ शेष नो तत्वों के केबल दो ही वर्ग किये जाते हैं--एक “जीव! 
ओर दूसरी -अष्टथा प्रकृति! भगवद्गीता में वेदान्तियों का यही 
वर्गीकरण स्वीकृत किया है| परन्तु इसमें भी अन्त में थोड़ा सा 
फके हो गया है। सांख्य-बादी जिसे पुरुष कहत हैं उसे ही गीता 
में जीव कहा है. और यह बतलाया हे कि वह (जीव) ईश्वर की 
'पराप्रकृति' अथोत श्रेष्ठ स्वरूप है, ओर सांख्य-बादी जिसे मूल 
प्रकृति तहते हैं. उसे ही गीता में परमेश्वर का “अपर' अथोत्‌ 
कनिष्ठ स्वरूप कहा गया है (गी० ७ । ४ | ५) | इस पअकार पहले 
दो बड़े २ वर्ग कर लेने पर उनमें से दूसर वर्ग के अथोत्‌ कनिष्ठ 
स्वरूप के जब ओर भी भेद या प्रकार भी बतलाने पड़ते हैं, तब 
इस कनिष्ठ स्वरूप के अतिरिक्त उससे उपजे हुए शेष तत्वों को भी 
बतलाना आवश्यक होता है । क्यों कि यह कनिष्ठ स्वरूप ( अर्थात्‌ 
सांख्यों को मूल प्रकृति ) स्वयं अपना ही एक प्रकार या भेद हो 
नहीं सकता । उदाहरणर्थ जब यह बतलाना पड़ता है कि बापके 
लड़के कितने हैं. तब उन लड़कोंमें ही बापक गणना नहीं की जा 
सकती, अतएवं परमेश्वर के कनिष्ठ स्वरुप के अन्य भेदोको 
बतलाते समय यह कहना पड़ता है कि वेदान्तियोंकी श्रष्टधा प्रकृति 
में से मूल प्रकृति को छोड़ शेष सात तत्व ही ( अथोत्‌-महान ) 
अहंकार ओर पांच तन्मात्राएं ) उस मूल प्रकृति के भेद या प्रकार 
हैं । परन्तु ऐसा करने से कहना पड़ेया कि परमेश्वर का कनिष्न 
स्वरूप ( अथोत्‌ मूल प्रकृति ) सात प्रकार का है, और ऊपर कह 
आये हैं, कि वेदान्ती तो प्रकृति को अष्टघा अर्थात्‌ आठ प्रकार की 
मानते हैं । अब इस स्थान पर यह विरोध देख पड़ता है कि जिस 
प्रकृति को वेदान्ती अ्रष्टथा या आठ प्रकारकी कहें उसीकों गीता 


( ४८२ ) 


सप्तथा या सात प्रकारकी कहें । परन्तु गीता कारकों अभीष्ट थाकि 
वक्त बिरोध दूर हो जावे ओर 'अष्टथा प्रकति? का वर्णन बना रहे 
इसी लिए महान अहंकार ओर पंचतन्म्रात्राएं., इन सातों में 
ही आठवे' मन तत्व को सम्मिलित करके गीता में व्शुन किया 
गया है, परमेश्वर का कनिष्ठ स्वरूप अथ्थांत्‌ मूल प्रकृति अष्टधा 
है, ( गी० ७५ । ५ )। इनमें से, केवल मन ही में दस इन्द्रियों का 
ओर पंचतन्मात्राओंमे पंच महाभूतोका समावेश किया गया है । 
अब यह प्रतीत हा गया. कि गीता मे किया गया वर्गीकरण 
सांख्यों ओर वदान्तियों के वर्गीकरण से यद्यपि कुछ भिन्न हे 
तथ।पि इससे कुल्न तत्वा की संख्या में कुछ न्यूनाधिकता नहीं हो 
जाती । सब जगह तत्व पश्चीस ही मान गय हे। परन्तु वर्गीकरण 

वक्त भिन्नताके कारण किसीके मनमे कुछ भ्रम न हो जायें इस 
लिय थ तीनों वर्गीकरण काष्टक के रूप में एकत्र करके आगे दिय 
गय है । गीताके तेरहवें अध्याय ( १३॥५ ) में वर्गीकरण के कंगड़े 
में न पड़ कर. सांख्याके पतच्चीस तत्वाका वर्णान ज्योंका त्यों प्रथक 
प्रथक किया गया है. और इससे यह बात स्पष्ट हा जाती है. कि 
चाह वर्गीकरण में कुछ भिन्नता हो तथापि तत्वों की संख्या दोनो 
स्थान पर बराबर ही है । 


यहां तक इस बात का विवेचन ही चुका. कि पहले मूल 
स्थावस्था से रहने वाली एक ही अवयव रहित जड़॒प्रक्रति में 
व्यक्तसष्टि उत्पन्न करने की अस्त्रयं वद्य 'बुद्धि' केसे प्रगट हुई 
फिर उसमे अहंकार से अवयब सहित विविधता केसे डपजी, 
आर इसके बाद 'गुणों से गरुण' इस गुण परिणाम-वाद के 
अनुसार एक ओर सात्बिक (अथांत सेन्द्रिय ) सष्टि की मूलभूत 
ग्यारह इंद्रियां, तथा दूसरी ओर तामज ( अथौत्‌ निरिन्द्रिय ) 
सध्टि की मूलभूत पाँच सूद्रम तन्मात्राएं केसे निर्मित हुईं। अब 


( ४०३ ) 


इसके बादकी सृष्टि ( अथान स्थूल पंच महाभूतों या उनसे 
उत्पन्न होने वाले अन्य जड़ पदार्थों )की उत्पत्ति के क्रम का वर्शन 
किया जावेग।। सांख्य-शास्त्र में सिफे यही कहा है. कि सूक्त्म 
तन्मात्राओंमें 'स्थूल पंचमहाभूत' अथवा 'विशेष' गुण परिणाम 
के कारण उत्पन्न हुये हैं। परन्तु वेदान्त शास्त्र के ग्रन्थों 
में इस विषय का अधिक विवेचन किया गया है इसलिये प्रसंगा- 
नुसार उसका भी संक्षीप्र वर्णंन-इस सूचना के साथ कि यह 
बेदान्त शास्त्रका मत हे, सांख्योका नहीं कर देना आवश्यक 
जान पड़ता है. स्थूल. प्रथ्वी.पानी. तेज. वायु, और आकाश, 
को पंचमहाभूत अथवा विशेष” कहते हैं। इनका उत्पत्ति क्रम 
तेतिरीयापनिषद्‌ में इस प्रकार है :-- 


“आत्मनः आकाशः संभूतः । आकराशाद्वायु! । वायो- 
रत्र। | अग्नेरापः | अद्भ्यः पृथिवी | पथिव्या ओपबयः। 
इ०” (त० 3० २१) 


अथात पहले परमात्मा से ( जइमूल प्रकृतित नहीं जैसा 
कि सांख्य बादियोंका कथन है ) आकाश से वायु, वायुसे अग्नि 
अपिसे पानी और फिर पानीसे प्रथ्वी उत्पन्न हुई है। तेतिरीयो- 
पनिषद्में यह नहीं बतलाया गया कि इस क्रमका कारण क्या 
है परन्तु भ्रतीत होता है. कि उत्तर वेदान्त ग्रन्थेमें पंच महाभूतों 
के उत्पत्ति क्र के कारणों का विचार सांख्य शास्त्रोक्त गुण 
परिणाम के तत्व पर ही किया गया है| इन उत्तर वेदान्तियों का 
यह कथन है, कि गुणा गुणषु वर्तन्त इस न्याय से पहले एक 
हु गुण का पदार्थ उत्पन्न हुआ उससे दो गुणों के और फिर 
तीन गुणों के, पदार्थ उत्पन्नहुए इसी प्रकार वृद्धि होती गई पंच 
महाभूतों में से अ।काश का मुख्य एक गुण केवल शब्द ही है, 


( ७४८४ ) 


इसलिय पहले आकाश उत्पन्न हुआ। इसके बाद वायु की 
उत्पत्ति हुई क्योंकि उसमें शब्द और स्पर्श दो गुण हैं। जब बायु 
जोर से चलती है, तब उसकी आवाज सुन पड़ती है, और हमारी 
स्पर्शेन्द्रिय को भी उसका ज्ञान होता है। कायुके वाद अरप्नि को 
उत्पत्ति होती है, क्योंकि शब्द और स्पर्श के अतिरिक्त उसमें 
तीसरा गुण रूप भी है । इन तीनों गुणों के साथ ही साथ पानी 
में चोथ।| गुण, रुचि या रस होता है इसलिये उसका प्रादुरभाव 
अप्रि के वाद ही होना चाहिय, ओर अन्त में इन चारों गुणों 
की अपेक्षा 9«वी में गंध गुण विशेष हाने से यह सिद्ध किया 
गया हे कि पानी के बाद ही प्रथ्वी उत्पन्न हुई। यास्काचार्यका 
यही सिद्धान्त है. निरक्त (४।४ ) तेतिरीयापनिषद्‌ मे आगे चन्त 
कर वर्णन किया गया हे कि उक्त क्रम से स्थूल पंच. मह।भूतो 
की उत्पक्षि हो चुकने पर-- 


“पृथिव्या ओपबयः । ओषधीम्यो5न्म । अन्नात्पुरुपः ।” 


पृथ्वीसे वनस्पति वनस्पतिसे अज्न ओर अज्नसे पुरुप उत्पन्न 
हुआ (त« २। ९)। यह रृष्टि पंच महांभतोके मिश्रण से बनती है 
इसलिए इस मिश्रण-क्रियाको वेदान्त-प्रन्थोंमे पंचीकरण कहते हैं 
पचीकरणका अर्थ 'पंचमह/भतमे से ग्रत्थकका न्‍्युनाधिक भाग 
लेकर सबके मिश्रणसे किसी नय पदार्थका बनना है! । यह पंची- 
करण स्वाभवत:ः अनेक श्रकारका हासकता है। श्री समर्थ रामदास 
स्वामीने अपने दासबाध में जो वर्णन किया है वह भी इसी बच 
को सिद्ध करता है देखिय--'काला और सफेद मिलानेसे नीला 
बनता हे काजा और पीला मिलानेसे हरा बनता है (दा €। ६ 
४०) । प्रथ्चीमें अनन्त कोटि बीजोंकी जातियां होती है. प्रथ्वी और 
पानीका मेल होने पर उन बीजोंसे अंकुर निकलते हैं, अनेक प्रकार 
की बेले होती हैं, पत्र पुष्प होते हैं। ओर अनेक प्रकारके स्वाविष्ट 


( ४८ ) 


फल दवोते हैं  * *अण्डज जरायुज स्वेदज, उद्धिज सबका बीस पृथ्बी 
ओर पानी है, यही सृष्टि रचनाका अद्भत चमत्कार है। इस प्रकार 
चार खानी, चार वाणी, चौरासी लाख जीव योनि, तीन लोक, 
पिणड, ब्रकह्माए्ड सब निर्मित होते हैं” (दा० १३।३। १०। १५) | 
परन्तु पंचीकरणसे केवल जड़ पदार्थ अथवा जड़ शरीर ही उत्पन्न 
होते हैं | ध्यान रहे कि, जब इस जड़ देहका संयोग प्रथम सूच्म 
इंद्रियोंसे और फिर आत्मासे अथोत्‌ पुरुषसे होता है, तभी इस 
जड़ देहसे सचेतन प्राणी हो सकता हे । 


यहां यह भी बतला देना दाहिये, कि उत्तर वेदान्त प्रन्थोंमें 
बर्णित यह पंचीकरण प्राचीन उपनिषदोमें नहीं है | छांदोग्योपनि- 
षदमें पांच तन्मात्राएँ या पांच महाभूत नहीं माने गये हैं, किन्तु 
कहा है, कि 'तेज' अप (पानी) और अश्रन्न (पृथ्वी) इन्हीं तीन 
सूत्म मूल तत्वोके मिश्रणसे अर्थात्‌ “त्रिवृत्करण” से सब बिविध 
सष्टि बनी है । और खेताश्वतरोपनिषद्‌में कहा हे, कि “अजामकां- 
लोहित शुक्ल क॒ष्णां बह्ीः प्रजा: सजमानां सरूपाः” (पश्रेता०४, ५) 
अथोत्‌ लाल (तेजो रूप), सफेद (जल रूप) और काले (पृथ्वी- 
रूप) रंगोंकी (अथान तीन तत्वोंकी एक अजा (बकरी) से नाम- 
रुपात्मक प्रजा (स्रष्टि) उत्पन्न हुई । छांदोग्योपनिषद्के छठने 
अध्यायमें श्रेतकेतु और उसके पिताका सम्वाद है। सम्वाद के 
आरम्भमें ही श्रेतकेतुके पिताने स्पष्ट कह दिया है. कि “अरे ? 
इस जगतके आरम्भमें एकमंवा ह्वितीयं सत्‌' के अतिरिक्त, 
अथोत्‌ जहां तहां सब एक ही नित्य परब्रह्मके अतिरिक्त, और 
कुछ भी नहीं था । जो असत्‌ (अथोन नहीं है) उससे सत्‌ केसे 
उप्पन्न हो सकता है ? अतएव आदिमें सबंत्र सत्‌ ही व्यप्त था । 
इसके बाद उसे अनेक अथोत्‌ विविध होनेकी इच्छा हुई और 
उससे क्रमशः सूक्ष्म तेज (अप्नमि) आप (पानी) और अन्न (प्रथ्वी) 


( छट६द ) 


की उत्पत्ति हुई | पश्चात्‌ इन तीन तत्वोंमें ही जीव रूपसे परत्रज्ञका 
प्रवेश होने पर उनके त्रिव्रत्करणसे जगत॒की अनेक नाम रूपात्मक 
वस्तुएँ निर्मित हुईं | स्थूल अप्मि, सूर्य, या विद्युल्लताकी ज्योति्में जो 
लाल (लोहित, रंग है. वह सूक्ष्म तजो रूपी मूल तत्वका परिणाम 
है, जो सफेद (शुक्क) रंग है वह सूक्म आप तत्वका परिणाम है. 
ओर जो कृष्ण (काला) रंग है वह सूक्ष्म प्रथ्वी-तत्वका परिणाम 
है | इसी प्रकार, मनुष्य जिस अन्नका सेवन करता है उसमे भी 
सूक्ष्म तेज, सूक््म आप ओर सूच्म अन्न (प्रथ्वी)--यही तीन 
तत्व होते हैं। जेसे दहीका मथनेसे मक्खन ऊपर आ जाता हे. 
बसे ही उक्त तीन सूक्ष्म तत्वोंसे बना हुआ अन्न जब पेटमें जाता 
हैं. तब उसमेंसे तेज़-तत्वके कारण मनुप्यके शरीरमे स्थूल. मध्यम 
ओर सूक्रम परिणाम जिन्हें क्रशः अस्थि सज्ञा और वाणी कहते 
हैं, उत्पन्न हुआ करते है | इसी प्रकार आप धअर्थान जल-तत्वसे 
मूत्र रक्त और प्राण, तथा अन्न अर्थात्‌ प्रथ्वी-तत्वसे पुरीष, मांस 
ओर मन ये तीन द्रव्य निर्मित होत हैं” (छां०६।२॥६)। छांवोग्योप- 
निषद्‌की यही पद्धति वेदाम्त सूत्रों (२४।२०)में कही गई हे,कि मूल 
मद्दाभतोंकी संख्या पांच नहीं. केवल तीन ही हे, ओर उनके त्रित्वु- 
त्करणसे सब दृश्य पदार्थों की उत्पत्ति भी मालूम की जा सकती 
है वादरायशाचाय तो पंचीकरण का नाम तक नहीं लेते तथापि 
तेत्तिरीय (२१)प्रश्न (2८) बहदारण्यक (४४५) आदि अन्य उप- 
निषिदोंमें ओर विशेषतः श्वेताम्वर (*।२-) वेदान्त-सूत्र(२।३।९ 
१४)तथा गीता (७।४,१३.५) में भी तीनके बदल पांच महाभूतोंका 
वर्णन है। गर्भापनिषद्के आरम्भ ही में कहा हे. कि मनुष्य-देह 
पंचात्मक हैं ओर सह|भारत तथा पुराणोंमें तो पंचीकरणका स्पष्ट 
ही किया गया है (सभा ०शा० १८७ १८६ इससे यही सिद्ध होता 
है कि यद्यपि त्रिवृत्करण प्राचीन है तथापि जब महाभूतोंकी संख्या 
तीनके बदले पांच मानी जाने लगी तब त्रिवृत्करणुके उदाहरण ही 


( ४८७ ) 


से पंचीकरणकी कल्पनाका प्रादुमाव हुआ ओर त्रिष्ृत्करण पीछे 
रह गया एवं अन्त में पंचीकरणकी कल्पना सब वेदान्तियोंको 
ग्राह्म हो गई आगे चलकर इसी पद्वीकरण शब्दके अश्भें यह 
बात भी शामिल होगई । कि मनुष्यका शरीर केबल पंच महाभूतों 
से ही बना नहीं है किन्तु इन पंचभूतों मेंसे हरणक पांच प्रकार 
से शरीरमें विभाजित भी हो गया है, उदाहरणाथ. त्वक , मांस, 
अस्थि मज्ता, ओर स्नायु य पांच विभाग अज्ञमय प्रथ्बी तत्वके हैं 
इत्यादि (मभा<शां० १८४ । २० । २५) और (दास बोघ १७। ८ 
देखो ) । प्रतीत होता है. कि यह कल्पना भी उपयेक्त छांदोग्योप- 
निषदके त्रिब्वत्करणके वर्णनसे ख्ूक पड़ी है। क्‍योंकि, वहां भी 
अन्तिम वर्णन यही है कि 'तज' आप ओर प्र»०वी, इन तीनोंमें 
से प्रत्यक. तीन तीन प्रकारसे मनुष्यके देहमें पाया जाता है।” 
उपरोक्त सृष्टि रचनाका क्रम वेदिक नहीं हे. अपितु दार्शनिक हे। 
बह भी परिवर्तित और परिवरद्धित | बेदिक ऋषियोंने तो सृष्टिको 
अनादि श्रनन्त माना है जेसा कि हम प्रमाण सहित लिखचुके हैं । 

यदि इसको एक देशीय प्रलय व सष्टि रचना माना जाये तो 
सबका समन्वय हा सकता है । 


श्रुति-स्मृति-पुराणोक्त हिन्दू धममें कुमारिल 
आर शंकर का स्थान 


श्रुति स्म्ृति-पुराणाक्त हिन्दू धर्म की स्थापना का प्रारम्भ होने 
पर हिन्दू-समाज में क्रान्ति कारक विचार-सरणि और नवजीबन 
निर्माण करनेवाली हल चल उत्पन्न ही नहीं हुई। डसके बाद भार- 
तीय समाजमें विशेष उथल पुथलहुई ही नहीं। अपितु ,अनेक राज्य 
उत्पन्न हो कर विलीन हो गये परन्तु समाज में संस्था का सामान्य 


( ध्ए८० ) 


सरूप कायम ही रहा । ।यह स्थिति मौयं-साम्नाज्य के पतन के 
अनन्तर की है । भारतीत समाज संस्था एक दीर्घकालीन स्थैयं युग 
में प्रविष्ट हुईं । इस युगमें काव्य, नाटक. टीका, भाष्य, अलंकार 
ओर तक शास्त्र बढ़ रहे थे । 


आचार शक्लराचाय ने देखा कि हमारी घमं-संस्थ। ज्रद्यबाद, 
मायाबाद, मानव बुद्धिकी समीक्षक प्रमाण-पद्धितिसे सिद्ध नहीं हो 
सकती. तब उन्होने श्रुति प्रामएय का आश्रय लिया | इसका अर्थ 
यह हुआ कि उपनिषत्काल से लेकर विकिसित होन वाले भारतीय 
बुद्धिवाद ओर तत्ववाद ज्ञान को शब्द प्रमाण की शिला के नीचे 
पूरी तरह से जीते जी समाधि दें दी । ओर उसका अन्त कर दिया 
दर्शन अथवा तत्वज्ञान वस्तु को अथवा विश्व की मानव बुद्धि से 
की हुई छान बीन है। मनुष्य के प्रयन्ल से नित्य विकिसित होने 
वाली बस्तु समीक्षा का हजारों वर्ष पहिले के बेदिक मानवों की बुद्धि 
से निर्वाण हुई चार पुस्तकोंके (वेदोके) प्रामाण्यसे जकड़ डालनेका 
प्रयज्ञ शह्राचार्य ने किया ओर पुराने वेदिक लोगोंकी मयादित 
अपूर्ण बुद्धि को पूर्णुत्व अपंण करके वद्क विकास की जड़े ही 
उखाड़ डाली । भारतीय समाज संस्था का जिस समय विकास ही 
रुक गया और जीणु॑ता शिथिलता और दुरवस्थाके कारण समाज 
में कोई भी आशा न रह गई, उस स्थिति में शहझ्डुराचाय जेसे 
अलौकिक बुद्धि और विशाल प्रतिभा वाले पुरुषके तत्वज्ञान का उस 
स्थिति के अनुरूप यदि इस प्रकार का पयावसान हुआ तो इसमें 
कोई आश्चय की बात नहीं है। उस समय यदि विज्ञान युग का 
प्रारम्भ होने योग्य अनुकूल समान दशा होती, तो शंकराचार्य के 
प्रखर तकशास्त्र से बिदी्ण हुए तत्त्वज्ञान के विनाश से नवीन 
तर्कशास्त्र और नवीन भौतिकवाद उत्पन्न हुआ द्ोता | सारे आध्या- 
त्मबादी तस्तवश्लानोंकी सबो गी जांच करने पर इसके सिवाय और 


( हढंदर् ) 


कुछ भी निष्पन्न नहीं हो सकता । ऐसी स्थितिमें या तो शून्यबाद॑, 
संशयवबाद और मायाबाद उत्पन्न होता है। अन्यथा ऊंचे दर्जें का 
तकवाद और भोतिकवाद अवतरित होता है। उस समय की 
सामाजिक परिस्थिति विज्ञान के अनुकूल नहीं थी इसलिये उल्टा 
भायावाद उत्पन्न हुआ ओर सारा बीड्धिक पराक्रम व्यर्थ गया | 
समाज को दुगति के दीघ घने अंधकार से अस्त करने के बाद 
निंद्रा और दु.स्त्रप्न ही तो तक्त्वज्ञान के परिणाम निकल सकते हैं 
ओर दूसरा निकल ही कया सकता है । 


अन्त में संसार के विरक्त इश्वर शरणता ओर अनन्य भक्ति 
यही धर्म-रहस्य बाकी रह गये | वारहवी शताब्द से लेकर हिन्दू 
साम्राज्योंके अन्त होने तक मायावाद भक्तिवाद और जातिभेदा- 
त्सक आचरण. यही सच्चा हिन्दू धर्म बन गया, मुसलमानों, 
मराटों और अंग्रजो के राज्य में भी यही अव्याहत रूप से 
चलता रहा । 


तक रल्ल पं० लक्ष्मण शास्त्रीजी लिखित हिन्दू धर्भ समीक्षा 
से, उद्धृत प्रूष्ट १४४-१४५ । 


शेव, वेष्णव, बोदड और जेन आदि विश्व-धमम 


इन धर्मोका पुरस्कार वेदिकेतर वरिष्ट वर्गों ने किया पुरोहि- 
ताई से जिनका सम्बन्ध नहीं था एसे राजन्य उनकी प्रस्थापनामें 
अरुआ बने वेदिकोंकी त्राह्मण प्रधान यज्ञ धर्म संस्था भीतरी 
ओर बाहिरी कारणों से जिस समय क्षीण होरही थी लगभग 
उसी समय पश्चीस सो वर्ष पहिले इस नई घर्मं संस्थामें जोर आने 
लगा | बेदिक धर्म की अपेक्षा इसका निराला बड़प्पन यह था कि 
इसमें सब मानकों के लिए श्रेयका मार्ग खोल देने बाली व्यापक 


( ४६० ) 


उदार भावना थी । किसीभी परिस्थितका जातिका और समाज 
का उच्च नीच पतित और उन्नति मानव शुद्धि होकर धार्मिक परम 
पदवीको प्राप्त करसकता है । हिन्दोस्थान में ऐसी घोषणा करने 
वाले विश्व घम्म दूसरे समाज-संस्थाके राष्ट्रोंकी अपेक्षामें पहिले 
उद्यम आये। बेदिक आर्यों द्वारा निर्मित-समाज संस्थाके विरुद्ध 
इन विश्व धर्मो ने सिर उठाया | बवंदिक आय-घमके अनुसार 
त्रेवशिक आर्य ही घमंतः पवित्र माने गये थे वेअपनी परम्परागत 
पब्रिन्नताके जारपर अवेदिकों ओर शूद्रोका हीन सामाजिक स्थित 
में पड़े रहनेके लिए लाचार करते थे, ओर स्वयं आधिभोतिक 
सुखोंके हकदार और ध!मिक पविच्रताकी स्व॒तंत्र योजनाको और 
अवेदिकतर सामान्य जतनाका जन्म सिद्ध अपविन्नताकों नष्ट 
करनेका प्र|रम्भ इन विश्व घर्मा ने किया । 


शेव ओर वेष्णाव घर्मोकी परम्परा बद-पूवंक से चाल्यू थी 
बेदिकेतर अनेक सुमस्क्रत संघामे य घर चालू थ । उत्तर भारतके 
पश्चिम ओर वायव्य-विभागमें श्र ओर वष्णव धर्मके नेताओं 
ने एकेश्वर-भक्ति का जोरों से प्रचार करना शुरू किया। वेद 
कालीन वृष्णिअंधक कुलमें वासुदेवकी भक्तिका पंथ प्रचलित था 
इसीकों महाभारत में नारायणीयघर्म अथवा वाष्णेब अध्यात्म 
कहा है सामान्य लोगोंमें काश्मीरसे बंगालतक ओर हिमालयसे 
रासश्वर पयन्त शिव भक्ति चालू थी। उनमें भी बढ़े २ तत्व 
वेत्ता उत्पन्न हुए इन घर्मेनि वदिकयज्ञ संस्था, पशु याग ओर 
ब्राह्मण महात्म्यका निषेध किया इंश्वर एकही है ओर उसकी 
भक्तिसे सारे सनुष्य पवित्र होकर परमेश्वर पदको प्राप्त होते हे 
परमेश्वर भक्तिके आगे वाकीकी धार्मिक बिधियों व्यर्थ हैं नीतिके 
आचरण ओर भक्ति से ही मनुष्यका उद्धार होता है ब्राह्मण 
क्षत्री बेश्य शूद्र ये सभी भगवद्भक्तिसे शुद्ध द्वोकर मुक्त होते हैं । 


( , ४८१ ) 


इस विचार सरणि को एकेश्वर भक्ति के शव और बेष्णव 
सम्प्रदाओंने महत्त्व दिया | 

ये सम्प्रदाय पहिले बेंदिक मार्गोके विरोधी थे. परन्तु जब 
इन्हें बेदिक मार्गीय ब्राह्मणादिकोंने स्वीकार कर लिया तब इनका 
बिरोध शान्त हं। गया. बुद्धोत्तर कालीन हिन्दू समाजमें इन्हीं धर्मो 
का महत्व हे | बेष्णव घभके बेदिक धसमें मिल जाने पर ही भग 
बद्गोता तेयार हुई हे । इस एकेश्वर भक्ति सम्प्रदायका आश्रय 
लेने वाले लोगोंने ही पोराशिक घमंका प्रचार किया । वेदिकेतर 
हीन धमं-कल्पनाओंकों तो पुराणोंने बडुत महत्व दिया हे । मुह्प्ते. 
ज्योतिष फल ज्योतिष. ग्रह-नक्षत्र-पूजा बृत. तीथ, उद्यापन अआदि 
को आगे इन्हीं सम्प्रदायोकों स्त्रीकार करने वाले ब्राह्मणाने महत्व 
देकर अपनी उपर्ज।विकाके लिये सामान्य समाज के अज्ञान ओर 
देव-बादका पोषण किया । 


उत्तर-भारतके पूर्व-भागमें काशी-और बिहार प्रांतमें वेदिकेतर 
सुसंस्कृत मानव संघोम से जन और बोद्ध ये दो नय. महान धर्म 
प्रकट हुए । य भी विश्व-धर्म ही थे | कारण इनमें भी यह विचार 
मुख्य था कि सार श्रेष्ट-कनिष्ट दर्जके मानव संयमसे ओर नीतिसे 
शुद्ध हाकर नि.श्रेयसके अधिकारी होते हैं । य धर्म अधिक पाखंडी 
या वेद वाह्य नास्तक थे। इन्होंने वेद देव ओर यज्ञ तीनों पर 
आक्रमण किया। थे धम अयणोन निर्माण किये ओर »मण सत्ता 
धारी ज्ञत्रयादि वर्गके थे | ब्राह्म णांकी श्रेष्त। ओर उनकी रची 
हुई समाजिक पद्धति बदलनेके लिए उन्हों ने त्रेद. देव और यज्ञ 
इस मूल आधार पर ही कुठाराघात किया । 

जैन बोद्ध और ब्राह्मण ग्रन्थोंसे जान पड़ता हेकि श्रमणां ओर 
मुनिओंने मुख्य मुख्य प.खंड (धर्म) पे.ज्ञाए | चाबोक अत्यन्त मूल 
गामी परंक्षक पढत था। परन्तु महाभारतमे कहद्दा है कि वह भी 


( ४८६२, ) 


मिक्ु मुनि था । परित्राजिकों और भ्रमणोंकी संस्कृति पहिले बेंदि- 
केतरोंमे उत्पन्न हुई थी । कारण उनका समाज यहां बेदिकोंकी 
अपेक्षा पुराना था । सत्ताधारी बेदिकोंकी सामाजिक पद्धतिके दुष्प- 
रिशाम पहिले उन्हें अधिक महसूस हुए ।। उन्हें संसारकी नितानन्‍्त 
दुःखमयता पहले प्रनीत हुई | महाभारतके% एक उल्लेखसे मालूम 
होता है कि तक्षक (नाग कुल्लीन राजा) नम्न श्रमण हो गया था। 
आदि पर्वकी सर्प-सूत्रकी कथासे सूचित होता है कि बेढिक आये 

गोके बरी थे | नागोने जन तीथंकरकी संकटसे रक्ताकी। ओर 
नाग तीथंकरके मित्र थे, एसा जन कथाओसे मालूम होता है बुद्ध 
देज गण सत्ताकी पद्धतिम रहने वाले समाजमे उत्पन्न हुए थे। 
कृष्णा बासुदेव भी गण तत्र-समाज-पद्धति बाल वृष्णागंघाकुलमे 
उत्पन्न हुये थे। पहल पहल बेदिकेतर समाजमे भी जटिल (जटा- 
धारा), मुडा (मुंडे सिर), तापस. परित्राजक आज़ीबक. निम्न॑न्थ, 
नग्न और गेटकोके पन्थ निर्माण हुए और फिर वदिक लोगोमे 
भी इन पंथीका जन्म हुआ । 


हिन्दू धर्म समीक्षासे प्रष्ट ११३-१३५ | 
“बेदिक आये का श्रौत-स्मात्ं धर्म” 


वदिकेतर लोगों को सामाजिक दासता में रखने के काम से 
श्रीतस्मार्त धर्म के अनुयायियों न वंदिक धर्म की पविदत्रिता का 
उपयोग किया। उन्होंने दस रोको व दिकधर्माचरणका या उसके स्वी- 
कार करनेका अधिकार ही नहीं दिया! उन्होंने दूसरोंको ब्रात्यस्तोम 
नामक विधि सामवेद के तारड्य त्राह्मयण में और कात्यायन श्ौत- 
सुञ्नमें कही गई हे । अनुमान होता हैकि उसका उद्देश्य अब दिकोंको 
बेदिक बना लेना है | परन्तु वह अमल में बहुत कम ही लाई गई । 


# सोउपश्यत्‌ नग्न श्रम अगा।छुंतम (-महाभाग्त आदि पे | 


( छह ) 


पुराने ध्मंसुत्रों ओर स्पृतियोंमें बेदाध्यन करनेपर शू द्रादिको प्राश 
दण्ड की आज्ञा हे | बेंदिक यज्ञ और स्मार्त धर्म से पवित्र हुआ 
आर्य ही समाज का सच्चा स्वामी था| उसे यह स्त्रामित्व. और 
श्रेष्ठल्ल बेदिकघमंके जन्म सिद्धि अधिकारके कारण मिलीहुई पवि- 
ततासे ही प्राप्त होता था । यह पवित्रता ब्राह्मणांकी पुरोहिताईसे 
प्राप्त होती है । इसलिय ब्राह्मणांको समाजमे श्रेष्ठ स्थान दिया गया 
कुछ लोग कल्पना करते हैं कि ब्राह्मण का अर्थ हे त्यागी, ज्ञानी, 
संयमी तपस्वी । परन्तु श्रोत स्मार्त कायदे के अनुसार ब्राह्मण 
शब्द का यह वाच्याथ नहीं | माह्मण यदि दूसर बरस की स्त्रियों 
के साथ व्यभिचार करें तो उसके लिये स्छृतियों में बहुत हल्क दंड 
का विधान है ओर ओर उसके साथ उसे विवाह करने की भो 
आज्ञा दी गई हैं। शुद्र स्त्रियां को रखेल के तोर पर रखन की तो 
बढ़े बड़े धर्म स्मृतिकारों ने आज्ञा दी हे | जिन्‍्होंन नहीं दी हे, वे 
वाकायदा काई विशेष दंड भी नहों बतलात । इसके विपरीत यदि 
दूसर वर्णाका या शुद्र वर्णका पुरष ब्राह्मण या आये स्त्रीसे विवाह 
करता है अथवा व्यभिचार करता हे, ता उसे अत्यन्त तीब्र यात- 
नामय प्राणय-दंड का विधान है। ब्राह्मणों को किसी भी अपराधसमें 
प्राण दंड नहीं मिल सकता | त्याग संयम और तप से विचिलित 
हुए ब्राह्मण को तो दूसरे वर्शके समान ही दण्ड मिलना चाहिए 
परन्तु वेद और स्म्ृतियोमे इससे उल्टा ही है ब्राह्मण और बेद्क 
अआयकोा अबदिकों की अपेक्षा जन्मसिद्धि सुभीत और अधिकार 
बहुत ज्यादा दिय हैं । श्रोत-स्मात कायदे में सम्पत्ति, सत्ता भाग 
ओर सम्मानके विषय में ब्रह्मणोकों जितने सुभीते हैं उतने किसी 
को भी नहीं हैं| उन कायदों के दृष्टि से त्याग. संयम. ज्ञात ओर 
तप को कोई अधिक महत्व नहीं दिया गया है । 

जिस ज्ञन को महत्व दिया है वह वेद-विद्या या पुरोहिताई का 
ज्ञान है । न्‍्याय-दान का काम कानून के पंडित ब्राह्मणों को पहिले 


( ४४ ) 


मिलता था | ज्षत्रियों और बेश्यों को ब्राह्मण न मिलने पर मित्रता 
था। शूद्र चाहे कितना भी कादन का पंडित क्‍यों न हो. मूर्ख 
ब्राह्मण उससे अच्छा है. यह सारी स््ठतियोंमें जोर देकर कहा गया 
है । स्मृतियों का कायदा है कि ठ जज की और लगान की दर 
ब्राह्मण के लिए सब से कम होनी चाहिये। पुराहिती विद्या वाले 
ब्राह्मण३कों सारे कर माफ थे । स्प्रति हहतो है कि न्याय दान करने 
के समय ब्राह्मण का मुकदमा सब से पहिले चलाया जावे । 
ब्राह्मणों का अपने से नीचे के वर्णा के ठपवसाय करने की आज्ञा 
थी परन्तु नीचे के वर्णा का विशेष कर शुद्रों को उच्च वर्ण 
के किसी भी धन्धेकों करने की मनाही थी। प्राणान्तिक आपत्ति 
के समय भी नीचे के वर्ण वाले क लिए उच्च वर्णके उद्योग या 
व्यवसाय करना स्मृतियोंके अनुसार बड़ा भारी अपराध था । 


हिन्दू धर्म समीक्षा से प्रष्ट १२७६--१३० 


“आये समाज ओर वेद धर्मका पुनरुझीवन”” 


आये समाज बेदो की प्रमाणता स्व्रीकार करने ओर स्मृति: 
पुराणोक्त धर्म का त्याग करके निर्माण हुआ पंथ है । यह वेदों के 
ब्राक्षण भाग को वेद नहीं मानता । इस पंथ वालो ने समझ रक्‍्खा 
है कि केवल मन्त्र भाग ही सच्चा वेद है चू कि ब्राह्मण भाग का 
विस्टृत कर्ं-कशड इस युग में बिल्कुल मूस्बता पूर्ण है। इस लिये 
उन्होंने उसका वेदत्व ही निकाल फेंका | इस पंथ के मुख्य आचार्य 
स्वामी दयानन्दने वेदों का नया अर्थ लगाया है । उन्होंने बेदों को 
एकेश्वरबाद की पोशाक दी हे | मन्त्र भाग में जहां पशु यज्ञ का 
अकरण आता है। वहां उनका रूपात्मक अर्थ बिठाया है । स्वामी 
दयानन्द की दृष्टि से वेद पूरे प्रमाण हैं । 

स्वामी दयानन्दने अर्र तप!र्चान बेद मत्नाका बड़ी खीच तान 


( ४७६४ ) 


के साथ अर्थ करके बेदों को नये युग के अनुरूप बनाने का व्यथे 
घटाटोंप कियाहे वेदोंकी गई बीती कल्पनाओंका पुनरुज्जीवन करके 
नये सामाजिक जीवनके लिये उपयोगी नवीन अथ निर्माण करनेके 
प्रयत्न में बोद्धिक दृष्टि से स्वामी जो को जरा भो यश नहीं मिला 
आर्य समाज एक तरह से इस्लाम की प्रतिक्रिया है । एकदेव. और 
१ बेद और एक धम का संदेश नवीन थुग के अनुरूप नहीं हो 
सकता । बारह सो वष पहिल मुहम्मद साहब ने जो संदेश अरबों 
को दिया बैस। ही संदेश अन्धानु करण से इस विज्ञान प्रधान युग 
में देना अत्यन्त अभ्रासंगिक है-- 

कुछ लोग कहते है कि मून वद्किधमंका पुनरुज्ञायन करनेसे 
हिन्दुओका सच्चा उत्कप होगा । बुद्ध-पू्व-घमका संदेश देनेसे हिन्दू 
पद्दिल जैसे पराक्रमी बनेगे। परन्तु यह एक ऐतिहासिक असत्य है 
कि बुद्धात्तर कालमें हिन्दू दुबल ऑर हान बन गये थे। वास्तबमें 
बुद्धत्तर कालमे हिन्दू दुबल और होन बन गये बास्तवमें बुद्धातर 
काल मे ही हिन्दुओके तीन चार बड़े बड़े साम्राज्य हुए हैं। 
उतने बड़ साम्र:ज्य बुद्ध पूव कालमें कभी थे, इसका इतिहासमें 
कोई प्रमाण नहीं मिलता हैं । (दूसरी बात यह हेकि वेदोंकी कल्प- 
नाअआंसे तो हिन्दू आगे और भी अधिक निकृष्ट बनेंगे। कारण 
वेदोके सृष्टि-विषयक और समाज-जीवन-विषयक विचार अत्यन्त 
ओछे ओर अ्रामक है सृष्टि ओर समाज सम्बन्धी भ्रामक विचारों 
को माननेसे मनुष्य दुबंल ही अधिक बनेंगे। कारण वेदोंके सृष्टि 
विषयक ओर समाजक) कार्य-कारण भावका यथार्थ ज्ञानही मनुष्य 
को अधिक पराक्रमी ओर समर्थ बनाता है | यह सच है कि बेदोमें 
एहिक जीवनको न प्रवृतिबादको ओर भोतिक साधनोको बहुत महत्व 
दिया है, परन्तु साथ ह। निसग शक्तियोंसे अनेक देवता रहते हैं 
ओर उनकी लीला लहरसे सष्टिमे गहन ओर विघ”न होता है. 
यह महान अज्ञान भी उनमें भरा हुआ हे । इसी तरह उनमें देव- 


( एह७ ) 


ताओंकी न | 

ग्रेंकी आराधनाका शुक और व्यर्थ कर्म-काण्ड अथवा यज्ञ है । 
डस संख्यायसंख्यका ओर आडम्बरका इस समय अपनी संस्कृत 
के साथ जरा भो मेल नहीं बेठ सकता । उनमेंसे देव रूप ओर देव 
चरित्र श्राज कल के ज्ञान ओर नेतिक कल्पनाओंसे बिल्कुल 
ते मेल हैं। वतमान विज्ञान और समाजशःस्त्रके साथ तुलना 
करने पर मालू प होता है कि वदिक धम अनाड़|। समाजका था। 
बेदोंकी श्रष्ठठता उस काल होमें शोभा देने वाली ओर उस परिस्थित 
के अनुरूप थो । उन वेदोंकी इस समयक्री सुधारण, और 
स स्कृतिके साथ तुलना न करना ही अच्छा है । भास्कराचार्यका 
गणित बतंमान गणितके सामने बिल्कुल अपूर्ण और छुद्र दिखता 
है, फिर भी उसकी ऐतिहातिक योग्यता ओर महत्ता कम नहीं हे 
यही दशा वेदोंकी है । बेद उपनिषद्‌ गीता ओर दशनोंका ऐतिहा- 
सिक महत्व बहुत अधिक है परन्तु ब्तमान जीवनमें उन्हें मार्गे- 
दर्शक बनाना ञ्रात्मघाती ही ठहरेगा। 


तके रत्न पं० लक्ष्मण शास्त्री द्वारा लिखित हिन्दू धर्मकी 
समीक्षासे; प्ृष्ट १५० । १५१ । 


“+>वधी++ 


# १ त्ह्ययश, पित॒ तपण, श्राद्ध आदि धामिक बविधियोंमें जनेऊ 
कमी दाहिने कंघेसे ( ग्रपसव्य ) ओर कभी वाये कंघेसे ( सब्य ) लग्कता 
रखना पड़ता है इस कर्मको सब्यायसब्व कहते हैं। इससे इस शब्दका 

, श्रथ होता है व्यर्थंका तरस या जान बूक कर अपने सिर लिगा हुआ 
उपद्रव ॥ 





| ( भ्रह७ ) 
मीमांसा दशन 


बेदिक दर्शनों में दो ही दर्शन वेदिक हैं। एक मीमांसा, और 
दूसरा बेदान्त | 


इनको पूर्व मीसांसा ओर उत्तर मीमांसाके न।म से कद्दा जाता 
है शेष चार दर्शनवेदोंका नाम मात्र लेते हैं परन्तु उनके सिद्धान्तों 
की न तो पुष्टि करते हैं ओर न विशेष उल्लेख ही । इन दो बैदिक 
दर्शनोंमें भी वेदान्तदशनका सम्बन्ध विशेषतया उपनिषदोंसे है 
सहिताओं से नहीं हे । परन्तु मीमांसाका सम्बन्ध एक मात्र 
बेदिक संहिताओं से है | तथा ऐतिहासिक दृष्टि से भी मीमांसा 
दर्शन सबसे प्राचीन है अ्रतः हम सबसे प्रथम समीसांसाद्शंन कार 
ईश्वर विषयमें क्‍या लिखते हैं इसीपर प्रकाश डालते हैं । 


वेदान्तदर्शनके अ०« ३।२।४० व्यासर्जी लिखते हैं कि-. 

घर्म्म जेमिविरत एवं | 

अथोत्‌ जेमिनि आचाय का कथन है कि धर्म अपना फल 
स्वयं देता है अतः कमके लिये अन्य देवता या इश्वर आदि की 
कल्पना व्यर्थ है अतः यह स्पष्ट है कि मीमांसादर्शनकार कर्मफल 


के लिये ईश्वर आदि की आवश्यकता नहीं समझता है। जैसा 
कि लिखा हे । 


यागादेव फल तद्धि शक्ति द्वारेण सिध्यति। 
बतम शक्त्यात्मकं वा तत्‌ फलमेबोप जायते ॥। 
(तन्त्र वातिक) 


अथोत कर्ममें एक प्रकारकी सूक्ष्म शक्ति होती है बढ्दी शक्ति 
कर्स फल प्रदानमें समर्थ है, अतः कमंका फल कम द्वारा ही प्राप्त 


( इ४ंढीए ) 


होजाता है उसके लिए श्रन्य फल प्रदाताकी आवश्यकता नहीं है ४ 

तथा च मीमांसादर्शनके महानाचार्य श्रीकुमारिल भट्टने श्तोक 
वार्तिकमें स्ृष्टिकत्तो व कर्म फलदाताका अनेक प्रवल युक्तियों द्वारा 
खंडन किया है। जिनको हम प्र० ३६६ पर उद्धृत कर चुके हैं 
पाठक बही देखनेका कष्ट करें। 


मीमासा पर विद्वानों की सम्मतियां 


भारतीय दर्शन शास्त्रका इतिहासमें पं<देवराजजी लिखतेहैंकि 

“बेदों में जहां इश्वर की स्तुति है वह वास्तव में यज्ञों के 
अनुष्वाता की प्रशंसा हे । यज्ञ कत्ताओं का तरह तरह के ऐश्वर्य 
प्राप्त होते हैं। मीमांसक स्ष्टि और प्रलय नहीं मानते | काल की 
किसी विशेष लम्बाई बीत जाने पर प्रलय और सृष्टि होती हे इस 
सिद्धान्त को मीमांसकों ने साहस पूरक ठुकरा दिया । जब रघष्टि 
का शआरादि ही नहीं है तो सृष्टि कतोकी कल्पना भी अनावश्यक है । 
कुमारिल का निश्चित मत हे कि बिना उद्देश्य के प्रवृति नहीं हो 
सकती, जगत के बनाने में ईश्वर का क्या प्रयोजन हो सकता है । 
उद्देश्य और प्रयोजन अपूर्णता के चिन्ह हैं, उद्देय वाला ईश्वर 
अपूर्ण हो जायेगा। धर्म अधर्म के नियमन के लिये भी ईश्वर 
आक्श्यक्ता नहीं हे । यज्ञकत्ता को फल प्राप्ति अपू्व कराता है । 


क आय समाजके प्रसिद्ध विद्वान, गुरुकुल इन्द्रप्रस्थके आचाय्॑० 
प्रो० गोपाल जी ने सबब दशनमीमांसाम लिखा है कि-- 

“कारण्ट और मीमांसामें सेद यह है कि मीमांसा समभता दै कि जो 
फल मिलना दै बह एक नैतिक कमनियमके अनुसार है परन्तु काशट 
समभता हे कि फल इश्वर द्वारा मिलता है। ”? प्ृ० ११२ 

यहां आय समाजने भी श्रह स्वीकार कर लिया है कि-- 
मीमसादशंनके मतमें कर्मफलके लिए ईश्वरकी आवश्यक्ता नहीं है । 


कै 


( ४६६ ) 


शरीर न होना भी इशर के कतंड्य में बाधक हे । संसार की दुःख- 
मयता भी ईश्वर के विरुद्ध साक्षी देती है ।” 

श्री बल्देव उपाध्याय, एम, ए, साहित्याचाय | 

भारतीय दशेन, (जिस पर कि मगलाप्रसाद पारितोषिक भी 
मिला है) में लिखते है कि. तत्व-ज्ञानकी दृष्टिसे मीमांसा प्रपंच 
की नित्यता स्वीकार करती है। मीमांसा जगतकी मूल सृष्टि तथा 
अ।त्यन्तिक प्रलय नहीं मानती । केवल व्यक्ति उत्पन्न होते रहते हैं 
तथा नाशको प्राप्त करते रहते हैं, जगतकी सृष्टि तथा नाश कभी 
नहीं होता ब्रह्म सूत्र तथा प्रावीन मीमांसा ग्रन्थोंके आधार पर 
ईश्वरकी सत्ता सिद्ध नहीं की जाती ।” मीमांसा दर्शन प्रकरण । 

श्री राहुल सांकृत्य।यनजी , “दर्शन दिग्दर्शन में लिखते हैं कि-- 

“ईश्वरके लिये मीमांसामें गुंजायश नहीं। जमिनिको बेदोंकी 
स्वतः प्रमाणता सिद्ध कर यज्ञ कर्मकांड का रास्ता साफ करना था 
उसने ईश्वर सिद्धिके बखेड़ेमें पड़नेसे वेदको नित्य अनादि सिद्ध 
करना आसान समझा | 

आपने इस विषयमें प्मपुराणका एक प्रमाण भी दिया 
है । यथा--- 

दिजन्मना जेमिनिना पूर्व वेदमथा्थंतः । 

निरीश्वरेश वादेन कृतं शार्त्र महत्तरम्‌ ।। उत्तरखंड२६३ 

अर्थात्‌-जेमिनिने वेदके यथार्थ अर्थके अनुसार यह मीमांसा 
दर्शन निरीश्वरवादात्मक रचा । 

प्रसिद्ध दार्शनिक बा० 'सम्पूणानन्दर्ज' ने 'चिदविलास' में 
लिखा है कि:-- 
मर “जो लोग इश्वरके अस्लित्वको स्वीकार नहीं करते उनमें कक्ति, 
जेमिनि, बुइऔर महावीर जेस्ते प्रतिक्ित आचार्य हैं |! छू०१०३ 


( ४०० ) 


सारांश यह है कि नषीन व प्र॑चीन सभी स्वतन्त्र विचारकों 
ने सांख्य ओर मीमांसाद्शन को अनीश्वरबादी माना है यहां 
पद्मपुराणका श्लोक बडे महत्वका है उससे यह स्पष्ट होगया हे कि 
जेमिन ने वेदोंके अर्थोंको लेकर यह शास्त्र अनीश्वर वादात्मक 
रचा है इस श्लोकने वेदोंमें भी ईश्वरवाद का खंडनकर दिया है । 
यहतो हुईं मीमांसा की बहिरंग परीक्षा तथा इसकी अन्‍्तरंग 
परीक्षाके प्रमाण हम प्रारंभमे ही दे चुके है अतः यह सिद्ध है कि 
मीमांसा ओर वेद दोनोंमें वर्तम।न ईगश्वर्के लिये कोई स्थान नहींहे। 

श्री० पाण्डेय रामावतार शर्मा एम८० ओ.एलने अपनी पुस्तक 
"भारतीय इंश्वरवाद” मे लिखा है कि-- 


“पृथ्बी स्वर्ग ओर नरकके उपयु क्त बिचारोंके रहते भी संहिता 
में सृष्टि परक स्पष्ट विवरण नहीं मिलते । 


इस सम्बन्धके जो कुछ वर्णन रू पकोमे कथित है उनके 
शाब्दिकन्मर्थों से निश्चित्‌ अभिप्राय निकालना आज कठिन है 
मन्त्रोंमें पिता-माता द्वारा सजनके सदृश्य उल्लेख है ओर जिन 
देवताओं से विश्व का घारणश किया जाना वर्णित है उत्तकी भी 
जत्पत्तिके संकेत दिये गय हैं| *** 


पुरुष, हिरण्यगर्भ, प्रजापति, उत्तानपाद आदि सूक्तोंमे जो 
लिखे गये हैं, उनमें स्ष्टि विषयक अस्फुट बाते हैं। जिनको आधार 
बनाकर ब्राद्षणकालमे प्रथिवीके बननेके सम्बन्ध बराह कच्छुप 
आदिके आख्यान उपन्यस्त किये गये ।” 


इस प्रकार सभी स्वतन्त्र विचारक विद्वान इसी परिणास पर 
पहुंचे हैं। ध्रतः स्पष्ट है कि संदिताओंमें न तो वर्तमान इश्वरका 
बरेन हैं और न सृष्टि उत्पत्ति आदिका । 


( ४०१ ) 


प्रलय 


- सुप्रसिद्ध बेदिक विद्वान वेदतीर्थ श्री पं० नरदेबजीने अपनी 
पुस्तक, ऋग्वेदालोचन, में लिखा हे कि-- 


“कबेवान्त सूत्रकार बाद्रायण व्यास और उनके भाष्यकार 
शंकराचार्य शब्दोंका नित्यत्व स्वीकार करते हैं. किन्तु एक बात 
विचित्र कहते हैं कि स्वयं शब्द नित्य नहीं हैं वे जिस वस्तु, जाति 
के वाचकर हैं वह जाति नित्य है. इसलिये इन्द्र आदि देवताओंके 
नाम अनित्य हैं तो भी वेदोके नित्यत्वमें बाधा नही पड़ती क्‍यों 
कि--इन्द्र आदि देवताओंकी जाति नित्य है |” प्रू० ६३. ६४ 

झागे आप लिखते है. कि--- ' मीसांसाकार का मत है कि 
प्रद्यकालमें बेदोके नष्ट होज।नेके पश्चात्‌ बचे हुए ऋषि लोग 
अपनी स्मृति के बल पर पुनः वेदोका उद्धार करते हैं प्र-६५ 


डपरोक्त लेखसे यह स्पष्ट है कि, वेदान्तदर्शनकार व्यास तथा 
जैमिनि ओर उनके भाष्यकार श्री शंकराचार्य आदि सभी विद्टानों 
ने इस जगत्‌की एक देशीय प्र लयको स्वीकार किया है क्‍योंकि उन 
के मतमें वेदोमें कथित सभी पदार्थ जातिरूपसे नित्यहैं तथा ज्यक्ति 
रूपमें नाशवान है अतः प्रृथ्वी चन्द्र,सू्यं, मनुष्य,पशु आदि सभी 
जातिरूप से नित्य सिद्ध होगये | अत: इनसबका एकदम नाश 
होनेका तो प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता। यही बेदिक मान्यता है । 


इसीको“आचाय जैमिनि ने स्पष्ट करदिया. उन्होंने प्रलयका 
अथ इस प्रथ्वीके एक खंड ( प्रान्त का प्रलय होना माना है तभी 
तो वेदोद्धारक ऋषि बचे रह गये थे | जिन्होंने अपने सत्ृति बल 
से हज पुन रुद्धार किया जेनशास्त्र भी ऐसी प्रलयको स्त्रीकार 
करते हैं। 


( शैंणर ) 
सारांश 


सारांश यह है कि मीमांसकों की निम्न लिखित मान्यतायें 
सिद्ध हैं । क 

(९) इस संसारकी वास्तविक स्व॒तन्त्र सत्ता हे यह अम. 
विज्ञानमात्र, मायामान्न विवर्त, अथवा परिणाम. मिथ्या. स्वप्न, 
आदि नहीं हे । 

(२) यह जगत अनादि निधन है न यह कभी उत्पन्न हुआ है 
आर न इसकी कभी प्रलय ही हागी । 

(३)कर्माका फल दाता कोई ईश्वर आदि नहीं है अपितु कर्म 
स्वयं ही फल प्रदान की शक्ति रखते हैं अर्थात्‌ कर्मा से अपूर्च! 
(संस्कार) होता हे ओर उस अपूब से फलन्नप्राप्त हाता हे। तथा 
जगत नित्य होने से उसके कर्ताधरता की भी आवश्यक्ता नहीं है 
इसलिये ईश्वर नही है । 

(४)आत्मा प्रत्येक शरीर में प्रथक २ हे और व अणुपरिम/ण 
नहीं है श्रपितु महत परिमाण हे | 

(५) बेदोंमें जा सृष्टि उत्पत्ति विषयक कथन प्रतीत होता है 
बह वास्तविक नहीं है अपितु अथंवादमसात्र है अधात भावुक भक्तों 
की स्तुति मान्न है । 

व वि 
उपनिषद्‌ व वेदान्त दर्शन 

मीमांसा के पश्चात्‌ दूसरा वेदिकदर्शन बेदान्तद्र्शन है इसको 
उत्तर भीमांसा भी कट्दते हैं जिस प्रकार मीमांसामे ब्राह्मण ग्रन्थों 
के अज्ञादि का समन्यव किया गया है उसी प्रकार वदान्तमें ओऔप- 
निषद्‌ श्रुतियों का समन्वय किया है ज्ञिस समय बाद्रायण ने 
यह बेदान्त शारत्र बनाया था उस समय भारतवप मे बोद्धों 
का साम्राज्य था. अर्थात अनात्मवादका बोल बाला था उपनिषयोे 


( रंथ३ै ) 


तथा उम्रकी परस्पर श्रुतियों का प्रबल खंडन किया जारहा था 
ऐसे समयमें यह आवश्ययक था कि उन सबका उत्तर विया जाये 
तथा परस्पर विरुद्ध श्र तियों का समन्वय किया जाये. यही कार्य 
बादरायणने किया | हम पहले लिख आये हैंकि वेद्कि कालमें तथा 
उपनमिषद्के समय तक भी वतमान कता इंश्वरका आविष्कार नहीं 
हुआ था सबसे प्रथम हम गीता में इस इेश्वरबाद की कलक देखते 
है उसके पश्चान ता यह सड्धान्त सर्वोपरि बनता चला गया 
एतिहासिक दृष्टि से विचार करने वालोंके लिए यह विच।रणीय हे 
कि किस प्रकार वेदिक श्रध्यात्मवाद ने उपनिषदोमें शने शने एक 
ब्रह्मवादका रूप घारण किया, तथ। पुन :वहीं एक ब्रद्यवाद सिद्धान्त 
अथोत्‌ अद्नेतवाद बन गया । 

हमारा रृढ विश्वास है कि मूल वेदान्त सूत्रों मे, मायाबाद्‌ 
या अबिद्य बाद. परिणामबाद विवतबाद आदिका उल्लेख तक भी 
नहीं है | विशशष्टाहतादि भी उसका विषय नहीं है । इसके प्रथम 
सूत्र मे ब्रह्म की जिज्ञासा की गई है. यहां ब्रह्म नाम आत्मा का है 
यह ब्रह्म न तो शझ्टूर का सायाबच्छिन ब्रह्म है ओर न नवीन नया- 
यिकरो का ख॒ष्टिकतता इश्वर हे । 


जनन्‍्माधयस्य यत ॥ २॥। 

इससूत्रम भी सृष्टि उत्पत्तिका कथन नहींहे। हमे आश्रय हाता 
'' है कि सम्पूर्ण आचार्या ने यहां सष्टि की उत्पक्ति आदि अथ किस 
प्रकतर किये हे | यहां शब्द्जन्मआादिहे न कि सजन बप्रलय आदि 
जन्म शब्द्स॒ष्टि की उत्पत्ति के लिए न तो कहीं शास्त्रों मे ही युक्त 
“हुआ है तथा न लोकसें ही इस शब्दका इस अर्थमें व्यवहार होता 
है। अतः इसका सरल झर्थ है इसके जन्म आदि जिससे 
होते हैं वह अ!त्मा है। ईश्वर को खंडन तो स्वयं सूत्रकार ने ही 
प्रबल युक्तियों से किया है। जिसका वर्शन सप्रमाण आगे है । 


( ५०४७ ) 


अथोत्‌ यहां शरीर के जन्म व मरण आदि का कथन है । 

इसी प्रकार:-- 
शासत्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

का अर्थ भी यह नहीं है कि जिससे ऋग्वेदादि उत्पन्न हुए हैं 
वह ज़द्य है । अपितु इसका अर्थ यही है कि 'शास्त्रं योनिः अस्य' 
अथोत्‌ शास्त्र है योनि ( कारण ) जिसका यह आत्मा है। यहां 
शास्त्र उपलक्षण मात्र हे अथोत इससे अनुमानादि सभी प्रमाण 
गृहीत हैं | अ्रभिप्राय यह है कि बह प्रमाणों से सिद्ध है। दूसरा 
अथे यह भी हो सकता है कि वह सम्पूर्ण भाषा व ज्ञान का कारण 
है। आ्रात्माकी सिद्धिमें य दोनों हेतु बहुत ही प्रबल है । अतः हम 
बेदान्त के कुछ सूत्रों का वास्तविक अथ लिखते हैं 

अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ॥ १ ॥ 

अर्थ--संसार की निस्सारता जान लेने पर आत्म ज्ञान उपादेय 
है। ( अतः ) इस लिए न्रक्ष जिन्नासा त्रक्ष-आत्मक्ञान की इच्छा 
करनी नाहिये । 

( प्रश्न ) सूत्र में ब्रह्म शब्द, ईश्वर परमात्मा, ब्रह्म बाचक है 
आपने इसका अर्थ “आत्मा” किस प्रकार किया है । 

(उत्तर) श्रतिमें आत्माके ही ब्रह्म ईश्वर आदि नाम हैं यथा-- 


“अयम्रात्मा ब्रह्म ब॒० २।५।१६ 
अथोत यह आत्मा ब्रह्म है सब साक्षी है । प्‌ 
“ये आत्मा5पद्दतपाप्मा सोडन्वेशवव्य/ कह 
“/स विजिज्ञासितव्यः छा० ८।»१ 
जो आत्मा पापों से मुक्त हे उसका अन्वेषण करना चाहियें 
“श्ात्पा वा भरे द्रष्टन्य/ श्रोतव्य/ व० २।७।५ 
आत्मा का द्शेन करना चाहिये; उसको सुनना चाहिये, आदि 


डी 


( ४०५ ) 


श्रतियां आत्मा को जानने का उपदेश देती हैं, अतः यहां झात्मा 
के जानने का उपदेश है । 

अभिप्राय यह हे जिस प्रकार मेत्री को संसार से वेराग्य दो 
जाने पर याज्षवल्क्यसे उसने कहा था कि-- 


येनाहँ नामृतारस्या किमह तेन कुर्याम्‌ / कृ० २।४।३ 

महाराज यदि इस विशाल बेभव से में श्रम्ृत पद को प्राप्त 
नहीं हो सकती तो इस धन का मैं क्‍या करूंगी. अतः मुझे! वह 
वस्तु प्रदान करे । जिससे में जन्म मरण रूप दुःखो से मुक्त द्वो 
कर नित्य आनन्द को प्राप्त करू, इस पर महर्षि याश्वल्क्य ने 
डसको आत्मज्ञान का उपदेश दिया था. और कहा था कि 

न द्वि सवेस्थ कामाय स्व प्रियं भवति, आत्मनस्तु 
कामाय सब प्रियं भवति ॥ कृ० २।४।३ 

हे मैत्री ' संसार में पुत्र. स्त्री, पति. धन. शरीर आदि, पुत्र, 
आदि के लिये प्रिय नहीं होते श्रपितु आत्मा के लिये सब कुछ 
प्रिय होता है इसलिये आत्माका दर्शन श्रवण , मनन. अ।दि करना 
चाहिये । अतः श्रतिमें ज्ञातव्य पदाथ एक मात्र आत्माको ही कहा 
है. अतः यहां भी महर्षि व्यास ने ब्रह्म शब्द से आत्माका ही 
उपदेश किया है । 


तक्षत्मनमेवावेदाहं ब्रक्मास्मीति तस्मातत्सवेपभवत । कू० १४ 
. अथोत्‌ उसने अपने को में ब्रह्म हूँ ऐसा जाना, इसी से वह्‌ 
कब ( स्बझ्ञ ) हो गया | 
तरति शोकमात्मविदिति, छा० ७१३ 
इत्यादि श्रुतियों से अतत्मा ओर ज्र्ष की एकता का वर्णन 


, #; 


( ४०६ ) 


किया है अतः यहां भी ब्रह्म शब्द से आत्मा अभिप्रेत है। इसी 
प्रकार जैन शास्त्रों मे भी आत्म ज्ञान का उपदेश है । 

सिद्धः शुद्धआत्मा स्ज्ञः सवलोक दर्शी च | 

बह 0 ५. 

स जिनवर मेणितः जानीहि त॑ केवलज्ञानम्‌ ॥ अ्रष्टपाहुड़ 

यथानाम को5पि पृरुषो राजानं ज्ञावा %दधाति | 

ततस्तमनु चरति पुनरर्थाथिकः प्रयत्नेन || २० ॥ 

एवं हि जीब राजो ज्ञातव्यस्तेथव श्रद्धातव्यः । 

बच * 

अनु चरितव्यथ्व पुनः स चेव तु मोक्षकामेन ॥ २१॥ 

तथा च स्ट्रति में है कि-- 

आत्मा वा देवता सर्वाः | पनु भ० १२ 

एतमेके वदन्त्यम्रि मनु मन्ये प्रजापतिम्‌ । 

इन्द्रमके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌॥| मनु ०० १२)६ 

अथात अत्मा ही सब देव रूप है. इसी आत्मा का विद्वान, 
अधि मनु प्रजापति. इन्द्र. ग्राण ब्रह्म शास्वत आदि नामो स 
कथन करत है । 
शरीर यदवामोति य चाप्युत्कामतीश्वरः ॥ गीता, अ०१५ 

इस खाक का भाध्य करत हुय श्री शक्लुराचायर्जा न लिखा हे । 

“इश्चर:, देहादि संघात स्वामी जोवः” 

अर्थात यहां 'इंश्वरका श्रर्थ देहादि संघातका स्वामी जीव” हे, 
अतः सर्व शास्त्र एक मत से ब्रह्म का अर्थ आत्मा करत हैं१ 
बतमान इसलिये काल्लीन इंश्वर की रचना बेदिक समयमें नहीं हुई 
थी, अतः उसका कथन भी बंदिक बांगसय सें नहीं मिलता | 
लिय यहां शअत्माका ही कथन है | 


(६ ४०७ ) 
शाख्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 


सम्पूर्ण शास्त्रों का मूल कारण होने से. आत्म का सर्वज्ञत्व 
सिद्ध है । शास्त्र में दो बातें होती है । १ भाषा + ज्ञान संसार की 
सम्पूर्ण पुस्तकें किसी न किसी भाषा में लिखी हैं. इन भाषाओं का 
तथा उन पुस्तकोमे जो ज्ञान है उन सबका मूल कारण आत्मा है. 
अतः आत्मा स्वजक्ष सिद्ध होता हे। क्‍यों कि श्राज तक जितना 
ज्ञान प्रकाशित हो चुका है. उसका भी अन्त नहीं है. इन सब ज्ञानों 
का तथा सब भाषाओं का हर कारण आत्मा ही है | यदि इसका 
मूल कारण आत्मा न होता तो लड़ पदार्थ भी भाषा बोलते नज़र 
आते तथा वे भी पुस्तकें निमाण करते परन्तु आज तक कोई भी 
व्यक्ति किसी जड़स भाषा या ज्ञान नही सीखा. अतः य आत्माके 
श्रस्तित्व में तथा सर्वज्ञता में प्रमाण है । 

अभिप्राय यह हेकि अनादि कालसे आज तक जितनी भाषा- 
ओंका व ज्ञानका अआविष्कार हुआ है। और भविष्यमें जो आवि- 
प्कार होगा । उन सबका मूलकारण आत्मा था आत्मा है. आत्मा 
होगा | अतः सम्पूर्ण ज्ञान, व भाषाओंका मूलकारण आत्मा है । 
अतः जिस आत्मा द्वारा अनन्त ज्ञान का प्रकाश हो चुका हो उस 
आत्मा के सववेज्ञ होने में सनन्‍्देह ही नहीं करना चाहिये । 

आत्मा को न मानने वालोंको श्रुति ललकारती है कि अयि ? 
नास्तिको जरा विचार करो ? 


येन बागभ्युधते | येनाहुमंनोमतम्‌ | 


येन चक्तू षि पश्यति, येन प्राणः प्रणीयते । केम-३० 


कि जिसके कारणसे तुम बोलते हो. मनन करते हो. देखतेहो, 
तथा जीते हो.डसी श्रात्माको अस्वीकार करतेहो। यदि यह आत्मा 


( दण्ड ) 


एक पल भर के लिये इस शरीरसे निकल्ल जाये, तो आपको शात 
हो जाये कि वास्तवमें हमारी क्‍या हस्ति है। वस जो तुम खातेहो, 
पीते हो, देखतेहों, आनन्द लेते हो वह सब इस आत्माकी कृपाका 
फल है, उसी को न मानना अपने आपसे मुकरना है। अथवा 
ऐसा ही है. जैसा काई कहे कि “सम मुखे जिल्/ नास्ति? उससे 
कोई कहे कि जब आप के मुख मे वाणी नहीं है. तो बोलते केसे 
हैं ? यही बात सूत्रकार कहते है कि जो भाई यह कहते हैं आत्मा 
नहीं है, वे बोलते किस के आधार पर है. कया बाणी बोलती है, 
यदि यह बात हे, ता मुरदोंकी भी बाणी बोलनी चाहिये. परन्तु 
हम ऐसा नहीं देखते अतः भाषा और ज्ञानका मूल कारण होनेसे 
आत्मा को मानना चाहिये । 


तथा च॒ श्री शह्लराचार्य जी ने इस “'शास्त्रयानित्वात्‌” सूत्र 
का अर्थ निम्न प्रकार भी किया है-- 


“यथोक्मग्वेदादि शास्त्र योनिः कारण प्रमाणमस्य 
बढ्यणों यथावत्‌ स्वरूपाधिगमे | शाख््रादेव प्रमाणाद्‌ जगतो 
जन्मादिकारणं ब्रह्मादिगम्यत इत्यमिप्रायः ।* 


अथोत्‌ "ब्रह्म के यथावत्‌ स्वरूपावबोध के लिये शास्त्र ही 
( योनिः ) प्रमाण हैं। अभिप्राय यह है कि शास्त्र के द्वारा हां 
ब्रह्म का सश्टि कठृंत्व जाना जाता है |” यहां श्री शक्वूराचायजीने 
षष्टी तत्पुरुष समास न करके बहुत्रीहि समास किया है। 
जिससे प्रथम के सब कल्पित एवं असंगत अर्थां का निराकरण हो 
कर सूत्र का वास्तविक ओर युक्तियुक्त अर्थ प्रगट हो गया है | 


ब्रह्म शब्द आत्मा का बाचक है इसका विस्तार पृबंक वर्णन 
प्रथम हो चुका है । 


( ४०६ ) 
माया ओर वेद 


श्री शह्ब॒ुराचायंजीका अद्वेतवाद वंदिक नहीहे इसमें एक प्रमाण 
यह भी है कि माया शब्द का श्रर्थ जो अद्वेतवादी करते हैं बह 
अर्थ पूजे समय में नहीं था । क्यों कि बेदों में आये हुये 'माया' 
शब्द का अर्थ सब स्थानों पर बुद्धि तथा कम ही किया गया है। 
श्री पाण्डेय रामावतार जी शम्मों ने 'भारतीय ईइंश्वरबाद! नामक 
पुस्तक में अनेक मन्त्र इस विषयक उपस्थित किये हैं तथा अनेक 
भाष्य एवं निरुक्त आदि के भी प्रमाणों से इस विषय की पुष्टि की 
गई है | अतः सिद्ध है कि गैदिक साहित्य में माया शच्द प्रचलित 
श्रथों में प्रयुक्त नहीं हुआ है , अतः 

माया सजते विश्वमेतत्‌ (श्वेताश्वरोपनिषद्‌) 

इन्द्रोपायामिः पुरुरूप ईयते ( बृ० ५॥२।१६ ) 

आदि श्रुतियों का अर्थ हुआ--( मायो ) कममे लिप्त आत्मा 
इन शरीरादि की रचना करता रहता है । तथा च ( इन्द्र ) आत्मा 
( मायाभिः ) कर्मा से अनेक शरीर घारण करता है। तथा च 
(इन्द्रामायाभिः) यह मन्त्र ऋग्वेद मे भी आया है । उसकी व्याख्या 
करते हुये निरुक्तकार यास्काचार्य ने माया का अर्थ बुद्धि ही किया 
है । अतः उपरोक्त श्रतियों से वतंमान मायावाद या श्रविद्यावाद 
का समर्थन करना ठीक नहीं है । 

इसके अलावा हम वेदान्तके अन्य दो सम्प्रदायों का भी 
उल्लेख करते हैं जो कि जगतको नित्य मानते हैं | 

(५) चैतन्य सम्प्रदाय |-इसका कथन है कि “जगत ( प्रपंच ) 
नितरां सत्यमूतपदार्थ है? क्योंकि यह सत्य संकल्प हरिकी बहिरंग 
शक्तिका विलास है श्रुति तथा स्मृति एक स्वरसे जगतकी सत्यता 
प्रतिपादित करती हैं। यथा- 


( ४१० ) 
शाश्वतीभ्यः समाभ्य/ ( यजु० ४० | ८ 


तथा विष्णुपुराण (१।०२।५८)इन्हें अक्षय नित्य कहता है प्रलय 
कालमें भी भगवान के साथ जगतकी सूक्ष्म रूपेण अवस्थिति उस 
प्रकार रहती है जिस प्रकार रात के समय बनमें लीन विहंगमोंकी 
स्थिति | ' भारतीय दर्शन । 


यहां स्पष्ट रूपसे जगतकी नित्यताका कथन हे । तथा जिस 
प्रकार गत्रिम विहंगमोंका साश नहीं हाता उसी प्रकार प्रलयमे 
जगत॒का नाश नहीं हाता अपितु उसका तिरा भाव हो जाता है । 


(२) प्रत्यभिज्ना (त्रिकदशन) 


यह भी जगतकी उत्पत्ति आदि नहीं मानता हे | इसका कहना 
है कि--- परम शिव ही इस विश्वका उन्मीलन स्त्रयं करते हैं। न 
किसी उत्पादतकी आवश्यकता है न किसी आधारकी | जगत 
पहले भी विद्यमान था केत्रल उमका प्रकटीकरण सशष्टरिकालमे शित्र 
शक्तिसे सम्पन्न होता हे ।” भारतीय दर्शन * प्र० ५८० । 


यहां भी खष्टि रचनाका अथ सख्ष्टि उत्पत्ति नहीं अपितु उसका 
प्रकर्टकरण मात्र हे । अतः जगत नित्य हे यह वेदान्तके आचारयों 
के कथनोंसे ही सिद्ध हा जाता है | बदानत दर्शानका अपना तात्विक 
सिद्धान्त क्या था यह जानना अ।ज कठिनतर काय है । क्योकि 
इस पर जितने भी भाष्य है थे सब साम्प्रदायिक द्रष्टियोंसे किये 
गये हैं। उनमें निष्पक्ष तात्बिक भाष्य कोई नहीं है | अनः वेदान्त 
दर्शनकों सममनेके लिये इन भाष्योका ही आसरा नहीं लेना 
चाहिये अपितु मूल सूत्रोंका आशय सममनेक! प्रयत्न करना 
चाहिये। हमारा विश्वास है कि मूल सूत्रोमे इस अवेदिक और 


( ४१९१ ) 


प्रमाण आदिसे बाधित इश्वरका कथन विल्कुल नहीं है । इश्वर 
सृष्टि कत्त। है इसका ता सूत्रोंमें खंडन किया गया है । 

पद्मपुराणमे शंकर मतको प्रच्छन्न बोद्ध बताया गया है | तथा 
दर्शन दिग्दर्शनमें एक श्लोक दिया है । 


वेदो उनृती बुद्ध॒तागमोडनृतः । 

प्रामाएयमेतस्य च तस्य चानृतम्‌ ॥ 

बोद्धा एनता बुद्धिफले तथानते । 

यूयं च बोद्धाश्व समान संसदः ॥ 

'रामानुजके वदान्त भाष्यकी टीका! (अश्रतश्षकाशिकार्स) अथात्‌ 
हू शंकरमतानुयायो ? तुम्हार लिय बंद असत है इसी प्रकार बोद्धो 
के लिये बुद्ध बचन असत्य है । तुम्हार लिय वदका तथा उनके 
लिथ बुद्ध बचनोक। प्रमाण हाना मिथ्या है । उर्साप्रकार बुद्धि(ज्ञान) 
ओर उसका फल मात्ष भी मिथ्या है | इस प्रकार तुम ओर बोद्ध 
समान हो! अस्तु यहां यह प्रकरण नही है अतः अब हम यह 
दिखात है कि श्री शंकराचायजीन भी खष्टि आदिका उत्पत्तिकों 
केबल अथंबाद हा माना हे । 

तथा च महाभारत मीमासा' में रायसाहब चिन्तामणि 
लिखते दे कि-- उप|नषदोमे परत्रह्म वाची आत्मा हे | आत्मा 
ओर परमात्माका भद उपनिषदोको ज्ञतत नहीं है ।' 

अभिप्राय यह हेकि उप|नषदाम निश्चयनयकाी हष्ठटस आत्माका 
सुन्दर वर्णन किया गयाहे. अतः निःश्चयनयसे आत्मा और परमा- 
त्मा एक ही है । भद ता कर्मेके कारणसे है । वेदान्त दर्शन उपनि- 
षदोंक भाजोको ही व्यक्त करने तथा उन्हें दाशंनिक रूप देनेके 
लिये लिखा गया है । अतः उसमें भी मुक्तात्मासे भिन्न कोई जाति 
विशेष अथबा व्यक्ति विशष ईश्वर नहीं माना है । यह निश्चित है । 


( #९२ ) 


वेदान्त दर्शनमें ईश्वरका खंडन निम्न प्रकारसे किया है | 

पत्युरसामश्ञस्थात्‌ । अ० २२३७ 

संबन्धानुपपत्तेश् ॥ ३८ ॥ 

अधिष्ठानो पपत्तेथ ।। ३६ ॥ 

करणवच्चेत्न भोगादिभ्यः ॥ ४० ॥| 

अथोत्‌--ईश्वर जगतका कत्तों सिद्ध नहीं होता हे क्‍योंकि यह 
युक्तिके विरुद्ध हे । जीव ओर ग्रकृतिसे भिन्न, ईश्वर बिना सम्बन्ध 
के जीव ओर प्रकृतिका अधिष्ठाता नहीं बन सकता । इनमें संयोग 
सम्बन्ध नहीं बन सकता क्योंकि यह सम्बन्ध दो एकदेशीय पदार्थोमें 
होता है । परन्तु ईश्वरकों एक देशीय नहीं माना जाता । इनमें सम- 
वाय सम्बन्ध नहीं हा सकता क्योकि इनमे आश्रय और भआश्रयी- 
भाव नहीं है । काय कारण सम्बन्ध तो अभी असिद्ध ही हे। अतः 
इनमें किसी प्रकारका सम्बन्ध न होनेसे इश्वर जगत रचना नहीं 
कर सकता ॥॥३८॥ हि ॥॒ 

अधिष्लानकी सिद्धि न हानेसे भी इईंश्वर कल्पना मिथ्या है । 
क्योंकि निराकार ईश्वर कुम्हारकी तरह (मिट्टी) प्रकृतिको लेकर 
जगत रचना नहीं कर सकता ३८॥ 

यदि यह कहा कि कुम्हारकी तरह उसके भी हस्त पादादि हैं । 
तो उसका इश्वरत्व ही नष्ट हा गया | वह भी कुम्हारकी तरह कम 
करेगा उसका फल्ल भी भोगना पढ़ेगा ॥४०॥ 

विज्ञ पाठक वृन्द यहां देख सकते हैं. किस प्रकारकी प्रबल 
युक्तियोंसे ज़गतकताका खंडन किया गयाहै | तथा अध्याय ,रपा०३ 
के आरंभसे ही आकाशादिकां उत्पत्ति बताने बाली तथा डनका 
विरोध करनेवाली श्रुतियोंक। समन्वय किया गया है। भाष्यकारोंने 
बह्टां पर आकाश, वायु, तेज, प्राण, आदिको नित्य बताने बाली 


( #*र३ ) 


श्रतियोंको गौण माना है तथा अनित्य बाली श्रुतियोंकों मुख्य मान 
कर समन्वय किया है, वह विलकुस ही असंगत है । इस प्रकार 
उनको गोण साननेमें कुछ भी युक्ति या प्रमाण नही है । बास्तवसें 
तो जैसा कि हम प्रथम श्री शंकराचारयके प्रसाणसे ही सिद्ध कर 
चुके है कि ये सब पदार्थ जाति रूपसे नित्य हैं तथा व्यक्ति रूपसे 
उत्पन्न होते हैं और नष्ट होते रहते हैं। & यही आशय यहां भी 
शास्त्रका है अतः यह सिद्ध हे कि वेदन्त दर्शन भी जगत नित्य 
अकृतृम मानता है तथा ईश्वरको जगत कत्तों नहीं मानता । 


तथा च ऐतरेयापनिषद्‌ द्वितीय अध्याय के आरम्भ में सृष्टि 
रचना आ।दिका विचित्र बेन है | इस पर प्रतिवादीने प्रश्न किया 
कि तो कया इन सब बातोंको असम्भव माना जाय ? इसका उत्तर 
श्री शंकराचार्यजी देत हैं कि नहीं यह सब आत्मावबोध करानेके 
लिये अर्थवादमात्र हैं. अथोन आत्माकी प्रशंसा मात्र है इस लिये 
कोई दोष नहीं हे । 


(उत्तर) न अन्रात्माववोधमात्रस्थ विव्क्षित्वात्‌ । 


तथा जहां जहां इनकी उत्पत्ति आदिका कथन है, वहां वहां, शरीर 
था प्राण अर्थ है। जैसे, 


आत्मन आकाशः संभूतः, आकाशाद्‌ वायु।। आदि । 
यहां आकाशका अर्थ यूक्ष्म प्राण, तथा वायुका अथ स्थुल प्राण है। 
इसी प्रकार जहां जहां आकाश, वायु, तेज, प्राण आरादिकी उत्पत्तिका 
निषेध किया है, वहां वहां यह सांसारिक पदाथोंका वर्णन होता है । 
श्रीयुत पं० माधवराव सप्रेने श्रात्मविद्या' के प्र० ३६१ पर आका: 
शाद्‌ वायु, इस श्रूतिका अथ जीवके अवतरण परक किया है अशथांत्‌ 
आत्माके परलोकसे लोटनेका क्रम इस श्रुतिमें बताया गया है । 





( (४७४ ) 


0 
सर्वोड्यमथवादः, इत्यदोषः । 
इस उत्तरसे स्पष्ट सिद्ध है कि जगत रचना आदिका कथन 
केवल आत्मा ववाघ करानेके लिये आत्माकी स्तुति (प्रशंसा) मात्र 
है। बस्तवमे जगतकी रचना आदि नहीं होनी । 


कि. किए 5 
ब्रह्म सृष्टि और मीमोंसादशन 

'सथष्टिवाद ओर इश्वर' मे श्रीशतावधानी जी लिखत हैं कि-- 

“यद्यपि नांसदीय सूक्त की सथष्टि रचना का प्रकार ऋषियो के 
संशय से आक्रन्त है ओर नासदीय सूक्त की छटी ओर सातवीं 
ऋचा इनका खण्डन भी कर चुकी है. ता भी व्यवस्थित विचार 
करने वाले दर्शनकारोने र्ृष्टि के विषय में क्या < किया है इसक। 
किचित्‌ दिर्दुर्शन कराते हैं | बेद के साथ सबसे अधिक सम्बन्ध 
रखने वाल! पूर्वमीमांसा दर्शन है| इसके सस्थापक जैमिनि ऋषि 
हैं इनका स्र॒।ष्ठ के विषय में क्या अभिप्राय हे इसका मीमांसा- 
दर्शान की माननीय पुस्तकशास्त्रदीपिका और श्लोक बातिक आदि 
के आधार से निरीक्षण करते हैं । 

जैमिनि सूत्नके प्रथम अध्यायके प्रथमपादके पांचवें अधिकरण 
की व्याख्या करते हुए शास्त्रदीपिकाकार श्री मत्पाथे सारथि मिश्र 
शब्द ओर अर्थका सम्बन्ध कराने वाला कोन है इसका परामर्श 
करते कहते हैं. कि-- 

“जब सृष्टिकी आदि हुई हा बेसा कोई काल नहीं है | जगन 
सदा इसी प्रकारक है । यह प्रत्यक्षक अनुसार प्रचलित है. भूत- 
कालमे ऐसा कोई समय न था जिसमें कि यह जगत्‌ कुछभी न था। 
इस जगतकी प्रलय आदिसमे कोई भी प्रमाण नहीं है । 

आगे बढ़ते हुय दीर्पिकाकार कद्दते हैं कि बिना प्रमाण के भी 
यदि यह मानले कि कुछ भी नहीं था तो सृष्टि बनही नहीं सकती। 


( £६९४ ) 


क्योंकि सृष्टि कायरूप उपादेय है, उपादानके विना उपादेय नहीं बन 
सकता । मिट्टी हो तभी घट बन सकता हे. मिट्टीके विना घड़ाबनते 
हुए कभी नहीं देखा गया यहाँ त्रद्मव[दी पूर्व पक्षुरूपमें कहता है कि- 

आत्मेवेको जगदादावासीत्‌ स एवं स्वेच्छया व्योभादि 
प्रपश्वरूपेश परिणमति बीजाइव वक्तरूपेण । विदेकरसं ब्रक्ष 
कथं जड़रूपेण परिणमतीति चेत्‌ न परमाथतः परिणाम 
ब्रत्मण! किन्त्वपरिणतमेव परिणतवदेकमेव सदने कधा झुख- 
मिवाद्शा दिष्वविधावशा दिवतमा नमा त्मेवान्त्मान॑ चिद्रुप॑ जड- 
रूपधिवाद्वितीयं स॒ द्वितीयेषिर्पश्यति । सेयमपरविद्योपादाना 
स्वमप्रपंचवन्महदादि प्रप॑च सुष्टि!। (शा०दी०१।१।४-११०) 

अथ-जगतके आदियें (प्रलय कालमें ) एक आत्मा ही था। 
बह आत्मा ही अपनी इच्छासे आकाश आदि विम्पार रूपमें परि- 
खत होता है, जिस प्रकार कि बीज वृतक्षरूपमें विम्तृत हो जाता है | 
शंका-(चतन्य एक रसरूप) ब्रह्म जड्रूपमें केसे परिगात होसकताहे? 
उत्तर--हम पारसा थक पारिणास नहीं मानते किन्तु अपरिणत 
होता हुआ परिणत के समान, जैसे कि एक रूप होकर अनेक 
रूप-दपण में मुख दिखाई देता हे.विवत्त प्राप्तकरता है। अविद्याके 
कारणसे आत्म। हा [चद्रएप आत्माका जड़रूप दरवता हे || अद्वितीय 
का सह्ितीयकी तरह चिद्रूप को जड़रू देखता है अविद्याका उपा|- 
दान करण वाली स्वप्नप्रपंचलत्‌ महदादि प्रपंचरूप यह सृष्टि हे । 


मीर्मांसकों का उत्तर पक्त 


किपिदानीपसन्नेवायं प्रपंच: ? ओपितिचेन्न | प्रत्यक्ष 
विरोधात्‌ ।'” न चागमेन प्रत्यक्ष वाधः संभवति | प्रस्य- 


( ११६ ) 


चस्य शीघ्रप्रवत्तन सर्वे्यों वलीयस्त्वात्‌ ।'* 'किंच प्रप॑चा- 
भाव॑ ग्रतीयताब्वश्यमागभोपि प्रपंचन्तिर्गंतत्वादसद्रूपतया 
प्रत्येतव्यः | कथं चागमे नेवागमस्याभावः पर तीयेत ? अस- 
द्रुवतया हि प्रतीयमानां न कस्यापिपदायथेस्य अमाणं स्पात्‌। 
प्रामाण्ये वा नासत्वम् | ( शा० दी० १।१।४ पृष्ठ ११० ) 

अथे--क्या वतंमानमें भी जगत विस्तार असत है? जो जगन्‌ 
प्रत्यक्षसे सदरूप दिखाई देता है उसका आगमसे बाधित होना 


संभवित नहीं है, कारण यह है कि प्रत्यक्ष सबसे बलवान है और 
अआगमकी अपेक्षा इसकी प्रवृत्ति सबसे पहले हाती है । 


दूसरी बात यह है कि जगतको असद्रुप माननेवाले पुरुषको 
जगतके अन्दर रहे हुए आगमको असद्‌ मानना पड़ेगा, वहभी 
प्रत्यक्ष प्रमाण से नहीं किन्तु आगम प्रमाणसे इसमें विचारणीय 
यह बात है कि आरगम स्वयं अपना अभाव किस तरह सिद्ध करेगा 
यदि आगम असद्रुप सिद्ध होजायगा तो बह किसीभी अथंके लिए 
प्रमाण स्वरूप न रह सकेगा। और अगर प्रमाणरूप रहेगा तो वह 
असद्र प नहीं रह सकेगा ( असद्रुप ओर प्रामाण्य ये दोनों परस्पर 
बिरोधी हैं अतः एक वस्तु मे नहीं टिक सकते | 


अनिवेचनी यवाद 


बेदान्तर्गत अ्निवंचनीयवादी कहता हे कि हम प्रपंच-जगत्‌ 
को असत्‌ नहीं कहते क्योंकि असत्‌ किस प्रकार कहा जाय ? 
किन्तु परसाथ से सत्‌ भी नहीं कह सकते क्योंकि आत्म ज्ञानसे 
बाधा आती है। अतः जगत्‌ सत ओर अऋसत दोनों से वबाच्य न 
ऐप अनिवंचनीय 
होकर अनिबंचनीय हे । 


( #१७ ) 
मीमांसकों कां उत्तरपक्ष 


अनिर्वंचनीयवादीका कथन ठीक नहीं है । सतसे भिन्न असत्‌ 
है और असतसेमिन्न असत नहीं है तो सद्रुप होना चाहिए। एक 
का. अभाव दूसरेकी सत्ता स्थापित करता है। अथान्‌ सत॒का अभाव 
असतकी सत्ता और असत्‌का अभाव सतकी सत्ता स्थापित करता 
है | एक के अभाव से दोनोंका अभाव होजाय यह बात अशकक्‍्य 
है। अतः जगतको या तो सत कहो या असत्‌ कही। जगतकी अनि- 
बंचनीयता नहीं टिक सकती । बस्तुतः वही असत है जो कदापि 
प्रतीयमान न हो जैसे कि शशविषाण, आकाश कुसुम इत्यादि । 
ओर सत भी बह है कि जिसकी प्रतीत कदाप वाधित न हो 
जैसे आत्मतत्व । जगतकी प्रतीति शशविषाणकी तरह सदाके लिए 
वाधित नहीं. अतः उसे असत या अनिवंचनीय नहीं कह सकते | 
किंतु आत्मतत्वकी तरह जगनतको सत्‌ कहना चाहिए इसलिये जड़ 
ओर चेतन दोनोंकी सत्ता स्वीकार करनी ही पड़ेगी। और यदि 
इनकी सत्ता स्वीकार कर लागे तो अद्वितवादके बजाय टेतवाद 
सिद्ध हो ज्ञायगा । 


अविद्यावाद 
वेदान्तगंत अविद्यावादी कहता है कि वास्तविक सत्ता तो ब्रह्म 
की या आत्म तत्त्र की ही हे । जगत्‌ की कदाचित प्रतीत होती है 
बह अविद्याकृत है । , न्‍ं हि 
मीमांसकों का परामश 
मीमांसक अविद्यावादी को पूछता है कि वह अविद्या आांति- 
रूप है या आन्तिज्ञान का कारण्रूप पदार्थन्तर है ? यदि कहो कि 
आन्तिरूप है तो किसको होती है ) त्रह्मै का आनिति नहीं हो सकती 
क्योंकि वह स्वच्छ रूप है । जहां स्वच्छ विद्या है वहां श्रान्ति 


( (४१८ ) 


संभव ही नहीं हो सकती । कया कभी सूय्यमे अंधाकारका 
संभव हो सकता है ? कदापि नही | यदि कहो कि जीवों को श्रान्ति 
होती है तो यह भी ठीक नहीं है क्‍योंकि बेदान्त मत में ब्रह्म के 
सिवाय जीवों की प्रथक सत्ता ही नहीं है | यदि आन्ति स्थान का 
कारणरूप पदार्थान्तर स्वीकार करते हो तो अद्वेत सिद्धान्त को 
हानि पहुंचेगी और द्वेतवाद की सिद्धि हो जायगी । 

कदाचित कारणान्तर न होने से त्रह्म का स्वाभावरूप अविद्या 
मानी जाय तो यह भा संभिवित नहीं हे । विद्यास्त्रभाव वाले ब्रह्म 
का अविद्यारूप स्व्रभाव हा ही नहीं सकता । विद्या और अविदा 
परस्पर विराधी है | दानो विराधी स्वभाव एक ब्रह्म मे केसे रह 
सकते हैं ? यदि अविद्या का वास्तविक मानोगे तो उसका विनाश 
किससे होगा ? आगगमाक्त ध्यान स्त्रूपज्ञान वगेरहसे अ्रविद्या 
का नाश हो जायगा एसा कहते होता यह भी ठीक नहीं हे क्योंकि 
नित्यज्ञानस्तरूप हा से अतिरिक्त ध्यानस्वरूप ज्ञानब गेरह हे ही 
कहां कि जो अविद्या का नाश करें ? अतः इस मायावाद की 
अपेक्षा तो बोड़ो का महायानिकवाद ही ठीक हे जिसमें कि नील 
पीत आदि के वेचित्यका काय कारण भाव दिखाया गया है । 


अज्ञानवाद 


वेदान्तगंत अज्ञानवादी कहता है कि यह प्रपंच अज्ञान से 
कप जि का! ४ 3 
उत्पन्न होता है ओर ज्ञान के द्वारा उसका विनाश होता है। झग 
जल या प्रपंच के समान । 


क्र ०६. ५ 
मीमांसकों का उहापोह 
मीमांसक कहता हे कि कुलालादि व्यापार स्थानीय अज्ञान, 
घटस्थानीय जगत और मूलस्वानीय ज्ञान माने गे तो भी जगत 


( ४५९6 ) 


उत्पक्ति और विनाश के योग से अनित्य मात्र सिद्ध होगा किन्तु 
अत्यन्ताभाव रूप असत्‌ सिद्ध न होगा । 


दूसरी बात ' ज्ञानसे जगत का नाश हाता है तो बह ज्ञान 
कौनसा है ? आत्मज्ञान या निष्प्रपंच आत्मज्ञान ” केवल आत्म 
ज्ञान ता विरोधी न हाने से जगव का विनाशक नहीं बन सकता 
निष्प्रपंच आत्मज्ञान का कदाचित नाशक माना जाय तो उसमें 
आत्मज्ञान अंश तो अविरोधी हे | निष्प्रपंच माने प्रपंच का अभाव 
जब तक प्रपंच विद्यमान है तब तक उसके अभाव का ज्ञान केसे 
हा सकता है ? उस ज्ञान के उत्पन्न हुय बिना प्रपंच का नाश 
भी नहीं हो सकता। अतः अनन्‍्यान्याश्रयरूप दोप की आपत्ति 
प्राप्त होगी | इस लिय ज्ञान से भी जगन की सत्ता का नाश नहीं 
हा सकता | जबकि जगत आत्मज्ञान की तरह सन सिद्ध हाजायगा 
तो अद्वेतवाद सिद्ध न हो कर द्वतबाद की सिद्धि हो जायगी। 
म्रग जल ता पहलेसे ही असत हैं अतः उसके नाशका तो प्रश्न ही 
नहीं ठहरन।! है । इसलिये यह दृष्ठान्त यहां लागू नहीं पड़ता है । 


इत्यद्वेतमतनिरासः | (शा० दी० ११४ पृ० १११) 


अद्ध जरतीय अढ तवादीका पूर्वप्त 


उपनिषदको मानने वाला वेदान्ती अद्धंजातीय अद्वेतबादी कहा 
जाता है | वह कहता हे कि ब्रह्म या आत्मा स्त्रयं ही अपनी इच्छा 
से ज़गत्‌ रूप सें परिणत हो जाता है | जिस प्रकार बीज वृक्ष रूप 
सच्चे परिशाम को प्राप्त करता है । उसी प्रकार आत्मा भी 
आराकाशादि भिन्न २ जगद्‌ रूप मे परिणत हो जाता है । न|सरूप 
भिन्न २ होते हुये भी मूल कारण रूप एक आत्मा का ही यह 
सब विस्तार है । 


( ४२८० ) 


जगत्‌ के अनन्यवाद, अविद्यावाद, आन्तिवाद, मायावाद, ये 
सब बाद अनित्य जगत्‌ के औपचारिक हैं । जिस तरह मभृग तृष्णा 
रू्जुसपं और स्वप्न प्रपंच थोड़े समय तक अविभू त हो कर पीछे 
विलीन हो जात हैं उसी तरह जगढ्ठिस्तार भी अमुक समय तक 
अविभाव प्राप्त करके पीछे लय को प्राप्त हो जाता है। अनित्य 
जगत्‌ औपचारिक असत्‌ है। आत्मा नित्य होने से पारमाथिक 
सत्य है. | जगत्‌ का असत्यत्व गैराग्य पैदा करने के लिये है । 


आत्मा का परमार्थपन सत्य है मुमुक्तुओं के उत्साह की वृद्धि 
करने के लिये है । मत्पिण्डके बिकार का दृष्टान्त यहां ठीक घढित 
होता है । मिट्टी के बतेन घड़ा शराब इत्यादि अनेक नाम बाले होते 
हुय भी एक मिट्टी के विकार हैं। मिट्टी सत्य है। घड़ा शराब 
आदि वाचारंभमात्र हैं। नाम रूप भिन्नर हैं वस्तु भिन्न नहीं हे 
किन्तु एक ही मिट्टी है | आत्मा और जगत बिषय से भी ऐसे 
ही सममलेना चाहिये । जगत्‌ नानारूप दिखाई देता है सो एक 
आत्मा का विकार परिणाम रूप है । एक है किन्तु अन्तःकरणकी 
उपाधिके भेद से भिन्न भिन्न जीव बनते है। जीव के भेद से बन्ध 
मोक्ष की व्यवस्था हो सकती है । 


मीम[सकोंका उत्तर पक्त 


पश्रात्मा चेतन्‍्य रुप होनेसे उसका जड़ रूप परिणाम नहीं बन 
सकता । दूसरी बात, एक ही आत्ना माननेसे सब शर्रीरोंमें एक ही 
आत्माका प्रतिसंघान होगा । यज्ञदत्त ओर देवदत्त दोनों अलग २ 
प्रतीत न होंगे । देवदत्त के शरीरमें सुखकी ओर यज्ञदत्त के शरीर 
में दुःखकी प्रतीति एक समयमें एक हीं आंत्माकों होगी । 


अन्तःकरणके भेदसे दोनोंके सुख दुःखकी मिन्न भिन्न प्रतीति 
हो जायगी ऐसा कद्दते हो तो यह भी ठीक नहीं हे । अन्तःकरण 


. ४२१ ) 


श्रचेतन है अतः उसे सुख दुःखकी प्रतीति होनेका संभव ही नहीं 
हो सकता है। अनुभव करने वाला आत्मा एक होनेसे सबके सुख 
दुःखके अनुसन्धान कौन रोक सकता है ? कोई नहीं । अतः शअर्द्ध 
जरतीय परिणाम-बाद भी ठीक नही है । 


(शा० दी० ५। १५।५।) 


अद्व तवादके विषयर्म श्लोक वातिककार 
कुमारिल भट्र का उत्तरपत्त 


पुरुषस्य च शुद्धस्य, नाशुद्रा विक्ृति भंवेत्‌ ॥ ४-८२। 
स्वाधोनत्वाच्च धर्मादे स्तेन क्लेशो न युज्यते । 
तदबशेन ग्रबृत्तोबा, व्यतिरेकः प्रसज्यते | ५-८३ 


अर्थ--एक ही आत्मा अपनी इच्छासे अनेक रसमें परिणत 
हाकर जगत्‌ प्रपंचका विस्तृत करती है. वेदान्तियोके इस कथनका 
कुमारिल भद्टजी उत्तर देत हैकि पुरुष शुद्ध ओर ज्ञानानन्द स्वभाव 
बाला है वह अशुद्ध ओर त्िकारी केसे बन सकता है ? पुरुषका 
जगत्‌ रूपमें परिणत हाना विकार है | अविकारी को बिकारी 
कहना घटित नहीं होता है. जगत जड़ और दुःख रूप है । चेतन 
पुरुषमें जड़ जगतकी उत्पत्ति मानना अशक्य बात है | धरम अधर्म 
रूप अदृष्टके यागसे पुरुषम सुख दुःख क्लेशरूप बिकार उत्पन्न हो 
जायेंगे ऐसा कहना भी उचित नहीं है । पुरुष स्वतन्त्र है धर्म 
अधमंके वश नहीं हो सकता है! घमं. अधम, पुरुषके वश हों यह 
लबित हो सकता है। संष्टिके आदिमें यदि एक दही बत्रह्म है तो 
धरम्मोधर्मकी सत्ता ही कहां रही ? यदि धर्माधमंकी सत्ता स्वीकार 
कर लोगे तो हतताकी आपत्ति आयेगी। 


( ४२२ ) 


स्वयं च शुद्धरुपत्वादभावाचा न्यवस्तुन! | 

स्वभ्ादिवदविय्रायाः प्रवृत्तिस्तस्थ कि कृता ॥ ५८४ 

अथे--जो ऐसा कहते है कि हम पुरुषका वास्तविक परिणाम 
होना नहीं कहत किन्तु अपरिणत हाता हुआ भी ,अविद्याके वश 
परिणतके समान दिखाई देता हे-हाथी. घोड़े न हाते हुय भी स्तष्त 
में जैसे हाथी घोड़े सामने खड़े हो गेसे दिखाई देते हैं गैसे ही 
अविद्याके वशमे पुरुष जगत प्रपंचरूप प्रतीत हाता है । बस्तुतः 
पुरुष जगत्‌ रूपमे परिणशत नहीं होता हे, उन अविद्याबादी बेदा- 
न्तियोके प्रति भट्टर्ज' कहत हैं कि पुरुष स्वयं शुद्ध रूप है. अन्य 
कोई वस्तु उसके पास नहीं हे गेसी हालतमें स्त्रप्रकी तरह अश्रविद्या 
की प्रवृत्ति कहांसे ह। गई ? अविया ध्रान्ति है | भ्रान्ति किसी न 
किसी कारणसे। होती है पुरुष विशुद्ध स्वभाव वाला हे । उसके 
पास आन्तिका कोई कारण नहीं है । बिना कारणके अविद्याकी 
उत्पत्ति केसे हा गई ? यदि अविद्या सिद्ध न हुईं तो उसके योगस 
पुरुषकी जगत्‌ रूपमे परिणति या प्रतीति भी केसे हो सकती है ? 


अन्येनोपप्लवे5भीष्टे, हेतवादः प्रसज्यते । 

स्वभाविकी मविद्यां तु, नोच्छेचु कश्रिदहेति.॥ ४-८५ 

विलक्षणोपपाते हि, नश्येत्‌.स्वाभाषिकी क्चित्‌ । 

नत्वेकात्माभ्युपायानां हेतुरस्ति' विलक्षणः || -४-८६ 

अथ्थ-अविद्याकों उत्पन्न करनेवाला पुरुषके सिवायअन्य कारण 

माननेपर ट्वेतवादका_प्रसंग आयगा | अगर कारण न होनेसे पुरुष 
की तरह अविद्यका भी स्वाभाविक मानलोगेतो वह अनादि सिद्ध 
होगी । अनादि अविद्याका'कभी भी उच्छेद नहीं होसकता। इसलिए 
किसीभी पुरुषका मोक्षमी नहीं होसकता। कदाचित्‌ पार्थिव पर- 


( ४२३ ) 


माणुकी श्यामता जिस प्रकार अभि संयोगसे नष्ट होजाती है उसी 
प्रकार अविद्या स्वाभाविक, अविद्या भी ध्यानादि विलक्षण 
कारणके योगसे नष्ट होजायगी ऐसा कहोगेतो ! मोक्षोच्छेदकी 
आपत्तितों दूर होजायगीमगर एक हीआत्मा मानने वाले अद्वेत-] 
बादीके मतमें आतत्माके सिवाय ध्यानादि कोई विलक्षण ,कारणही 
नहीं है तो अविद्याका उच्छेद केसे होगी इस आपत्तिसे अद्धेतवाद 
नहों टिक सकता इसलिए द्वेतवाद स्वीकार करना युक्ति संगत है । 


न्‍्धु न में प। 
अठ तवादके विषयमें बोद्ोंका उत्तरपक्त 
तेवामल्पापरर्ध तु, दशेनं नित्यतोक्नितः । 

८5 ५ कट + 
रूपशब्दादि विज्ञाने, व्यक्त मेदोपलक्षणम्‌ ।। (ते ०सं३२६ 
एक ज्ञानात्मकत्वे तु रूपशब्द रसादयः । 

न [] + 

सकृद्वे ते: प्रसज्यंते नित्योज्वस्थान्तरं न च ॥ 
( तें० सं० ३३० ) 
अथ--प्र८त्री जलादिक अखिल जगत नित्य ज्ञानके विवत्तरूप 
है। और आत्मा नित्या नित्य रूप हैं। अतः नित्य विज्ञानके 
सिवाय दूसरी कोई वस्तु नहीं है । इसप्रकार कहने वाले वेदान्तियो 
का जो कुछ अपराध है उसको शान्तिरक्षितजी इस प्रकार दिखाते 
हैं-- अहो अद्वेतवादियं। ' विज्ञान एक और नित्य है | रूपरस शब्द 
आपरिफा जो प्रथक्‌ २ ज्ञान होता है वह तुम्ह'रे मतसेन होना 
चाहिए किन्तु एक ज्ञानसे एकही साथ रूप रसादि सब पदार्थों का 
एकरूपस ज्ञान होना चाहिए अगर तुम ये कहोगे कि जिस प्रकांर 
एक हो पुरुषमे वाल्यावस्था,तरुणावस्था वृद्धावस्था भिन्नर होती है । 
उसी प्रकार ज्ञानकी भी भिन्नर अवस्थाएं होंगी जिससेरूप विज्ञान 
रसविज्ञान इत्यादि की उत्पक्ति हो जायगी तो यह कथन भी ठीक 


( २४ ) 


नहीं है | विज्ञानकी अवस्थाएं बदल जानेपर चिज्ञान नित्य नहीं रह 
सकता क्योंकि अवस्था और अवस्थावानका अभेद होनेसे अवस्था 
के अनित्य होनेपर अवस्थावान भी अनित्य सिद्ध होगा । 


रूपादि वित्तितो भिन्‍नं, न ६नम्ुपलम्यते । 
तस्थाः ग्रतिक्षणं भेदे, क्रिमभिन्‍्नं व्यवस्थितम्‌ | 
( ते० सं० ३३२ ) 
अर्थ--रूपरसादि ज्ञानस प्रथक काई नित्य विज्ञान उपलब्ध 
नहीं हाता है। जा उपलब्ध हाताह बहय्रतिक्षण बदलता रहता है | 
चिरकाल तक रहनवाला काई अभिन्नज्ञान नित्यविज्ञानन ता प्रत्यक्ष 
से उपलब्ध हाता है और न अनुमानस इन दोनों प्रमाणोंसे जो 
वस्तु सिद्धनही हे उसका स्वीकार करना ही व्यर्थ है | 


[का में ब् का थ 
नित्य विज्ञान पक्तमें बन्धमोक्षकी व्यवस्था 
हीं दी, | के 
नहीं हाती 
(हे कट कप 
विपयस्ताविपयंस्त-ज्ञान भेदो न विद्यते । 
एकज्ानात्मकऊे पु सि, बन्धमोक्षा ततः कथम्‌ ॥ 
( तें० स॑० ३३३ ) 
अर्थ--नित्य एक विज्ञान पत्तमे विपरीत ज्ञान और अविपरीत 
ज्ञान यथार्थज्ञान ओर अयथाथज्ञात मम्यम्ज्ञान और मिथ्याज्ञानइस 
प्रकार भेद नहीं रह सकता तो एक ज्ञानस्वरूप आत्मामें बनन्‍्ध मोक्ष 
व्यवस्था कैसे होसकती है ? हमार मतमें मिथ्या ज्ञानका योग होने 


पर बन्ध और मिथ्याज्ञानकी निश्व॒त्ति हानेपर सम्यग्ज्ञानके योगसे 
मोक्षकी व्यवस्था अच्छी तरह हानकती है | 


( २४५ ) 


नित्य एक विज्ञानपक्षमं योगाभ्यासकी 
निष्फलता 


कं को 0 
कि वा निवत्तयेद्योमी, योगाभ्यासेन साधयेत्‌ । 
कि वा न हातुं शक्यो हि, विपर्यासस्तदात्मकः ॥ 
ड़ + ७ 
तल्ाज्ञान न चोत्पाद्य॑ं तादात्म्यात्‌ सबंदा स्थितेः । 
योगाभ्यासो फितेनाय-मफलः सर्वए्व च ॥ 
चर ६4 
( त० स॑० ३३४-३३५ ) 

अ्र्थ--नित्यविज्ञान पक्तमे यदि मिथ्याज्ञानही नहीं हे ता योगी 
योगीभ्याल के द्वारा ' किसकी निशृत्ति करगा और किसकी 
साधना करेगा ? यदि नित्य विज्ञान को विपयोसरूप अथोत्‌ 
मिथ्याज्ञानरूप कहागे ता उसका त्याग नहीं होसकता क्योंकि वह 
नित्यहे । नित्यकी निव्रत्ति अशक्यहे। विज्ञान आत्मरूप हानेसे सदा 
विद्यमान रहगा । विश्यमान तत्वज्ञानकी उत्पत्ति अशक्य है अतः 
तत्वज्ञानके लिए योगाभ्यासकी आवश्यकता नहीं रहती | इसलिए 
तुम्हार मतस यागाभ्यास आदि सर्वप्रक्रिया निष्फल होजाती है ।” 


विकेप हा 
अडठ त खडन 
श्री शड्डराचायका कहना है कि "जिस अवस्थासे द्त होता है. 
सहां एक दूसर को दंग्वता, सुनता है” "जहां इसका सब अपना 
धऋ्ाप है वहां कौन विःसको देख सुने” “ब्रह्म ही अपनी माया से 
श्रनेक रूप हा गया है?” 


इत्यादि श्रुतियों से भी ब्रह्मातिरिक्त सब मिथ्या पाया जाता 
है. इस वेदा्थ में यह शंका ठीक नहीं कि प्रत्यक्ष से काय की 


( ईश६ ) 


सत्यता पाई जाती है, क्योंकि उक्त प्रकार से कार्य का मिथ्यात्व 
सिद्ध है, »र प्रत्यक्ष सी सन्मात्र कं ही प्रतीति बतलाता है, यदि 
विरोध माना भी जाय तो आप्ताक्त धोनेके कारण जिसमें रोष ही 
सम्भावना नहों की जासकती ऐसा रो प्रथाण उसको अपन स्वसूप 
की रिद्धि के लिए प्रत्यक्षादिकों की आवश्यकता हाने पर अपने 
विषय में ४ साण को उत्पन्न करने के लिए निराकांक्त हानेके कारण 
शास्त्र प्रमाण वलिछ है. इस लिए कारण ब्रह्म स॑ मिन्न सब सिश्या 
है, यादें ऐवा कहा कि प्रपवध्म्य मिध्या रस के कारण जोब भी 
मिथ्या है. सो ठीक नहीं क्योकि ब्रह्म ही सब शरीर भें जब भाव 
को शलुभव कर रहा है, जैसा कि * ब्रह्म ने ही जीव हो क* प्रदेश 
किया ' “एक देव ही सब तत्वों मे छिप्प हुआ हे" उससे #िन्न 
अन्य कोई द्रष्टा नहीं' इत्यादि श्रतिया ते अहम का हो ज वचन 
जाना पाय, जाता है, ननु यदि ब्रह्म ही वब शरीरों मे जीव भाव 
को अनुभय कर रहा है तो जैसे एक श्रीर वाल जीव का राह 
प्रतीलि होती है कि वर पांव में पंडा सिरमे नहीं। इस 
प्रकार सब शरीरों के गुः्ख दुःख का ज्ञान होना चाहिए, ओर 
ब्रह्मके ही पब स्थानोंमें जीब हानेसे वद्ध मुक्त शिष्य गुरू ज्ञानी 
अज्ञाती उऊादिकों की उ* बस्था न २हँगी क्‍योंकि सदब्य जीत बद्धा 
का रू रूप 3. फिर कॉन बद्ध कॉन उक्त कहा जाय ” इस प्रश्न का 
कई एक 'प्रहेतवादी यर्‌ उत्तर देत है कि ब्रह्म के प्रतिविम्बरूप 


जीवों के सुखित्व दुःखित्वादि धर्म £& जैसाकि एक भुख के प्रति- 
विम्बेका ज्ोटापन बड़ापन, मलीनता तथा स्थच्छता आदि सणि 
कृपाशादि वश से प्रतीत होने है. नतु “५ स जीवरूप आत्म द्वारा 
प्रवेश करके नाम रूप को करूं" इत्यादि भ्रतियों से यह कप्न ऋर 
श्राये हैं कि जीव ब्रह्म से भिन्न है, फिर उपाधि भेद से व्यवस्था 
कैसे शो सकेगी ! 


( ४२७ ) 


उत्तर--बस्तुतः ऐसा ही हे परन्तु कल्पित भेद को मान कर 
सुख दुःख की व्यवस्था कही गई है. यहां पर प्रश्न यह होता है 
कि किस की कल्पना ? शुद्ध झ्ञानस्परूप ब्रह्म तो कल्पना शून्प होने 
के कार श उसकी कल्पना कथन करना तो स्बंधा अस्त है. ओर 
जीवों फी कल्पना में यह दोष हे कि कल्पना होतो जीव भात्र बने 
ओर जीव भाव हा ता कत्पना बन सके । इस प्रकार परस्पराश्रय 
दोष लगने से दूसरा पक्ष भी सर्माचीन नहीं ? इसका उत्तर यह 
है कि चाोजांकुर न्याय की भांति अविद्या तथा जीब भाष श्रनादि 
होने के कारण परस्परा»यदाव नहीं आता, इस लिय जीबोां की 
कल्पना मानने में कोई ब था नहीं अथोत नानारूप वाली 'अबस्तु 
भूत अविद्य-मे ग्रह स्तम्भकी भाति परस्पराश्रयादि दाष नहीं आत 
ता वास्तव | ब्रह्म से व्यातरित्त जीव स्वभाव से शुद्ध ह।ने पर भी 
तलबार में प्र तबिम्बित मु.ब श्या मतादिकी भांति ओंपाधिक अशुद्धि 
काप्पन। बच लकत। है. क्योकि प्रति।बस्ब गत श्यामतादि की भाँति 
जज व गत अशुद्धि भी आंति हे. यदि ऐसा माने ता मोक्ष बन सकेगा 
आर जावो का श्रम रूप प्रवाह अनादि होने से भ्रांति का मूल 
ढुना ठीक नहीं | अब अआगगे का पर्व पक्ष अद्गंतवाद का न सममे 
हुवे भववादियां की आर से किया जाता हे कि जीव को वाल्पित 
स्वाभावषिकरूपस अविद्याठा आश्रय मानने पर ब्रह्म ही अवियाका 
अःश्रय सिद्ध हुआ और वह्य ।भन्न कल्पित आकार से अविदयाश्रय 
मानन पर ही अविद्याश्रय मानना पड़ेगा. परन्तु अद तवादी लोग 
चिद्रप अचिद्रप उक्त दासों स प्रथक कोई आकार महीं मानत 
यदि यह कहा जाय कि कल्पिताकार विशिष्ट रूपस अविद्याश्रयत्व 
है तो ठाक नहीं है, क्योंव्ठि अंबद्यास बिना अखण्डेक्रस स्वरूप 
से विशिष्ट रूपसे सिद्ध न हं। सकनेके कारण उसके विशिष्टरूपको 
ही अविद्याअयाकार कथन किया गया हे इसके अतिरिक्त यह भी ' 


( श्णट ) 


है कि अद्धेतवादी लोग जीव के नाश को ही मुक्ति मानते हैं-- 
सिद्धि के लिये अज्ञान को जीवाश्रित मानते हैं पर यह ठ्यबस्था 
जीव के अज्ञानी मानने पर भी नहीं बन सकती क्‍यों कि 
यह लोग अविद्या, के नाश को ही मुक्ति मानते हैं. तब एकक 
मुक्त होने पर औरोंका भी मुक्त होना चाहिय, यदि यह कहा 
जाय कि अन्योंके मुक्त न होनेके कारण अविद्या बनी रहती है 
तो एककी भी मुक्ति नहीं हानी चाहिए, क्योकि बन्धका कारण 
अबविद्या बनी हुई है, यदि यह कहें कि भ्रस्येक जीवकी अविद्या 
प्रथक २ है. जिसकी अविद्याका नाश होगा वह मुक्त हा जायगा 
अर जिसकी बनी रहेगी वह बद्ध रहेंगा,तो यहां प्रष्टठ्य यह होक 
यह भेद स्वाभाविक है वा अविद्या कल्पित ? स्वाभाविक इसलिए 
नहों कह सकत कि जीवाके भद॒के लिए जा शअविद्या की कल्पना की 
गई हैं बहू व्यर्थ हा जायगी, यदि कहाकि वह भेद अविद्या कल्पित 
है तो प्रश्न यह है कि भदकी कल्पना करने वाली अविद्या ब्रह्मका 
है वा जीवोंकी ? यदि ब्रह्मकी हे तो हमारी हैं| बात माननी पड़ेग. 
कि एक अविद्याके नाश होंनेसे सबकी मुक्ति कैसे हा जानी 
चाहिए, यदि जीवोंकी हे ता प्रथम जीव हो तो उनके आश्रित 
अबिद्या बने ओर अविद्य। हा तो जीवोका भद हा सके यह इतरे- 
तराश्रय दोष सर्वथा अनिवार्य बना रहेगा. उदि यह कहा जाय ता 
कि--बी जाकुरकी भांति उक्त दाष नहीं हा सकता. अथात जेस 
बीजसे अंकुर और अंकुरसे बीज इस प्रकार अविद्यसे जीव और 
जीवसे अविद्या हाना सम्भव है, यह इस लिय ठोक नहीं कि 
बीजांकुर न्‍्यायमें तो जिस बीजसे जा वृक्ष द्वाता है उससे फिर 
वही बीज नहीं होता किन्तु दूसरा होता है, और यहां तो जिस 
अविद्यासे जो जीव कल्पना किये जाते हैं उन्हीं जीवोको आश्रय 
करके वह अविद्यायें रहती हैं, यदि कहा जाय कि बीजांकुर न्याय 


( ए२6 ) 


की सांति पूर्व २ जीवाश्नित अविद्याओंसे उत्तर ? जीबोंकी कल्पना 
हो सकती है, ऐसा माननेसे जीव अनित्य होगा, और बिना किए 
हुए कर्मेका फल मिलना यह दोष भी आयेगा, इसी बातसे बद्यर्मे 
भी पू्व २ जीवके आश्रयसे उत्तर २ जीवकी कल्पनाका खण्डन 
समम लेना चाहिए, अविद्याको प्रवाह रूपसे अनादि मानने पर 
तत्कल्पित जीवको भी प्रवाह रूपसे अनादि मानना पड़ेगा, इस 
लिए मोक्ष परन्त जीव भावका नित्य रहना अद्वेतवादमें सिद्ध नहीं 
हो सकता और जो अविद्याको अनिवाचनीय मानकर उसमें इतरे- 
तराश्रयादि दोषोंको भूषण-रूप माना है इसमें वक्तव्य यह है कि 
यदि ऐसा माना जाय तो मुक्त पुरुषोंको, और परत्रद्युकों भी 
अविद्या प्रस लेगी. यदि कहो कि बह शुद्ध और विद्या-स्वरूप है, 
इसलिये उनका अविद्या नहीं लग सकती तो फिर किस तकसे 
शुद्ध चेतनको अविद्या आश्रयण कर सकती है और उक्त व्यक्तियों 
से जञीवकों भी आश्रयण नहीं कर सकती. क्योंकि अविद्याफे 
लगनेसे प्रथम वह भी शुद्ध था. इसके अनिरिक्त प्रष्टटय यह है. कि 
तत्त विज्ञानके होने पर अविद्या नाश परसे जीवका नाश होता है 
वा नहीं ? यदि होता है तो स्वरूप नाश रूप मोक्ष हुआ, यदि नहीं 
होता तो अविद्यके नाश होने पर भा मोक्ष नहीं होगा. अथोत्‌ 
ब्रह्म स्त्ररूपसे भिन्न जीव ज्योंका त्यों ही बना रहा फिर ब्रह्मात्मे- 
कत्व रूप मोक्ष मानना ठांक नहीं, क्योकि अद्वेतवादियोंके मतमें 
ब्रद्यसे ग्रथक जीव बने रहनेसे मुक्ति नहीं होती ओर जो यह कहा 
गया है. कि मणि तलवार ओर दर्पण आ।दिकोंमें जैसे मुख का 
मेलापन, वा शुद्धपतन, अथवा छोटापन आदि प्रतीद होता 
हे इसीप्रकार उपाधिभेदसे शुद्ध अशुद्ध आदिकों की व्यवस्था 
हो सकेगी, यहां विचारणीय यह है कि अल्पत्व, मलिनत्वादि 
जो उपाधिकृत दोष हैं. बहू कब नाश होंगे ? यदि कहा जाय 
कि तलबार आदि उपाधियोंके हट जानेसे, त्तो प्रश्न यह है कि 


( ४५३० ) 


अल्पत्वादि प्रतिविम्ब रहेंगे वा नहीं ! यदि रहेंगे तो जीक्के बने 
रहनेसे मुक्ति न होगी यदि मिट जावेगें तो फिरभी जीवका नाश 
रूपद्दी मुक्ति हुईं, ओर बात यह है कि जिसके मतमें अपुरुषा् 
रूप दोषोंकी प्रतीति वन्ध ओर उन दोषोंका नाशमुक्ति है उसके 
मतमें प्रष्टट्य यह है कि ओपाधिकदोषोंकी प्रतीति विम्बस्थीनाय 
ब्रह्मको हे अथवा प्रतिविम्ब स्थानीय जीवको वा किसी अन्यको है? 
प्रथम दो विकल्पोंमें यह दृष्टान्त कि मलिनादि दोष क्ृपाणदि 
उपाधिबश होत हैं नहीं घट सकते, क्योकि त्रह्म निराकार है उसका 
प्रतिबिम्ध नहीं हो सकता, यदि दोषोंका होना अद्यमें माना जाय 
तो अ्रविद्याका मानना पड़ेगा ओर वह प्रकाश स्वरूप होनेके कारण 
अविद्याका आश्रय नहीं हा सकता, तीसरा विकल्प इस लिए ठीक 
नहीं कि ब्रक्षसे भिन्न जीव कोई अन्य-दष्टा नहीं फिर प्रश्न यहद्द है । 
कि अविद्या जड़ होनेके कारण स्वयं कल्पना नहीं कर सकती ओर 
जीब अपनी कल्पना इसलिए नहीँ कर सकता कि आत्माश्रयका 
दोषका प्रसंग आता है. यदि यह कहा जाय कि शुक्ति रजतादिको 
की भांति जीव अविद्या कल्पित होने के कारण ब्रह्म ही कल्पना 
करनेबाल। है त। ऐसा मानने पर ब्रह्ममें अज्ञान आता है। यदि 
अद्दमें अज्ञान माने तो प्रश्न यह होग। कि ब्रह्म जीवों को जानता 
है वा नहीं ? यदि नहीं जानता तो ज्ञान-पूवंक सृष्टि नहीं रच 
सकता, यदि ज/नता हे तो ब्रह्म मे अविद्या बनी ही रही, क्योंकि 
अद्वेतवादमे दिना अज्ञानसे ब्रह्म मे जानन! नहीं होता, इसकथनसे 
मायाओर अविद्याके विभागक। खण्डन समभ लेना चाहिए क्‍यों 
कि बिना अज्ञानसे साय।वाल। ब्रकद्मभी जीवोंको नहीं देखसकता 
यदि यह क॒द्दा जायकि ब्रद्मकी माया जोब दर्शन करानेकी शक्ति 
रखती हुईड जीवोंके मोहन करनेका हेतु हो सकतीं है तब शुद्ध 
अखणड ज्रह्षके प्रति कंठ जीवोंको विखलानेवाली अविद्या ही माया 
नाम सेब्यगहत द्ोती हे अविद्या प्थक बस्त्यन्तर नहीं, यदि कह। 


( ४३१ ) 


जायकि विपरीत दर्शनका हेतु अ्रविद्या है ओर ब्रह्म से मिन्न जो 
मिथ्या जगत है इसको माया मिथ्या ही दिखलाती है इसलिए 
विपरीतद्र्शनका हेतु न होनेसे मायाको अविद्या नहीं कहां जा 
सकता, यह बात ठीक नहीं, क्योंकि चन्द्रमाके एक जानने पर भी 
दो चांद ज्ञानका कारण अविदया है । तथा च 


अद् तवाद 


श्री शहक्लराचार्य आदि ने वेदान्त आदि ग्रन्थों का अर्थ भअद्वेत 
परक कियाहे। परन्तु हमारी दृष्टिमें प्रस्थान त्रयीका यह अभिप्राय 
नहीं है क्योकि यदि एक ब्रह्म ही सब शरीरों में जीब भाव को 
अनुभव कर रहा है तो जैसे एक शरीर बाले को यह प्रतीति होती 
है कि मेरे पेट में दर्द है आंखादिमें नहीं है इसी प्रकार उसे अन्य 
सब्र जीवोंके भी सुख व दुःखोका ज्ञान होना चाहिये । परन्तु हम 
देखते हैँ कि एक जीवको दूसरे जीबोंके सुख दुःख आदि 
का अनुभव नहीं होता अतः यद्द सिद्ध है कि अद्वेतवाद अयुक्त है। 
तथा सब जीचबों के ब्रह्म होने से, बद्ध. मुक्त, गुरु शिष्य, ज्ञानी 
अज्ञानी आदिकी व्यवस्था ही नहीं बन सकेगी। यदि यह कहा जाये 
कि सुख दुःख गुरु शिष्य ज्ञानी अज्ञानी सब कल्पना मात्र हैं 
वास्तबिक नहों हे ता प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ये कल्पनायें 
कि प्तकी हैं? ब्रह्मकी य। जीबकी ? यदि कहो कि ब्रह्म की कल्पनायें 
हैं तो त्रद्म तो शुद्ध स्वरूप है. उसमें तो कल्पना का होना आपके 
सिद्ध नत के विरुद्ध है । और यदि जीव की कल्पनायें मानें तो 
अन्पोन्याअश्रयदोष आता हे क्‍योंकि कल्पना हो तब जीवत्व हो 
ओर जीवत्व होने से कल्पना हो सके | अतः परस्पराश्रयदोष होने 


से यह कल्पना भी युक्तियुक्त नहीं है । 


तथा च अछ्ठेतवाद मानने पर वेदादि शास्त्र भी मिथ्या सिद्ध 


( ईएश२ ) 


हो जाते हैं । क्योंकि ये सब भी मायाकृत, कल्पित अथवा अविद्या 
जनित भेद हैं अत: पुनः इन मिथ्या शास्त्रोंमें बणित मोक्षके उपायों 
का भी छुछ सार नहों है | अतः वेदान्त दर्शानकारने स्वयं अद्वेत- 
वादका निराकरण निम्न शब्द/में किया हे । 


कृत्स्नप्रसक्ति निरवयव शब्दकीपी वा । २।२।२६ 

अर्थात--दर्शनकार कहतहें कि अद्वेतवाद माननपर यह शंका 
उत्पन्न होती है कि संपृर्ण ब्रह्म साया के चक्करमे आया हुआ है 
अथवा उसका कुछ अंश? यदि कहाकि समस्त ब्रह्म अविद्याश्नसित 
है. तब तो अ।ज तक किसीका मोक्ष हुआ ही नहीं हे क्योंकि अभी 
तक अखिल त्रह्म बन्धनमे हे. जब अर्भ तक किसीको भी मुक्ति 
नहीं हुईं तो आगे काई मोक्ष प्राप्त कग्सकेगा इसमे क्या प्रमाण है 
अत; मोक्ष आदि उपदेश मिथ्या है। ओर यदि कहोकि ब्रह्मका एक 
देश माया के बन्धनसे है तो ब्रह्म को निरंश निरवयव कहने 
वाद्यी श्रुतियों का उनपर काप हागा। अर्थात उन श्रतियोंके 
विरुद्ध होनेसे यह कथन अमान्य होगा । इस प्रकारकी अनेक 
युक्तियोंसे इस कृत्सअधिकार' में अद्वेतव(दक! ख्डन किया गया हे 
अतः यह सिद्ध हक बंदान्त दर्शन अद्ेतवाद का समर्थन 
नहीं किया गया है । 


- ५ 
योग और ईश्वर 
अब्र प्रश्न यह हे कि याग जो सेश्वर सांख्य कहलाता हैं उस 


गिक इश्वरका क्य।! स्वरूप छल ॥ ई खलका उत्तर स्वथ सह!सारतकार 
दत 5 -+ 


बुद्ध: प्रतिबुद्धत्वादू बुद्धमानं च तत्वतः। 
बुद्धमानं च बुद्धं च प्रादयोंग निदशनम्‌ ॥ 
महाभारत आदिपव झआ० ३०८-८ 


( *ैरै३ ) 


अथोत्‌--योगदर्शनका ईश्वर बुद्ध (ज्ञान ) स्वरूप है परन्तु 
वह अज्लानवश जीवद्शाको प्राप्त होरहा है । 

श्रमिप्राय यह है कि योगकी परिभाषामें पदार्थ हैं एक बुद्ध 
दूसरा बुद्धायमान । बुद्ध परसात्मा तथा बुद्धचमान जीवात्मा 
बुद्धयमानके 'बुद्ध। होजाने कोही योग सिद्धान्त कहते हैं,जीवात्मा 
से परमात्मा होना यही योगका फल है। आगे इसको औरभी 
स्पष्ट करते हैं -- 

यदा स केवली भूतः पडविशभलुपश्यति । 

तद। स सबविद्‌ विद्वान पुनजन्म न बिचते ॥ 

मह।भारत आदिपये आ० ३१६ 

अर्थोतू--जब वह जीवात्मा सम्पूर्ण कमोंके बन्धनसे छूटकर 
'केवली' निर्मल मुक्त हाजाता है तो वह सर्वक्ष ( ईश्वर ) होजाता 
हे । फिर उसका जन्म आदि नहीं होता । वह सब्ेज्ञ सम्पूर्ण अब- 
स्थाओंका प्रत्यक्ष देखता हे । 

यहां जैन दर्शनक्ा जोंवात्मासे परसात्मा बनना तथा डसका 
सवक्धहोना ही सिद्ध नहीं है! अपितु उलके 'केबली' आदि पार- 
भाषिक शब्दोंकी भी समानता हें | इसी बातकों पं०जयचंदजी 
विद्यालंकार ( गुरुकुल कांगड़ी के स्त।नक ) ने भारतीय इतिहासकी 
रूपरख।' में स्व|कार किया है। आप लिखतेहें कि'योगका इंश्वर,.बुद्ध 
महावीर. कृष्ण अथवा रामके समान मुक्तात्मा ही हे ' वेदिक 
सिद्धान्त भी भुक्तात्माको ही ईश्वर मानता है । 

इन सब के अलाबा ओग में इश्वर का वाचक, 'ओम” बताया 
है| 3“ का अर्थ जीवात्मा ही है यह हम सिद्ध कर चुके हैं अतः 
इससे भी सिद्ध होताहैकि योगमें भी कोई जगत कत्तों बिशेष ईश्वर 
नहीं माना गया है | अपितु मुक्त आत्मा को ही इंश्वर माना गया 


( शशे४ ) 


है। और वह इश्वर योगी के लिये एक अबलम्बन मात्र है। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये, कि इस योग सूत्र के कर्ता वे ही 
पतंजलि भुनि नहीं हैं, जो कि मह्दाभाष्य के कत्तों हैं। क्‍योंकि महा 
भाष्य में कद्दी भी ईश्वर शब्द का प्रयोग इस अर्थ में नहीं हुआ 
अतः यह पताव्जजलि अर्ताचीन व्यक्ति हैं. । 


सांख्य 


भारताय दर्शनों में सांख्य दर्शन का बड़ा महत्व पूर्ण उच्च 
स्थान है । इसके रचयिता महा मुनि कपिल है। इनका कथन वेदों 
में भी आता है। 


6 मेक॑ ५ 
? दशनामेक कपिल समानम्‌ | १०।१६ 


गीत,में भगवान कृष्णने कहा हे कि 'सिद्धानां कपिलो मुनि: 
अथोन सिद्धों में कपिल मुनि में हूँ । अभिप्राय मह है कि सिद्धोंमें 
कपिल भुनि सर्व श्रेष्ठ हे। अहिबुध्न्य संहिता नामक भ्रन्थ मे 
लिखा है कि कपिल त्रेता के आदि में हुआ ,आअ० ११, वहां आव।- 
न्तर तथा हिरण्यगर्भ ओर कपिल का त्रता के प्रारम्भ में उत्पन्न 
होना लिखा है कि इन्होंने बेढ तथा सांख्य मार्ग एवं योग सांग को 
क्रमशः प्रचलित किया । यह प्रमाण कुछ अधिक मूल्य नहीं 
रखता । कारण यह कि प्रथम ता यहां अत्यन्त वित्रादास्पद विषय 
है कि त्रेताका आदि कब था तथा तीनो ऋषियोका एक साथ होना 
भी गलत है । तीसरी बात यह है कि यह पुस्तक नवीनतर है । 
संभवतः इसासे बादकी यह रचना है | महाभारत समाषव 
अध्याय ७२ 'छोक ६ में युधिष्ठिरके राजसूय यज्ञर्मे कपिल मुनि 
विद्यमान थे । 


( ४५३१५ ) 


याज्ञवल्क्यं च कपिल च कापालं कोशिक तथा । 

इससे स्पष्ट है कि सांख्य मतका भश्रचार महाभारतके समय 
में हुआ । 

साख्य सिद्धांत 

सामान्यतया सांख्यके २५४ या २५ तत्व गिन जात हैं परन्तु 
इतिहाससे पता चलता है कि पहिल सांख्योके तत्व निश्चित नहीं थे । 
महाभारत शान्ति पर्व अ० ६७५ में असित और देबलका संबाद 
दिया है । उसमें सष्टिक तत्व इस प्रकार गिनाय है । 

अं, रे चिः 

पहाभूतानि पञ्चेते तान्याहभू तचिन्तकाः । 

तेभ्यः सृजति भृतानि काल आत्म प्रचोदितः || 

एतेभ्यः यः पर॑ वयादपत्‌ वयादसंशयम्‌ | 

इसमे स्पष्ट ही है कि सष्टिके आठ कारण है . पांच मद्दाभूत 
काल बुद्धि बासना | यह निश्चित है कि ये तत्व चावोक मतके 
नहीं थे | संभव हे सांख्योके ही य तत्व हो क्योकि असित व देवल 
कपिलके शिष्य थे । एक स्थान पर सांख्योंके १७ तत्वोका उल्लेख है । 

य॑ त्रिधात्मानमात्मस्थं वत्तं पोडपभिंगु णें। । 

प्राहु! सप्तदर्श सांख्यास्तस्में सांख्यात्मने नमः ॥ 

5 
शान्ति पव भीष्मस्तव 

इसमे पांच महाभूत. द्शेन्द्रिय ओर मन ये सालह तत्व गिना 
कर ९३ वां आत्मा मानकर १७ तत्व गिनाय है। प्रतीत होता है कि 
सांख्येमिं तथा योग मत्तमं पहिले यही १७ तस्व अथवा कुछ भेदसे 
दोनोसे सामानतया माने जाते थे | परन्तु बादमें सांख्यके श्रन्य 
पद्चनशिख आदि आधचायेने तत्वोंकी संख्या बदुकर -८ अथवा 


( ४३६ ) 


२५ कर दी । महाभारत तथा गीताके स्वाध्यायसे पता चलता है 
कि उस समय भारतबर्षमें सांख्य मतकी दुन्दुभी बज रही थीं, 
इसलिये शायद योगमत वालोंने भी इन तत्वोंको स्वीकार कर 
लिया हो, तथा उसमे आत्माके दो भेद करके २६ भेद माने गये 
हो | वास्तवमें योगमतके २४ या २६ तत्वोकी प्रसिद्धि नहीं है । 
पुराणादि अन्य किसी ग्रन्थसे इसकी साक्षी भी नहीं मिलती । 
हि कप ४ ०». 
सख्य वेद विरोधी था 

महाभारतके शान्ति पं अध्याय +६८ में गाय और कपिल 
की एक कहानी लिखी है | उस समय यज्ञोंमें गोबध होता था. गो 
ने आकर कपिलसे रक्षाकी प्रा्थनाकी उन्होंने अपना स्पष्ट मत 
घोषित किया कि बाहर वेद ' तरी भी अजब लीला है तूने हिसा 
को ही धर्म कह दिया हे । प्रतीत हंश्ता है उन्होंने इसके विरुद्ध 
प्रचार भी किया हागा। सम्भवतः ब्राह्मणोने इसालिय इसका 
नास्तिककी पदवी दी होगी । वहां स्पष्ट लिखा है कि हिंसा धर्म 
नही हा सकता चाह वह श्रुतिमे ही क्या न लिखा हो । 


ईश्वर और सांख्य 
सांख्यमत प्रारम्भसे ही इश्वरका विरोधी हे | महाभारत शान्ति 
पर्व अ० ३०० मे सांख्यवादियों और योग मार्गियोके शास्त्रार्थका 
उल्लेख है | उसमे लिखा है कि योग वाले कहते थे कि ईश्वर है तथा 
सांख्य वाल कहत थे कि ईश्वर नहीं है, योगी जल्ञोग कह्दते थे कि 
यदि इश्वर नहीं मानोगे तो मुक्ति कैसे होगी । 
साख्याः सांख्य॑ प्रशंसन्ति योगा योगं द्विजातय! | 
अनीश्वरः कथ॑ स॒च्चेदित्येवं शत्रु कशनः ॥ हे ॥ 
यह बात ध्यानमें रखनी चाहिये कि योगियों का इंश्यर 


( ईैरे७ ) 


वर्तमान मान्यताके अनुसार सृष्टिकततों आदि गुणों वाला नहीं है, 
अपितु मुक्तिके लिये अवलम्बन मात्र है। मुक्त आत्मा ही योग- 
मतका परमात्मा है. यह हम पू्च योगके कथनमें दिखला चुके हैं 
श्रीमान लोकमान्य बालगंगाघर जी तिलकने अपने गीता रहस्यमें 
स्पष्ट लिखा दैकि ''सांख्योकों हंतवादी अथोत प्रकृति और पुरुषको 
अनादि मानने वाला कहते हैं। बे लोग प्रकृति ओर पुरुषके परे 
इंश्वर, काल, स्वभाव, या अन्य मूल तत्वका नही मानते | इसका 
कारण यह है कि यदि ईश्वर आदि सगुण हैं तब तो उनके मतानु- 
सार वे प्रकृतिसे उत्पन्न हुए हैं । और यदि निगुंण मानें तो निगुंण 
से सगुण पदार्थ कर्भा उत्पन्न नहीं हाता।”' गीता रहस्यमें इंश्वरकष्ण 
रखित सांख्य कोमुदीका एक ऐसा श्लोक भी लिखा है जो प्राचीन 
पुस्तकोंमें था परन्तु बादमें किसी ईश्वर भक्तने निकाल दिया था । 
वह निम्न प्रकार है । 


कारणमीश्वरमेके व्रवतते काल॑ परे स्वभाष॑ वा । 
प्रजा! कर्थ निगंशतो व्यक्र! कालः स्वभावश्र ।) 


इस श्लाकमं तीनो कारण्णोका स्पष्ट खण्डन किया हे। इस 
विषयमें गीता रहस्य अधिक सुन्दर ग्रन्थ है ) वर्तमान सांख्य 
दर्शन से यह सांख्य तत्व कोमुदी' बहुत प्राचीन हे ओर सांख्यों 
का वास्तविक ग्रन्थ यही है | ऐसा सभी विद्वानों का मत है । अतः 
सांख्यकार निरीश्वरबादी था यह सिद्ध है । 


साख्य और संन्यास 


। 2 डे 82. 4 4 
जहां सांख्य बंदिक क्रिया काण्डका पिराधी था वहां सांख्य 
संन्यास का भी विरोधी था। शान्ति पर्व श्र० ३२० में लिखा है 
कि धर्मेराज जनक पंचशिखाचार्य का शिष्य था उसका ओर 


( £#३८ ) 


सुलभा का वहां विवाव्‌ दिया है । सुलभा संन्यास के पक्ष में धी, 
ओर जनक विपक्ष में था। जनक ने कहा कि-- 


त्रिदण्ड दिषु यद्यास्ति पोत्ते! ज्ञानेन कस्यचित | 


छत्रादिष कर्थ न स्यात्‌ तुल्य हेती परिग्रहे || ४२ ॥। 

इसका खण्डन सुलभा ने किया है। अतः स्पष्ट है कि सांख्य 
बादी उस सगय के संन्यास के भी विरोधी थे । इत्यादि प्रमाणों 
से सिद्ध है वि. कपिल वेद विरोधी मत था । योगी मतमें भी जेदिक 
क्रिया काण्डो के लिये कोई स्थान नहीं था | तथा न वह इेश्वर की 
ही कोई प्रथक सत्ता मानता था। इस लिये थे दोनों संप्रदाय एक 
ही समझे जाते थे। एक बात और भी हे कि दोनों में श्राहिंसाबाद 
की समानता थी तथा बेदिक हिसा के दोनों ही बिरोधी थे । 

परन्तु योगमत संन्यास को मानता था । उसमें तप प्रधान था । 
तथा सांख्य गे केवल ज्ञान प्रधान था सांख्य मत उपवास आदि 
को भी नहीं मानता था । योगमत में क्‍योंकि तप की प्रधानता थी । 
ओर बहू कठिनतर हो गई थी. अतः जनता उससे उब गई थी 
एसे समय में सांख्य ने अपने सुगम ज्ञान सार्ग का प्रचार किया 
जनता तो प्रथ्म से ही किसी ऐसे सुलभ धर्म की खोज में थी बस 
जनता को कपिलका सहारा मिल गया इसलिये योगमत नष्ट प्राय 
होगया, ओर भारतमें सांख्य का शब्द गुञ्ूज्ञायमान होने लगा । 
एक समय थ' जब बोद्धमत की तरह सांख्य मत का भी भारत में 
साम्राज्य था ' इसके अनेक आचार्य हुये है । 


सांख्य तत्वोंकी भिन्न २ मान्यतायें 
शान्तिपव अ८३०६से ३०८ तक सांख्योके २४तत्ज इसप्रकारहें। 
१ प्रकृति, महत्‌ .३ अहंकार, ४ से ८ तक पांच सूक्ष्म भूतमें 
अठमूल प्रकृति हैंत्था पांच स्थूलभूत और पांच इन्द्रियां, पांच 


( शरद ) 


कर्मेन्द्रियां और सन ये २४ तत्व सांख्योंके निश्चत किए हैं | २४ वां 
तत्व पुरुष अथवा आत्मा है। बनपवके युधिष्टर व्याध सम्बादसें 
(कै तत्वोंका उल्लेख हे । परन्तु वे उपयु क्ततत्वोंसे भिन्न प्रतीत 
ते हैं । 


महाभूतानि ख॑ वायुरप्रिरापश्व ताथ भू! । 

शब्दः स्पशेश्च रूपं च रसोगन्धश्च तद्गुणाः ॥ 

पष्टरय चेतना नाम मन इत्यमिधोयते । 

सप्तमी तु,भवेद बुद्धिरहंकारस्ततः परम्‌ ॥॥ 

इन्द्रियाणि च पश्चात्मा रजः सत्व॑ तमस्तथा | 

हत्येव सप्ततरशको राशिख्यक्र संन्नकः !! 

सर्वेरिहेन्द्रियार्थेस्तु व्यक्काव्यक्ीः सुसंवते। । 

चतुर्विशक इत्येवं व्यक्ताव्यक्रमयोग्रुणाः || अ० २१० 

अभिग्राय यह कि ५ महाभूत ६ मन ७ बुद्धि ८ अहंकार ५ 
इन्द्रियां तथा ५ उनके अथ तन्मात्रायें | व्यक्त और अव्यक्त इस 
प्रकार २४ तत्व यहां माने गए हैं। परन्तु है गड़बड़ क्‍योंकि जब 
१७ तत्वोंकी ९७की राशिकों अव्यक्त कहचुके हैं तो पुनः व्यक्त 
ओर अव्यक्त प्रथक कैसे गिना दिए । 

इत्यादि अनेक बातें यहां विचारणीय हैं। इसी प्रकार कहीं 
१७ तन्त्र हैं तो कही १६ माने गए हैं। कहीं २४७ तो ऊहीं २५ और 
कहीं २६ भी कह दिये हैं। इन सब परस्पर विरुद्ध बातोंसे स्पष्ट 
है कि उस समय तक सांख्य के तत्व निश्चित नहीं हुए थे और इन 
तत्वोंके माननेमें भी विद्वानोंकी अनेक शंकायें थीं। उसी समय 
चावोक भ्तका भी प्रचार होने लगा था। उसके अनुयायीआकाश 
को कोई तत्व नहीं मानतेथे। अन्य परोक्ष तत्वोंकी तो बातकी क्‍या 


( ४४० ) 


थी | इसीम्रकार सांख्य मतके साथ २ चावोक मतका भी भा रतमें 
जन्म हुआ उसने जनतामें तक बुद्धि उत्पन्न कर दी । इसीलिए 
सांख्य बिषयक अनेक सिद्धान्तोंमे लोगों का शंकायें उठने लगों 
थीं। इन शंकाओंने शरनें: ० अपना विकराल रूप धारण किया 
श्रौर जनतामे चाबोक मतका प्रचार उन्नति करन लगा। 


अम्तु उपरोक्त कथनसे सांख्योकी प्राचीनता सिद्ध होती है । 


नाम करए 


सांख्य दर्शन का नाम करण ही इसके मुल सिद्धान्तका द्योतक 
है | यह सांख्य, शब्द संख्या स बना है। प्रकृति और पुरुष के 
विवेक को संख्या कहत है । सांख्य दर्शन में इस संख्या अथान 
प्रकृति और पुरुष का विवेक कथन किया गया है । इसलिये 
इसका नाम सांख्य हे | 


इसके सिद्धान्त उपनिषदों तथा वेदों में भी बीज रूप से 
मिलते हैं | वर्तमान समय में सांख्य सिद्ध।न्त के दो प्रसिद्ध प्रन्थ 
हैं। (५) सांख्य कारिका (०) सांख्य सूत्र. इनमे सांख्य कारिका ही 
प्राचीन है। यह ऐतिहासिको का सर्वमान्य सिद्धान्त हैं ( श्री 
शद्बराचार्य जी आदि प्राचीन आचार्यो ने सांख्य झा समालोचना 
करते हुये कारिका की ही सम/लोचना की है. अतः सिद्ध है कि 
उस समय तक सांख्य सूत्रों की रचना नहीं हुईं थी | सांख्य दर्शन 
ओर सांख्य कारिका दोनों ही ग्रन्थ अनीश्वरवादी हैं| तथा जगत 
का कारण एक मात्र प्रकरृतिको ही म/नते है । पुराणोंमें उस प्रकृति 
को ही शक्तिके रूपमें माना गया हे । तथा देवी भागवतमें उसीका 
नाम देवीहै । यही इंश्वरी. जननी. माया आदि नामोसे बिख्यात्‌ है। 


( ४४१ ) 


शक्ति 


त्वमेव जननी मूल प्रकृतिरीश्वरी 

त्वभेवाद्या सष्टि विधों स्वेच्छया त्रिगुणात्पिका 
कामार्थे समुणत्व॑ च वसस्‍्तुतों निगु गस्वयम , 
परबक्ञस्वरूपात्यं सत्या नित्या सनातनी | 
तेजः स्वरुपा परमा भक्तालुग्रह विग्रह्ा, 
सर्वस्वरुपा सर्वेशा सर्वाधारा परात्परा | 
सर्ववीज स्वरुपा च स्वपूछ्या निराश्रया, 
सर्वजा संतों भद्रा सबंमंगल मंगला | 

ब्रह्म वेतरतंपुराख प्रकृति खएड २-६६-७-१० 
अहं वसुभिश्चगापि, ऋग्वेद | मं० १०-२२५ 
प्रकृष्ट वाचकः प्रश्च कृतिश्च सष्टि वाचकः 
सुश्टों प्रकृष्टा य। देवी ग्रक्ृतिः सा प्र कीतिता | देवी भा० 


इस प्रकार सांख्यवादी श्रकृतिका ही इस जगतका एकमात्र 
स्व॒तन्त्र कारण मानते है। तथा ऋग्वेद्म जो वागांश्रणी सूक्त 
आया है उसका अर्थ भी वे लोग प्रकृति ही करते हैं। अधिक क्या 
सांख्याचार्योके मतमें उन सब श्रतियोंका (जिनमें इश्वरका कथन 
बतलाया जाता है ) अर्थ भी प्रक्रति परक ही किया जाता है। 
इसको स्त्रय सांख्यसूत्र में ही माना गया है। जैसा कि हम आगे 
दिखलावेंगे श्री माधवाचायने सर्वदर्शन स्प्रहमें सांख्यका वाक्य 
इस प्रकार लिखा है । 


(६ ४४२ ) 


यस्तु परमेश्वरः करुणया प्रवर्तेक इति परमेश्वरास्तित्व 

बादिनां डिंडिमः स प्रायेण गतः विकल्पानुपपत्तेः । 

शक्िः सुष्टेः प्राक्‌ प्रवर्तते सुष्टयुत्तरकाले वा । 

आध्ये शरीराद्यमावेन दुःखाजुपत्तों जीवानां दुःख ग्रह- 
णेच्छानुत्पत्तिः । द्वितीये परस्पराश्रय प्रसंगः करुणया स्॒िः 
सुष्टया च कारुण्यमिति ॥| 


अथोन--जा लोग सृष्टि रचनामें इश्वरका दयाभाव कारण हे 
इस प्रकार बिगुल बजाते फिरते थे वह अब हवा हु्रा । क्योकि 
प्रश्न यह है कि ईश्वरकी प्रवृत्ति जगतसे पहले थी या जगतके 
पश्चात प्रवृत्ति हुई | यदि प्रवृत्ति पहल हुई ता करुणाका अभाव 
सिद्ध होगया क्‍योंकि सृष्टिसे पूबे कोई भी दुखी नहीं था फिर या 
किस पर आई । यदि कहो उसकी प्रवृति बादमें होती है तो जगत 
कत्तों न रहा क्‍योंकि उसकी प्रवृति से पूत्र ही सृष्टि थी। तथा यहाँ 
करुणा द्वारा जगत और जगतसे करूणा होने पर अन्योन्याश्रय 
दोष भी है । 


तथा बेदिक दर्शनके सुप्र सिद्ध ता्किक शिरोमणि वाचस्पति 
मिश्नने सांख्यकारिका नं०५७ की टीका करते हुए उपरोक्त अश्नोंके 
अलावा एक यह भी प्रश्न उठाया है कि यदि यह मानभी लिया 
जाय कि जगत्रचनामे इश्वरकी दया ही कारणहे फिरभी यह प्रश्न 
होता हेकि उसने सब जीबोंकों सुखी क्यो न बनाया यदि यह कह्दो 
कि विचित्रता कमोनुसारहे तब इश्वर तथा इंश्वरकी दया कारण न 
रहा क्‍योंकि इस अवस्थामें इंश्वर अकिंचितकर रहा। तथा जब 
कर्मोका ही फल है तो दया न रही । 


(६ #४३ ) 


अपि च करुणा प्रेरित ईश्वरः सुखिन एवं जन्तुन सूजेदत्र 
कर्म विचित्रादू वैचित्र्यप्त इति चेत्‌ कऋृतमस्य प्रेक्षाचतः 
कर्माधिष्ठानेन । इत्यादि । 


्रभिप्राय यह है कि जब से कपिल मुनि हुय डस समय से 
आज तक के सभी विद्वानों ने यह माना हे कि सांख्य दर्शन अनी- 
श्वरवादी है | महाभारत के प्रमाण से यह सिद्ध होता है कि कपिल 
लोग न सिर्फ अनीश्वरवादी थे अपितु वे ईश्वर के विरुद्ध खुले 
आम प्रचार भी करते थे | तथा इस विषय में शास्त्रा्थ भी करते 
थे । ये सम्पूर्ण ऐतिहासिक प्रमाण इतने प्रवल हैं कि काई बुद्धिमान 
इनका निरादर नहीं कर सकता । इसके पश्चात्‌ भारतीय द्शंनकारों 
ने भी तथा उन दशनों के एबं सांख्य के भाष्यकारों ने भी इसीकी 
पुष्टि की है कि यह दर्शन इंश्वर का विरोधी है। इसके श्रल्ञावा 
जन, बौद्ध आचायों ने भी इसको अनीश्वरवादी लिखा है । अर्थात 
श्री शक्बुराचाय, श्री रामानुजाचाय. माधवाचार्य, कुमारलाचाय, 
आदि सभी आचार्या ने तथा बाचस्पति मिश्र जैसे महान सभी 
विद्वानाने इसका अनीश्वरवादी माना हे । इसके पश्चात संसारके 
सभी प्राचीन भाष्यकारोंने भी ऐस। ही माना है बर्तमान समयके 
सभी स्वतन्त्र बिचार बाल विद्दाना का तथा सभी शेतिहासिक 
विशेषज्ञों का यही मत है। अतः यह स्पष्ट सिद्ध हे कि सांख्य 
दशन इंश्वरका कट्टर विरोधी हे परन्तु फिरभी यह वहिरंग परीक्षा 
है अतः शअ्रब हम इसकी अंतरंग परीक्षा करन है। क्योंकि बतेमान 
समय के कुछ साम्प्रदायिक मह्दाशयों का यह हठ है कि सांख्य 
दर्शन भी ईश्वरवादी है । 


८, “न 


( ५४७ ) 
दशन परिचय ओर सांखरुय दर्शन 


दर्शन परिचयके विद्वान लेखकने लिखा है कि-- 

“सांख्य दर्शनको देखने पर यह स्पष्ट बिदित होता है कि उस 
में खूब खूब इंश्वरका खंडन किया गया है। सांख्यकारिकामें भी 
इंश्वरका खंडन किया है| छह दशनोके टीकाकार प्रख्यात दाश्शनिक 
बाचस्पति मिश्नने तो अपनी सांख्य तत्व कोमुदीमें एक बार ही 
इश्वरकों उड़ा दिया है| सांख्य दर्शनके प्रथमाध्यायका 6३ वां 
सूत्र हे-.'इश्वरासिद्धें/ इस सूत्रका अभिश्राय यह है कि 
ईश्वर सिद्ध ही नहीं होता । प्रत्यक्ष प्रमाणका लक्षण करते 
हुए यह सूत्र आया है | पहले सूज्रमे दर्शनकारने लिखा है कि 
* बाहरकी किसी भी चीजसे इन्द्रियोंका सन्निकष या सम्बन्ध होने 
से प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ।” इस लक्षण पर यह संदेह उठाया गया 
है कि “नहीं यह लक्षण ही ठीक नहा है क्योकि इश्वरके पास तो 
कोई इन्द्रिय नहीं हे ओर वह सब पदार्थोका प्रस्यक्ष कर लेता है 
इसी शंकाका उत्तर देते हुए दर्शनकार कहते हैं |--इश्वरा सिद्धे” 
अथोत्‌ जबकि इश्वर ही अप्रमाणिक या असिद्ध है तब उसकी 
काहेकी इन्द्रियां ओर उसका केसा प्रत्यक्ष ज्ञान 


किन्तु सांखथ सूत्राकी समालोचना करनेसे ता दिलमें यद्दी 
बात बेठती हे कि सांख्यमें निरीश्वरवाद भरा पड़ा है। “इईश्वरा- 
सिद्ध” के आगे वाले सूत्रों पर ध्यान देनेसे निरीश्वरवादकी पूरी 


पुष्टि होती है । 


“मुक्ल वद्धयोरन्यतरा भावान्नतत्‌ सिद्धि!” ६३ ॥ 
“उम्यथाप्य सत्करत्वम । ६४॥ 
“मुक्वात्मनः प्रशंसा उपासासिद्धस्थ वा” 8६४ ॥ 


( *४४ ) 


इनका. अभिषप्राय यह है कि यदि कोई इश्वर है तो वह केसा 
है, वह मोक्ष प्राप्तकर चुका हे या बद्ध है। यदि इंश्बर मुक्त 
है तो उसे कभी कोई भी काम करनेकी न तो इच्छा होगी और न 
प्रवृत्ति । और पुनः आपका ईश्वर विना इच्छाके केसे रृष्टि बना 
सकता है । यदि कहाकि ईश्वरकी अभी मुक्ति नहीं हुई है तो फिर 
यह भी हम अबोध जीवोंकी तरह जरासी शक्ति रखने बाला 
कोई जीव होनेके कारण न तो सृष्टि ही बना सकता है और न पक्त_ 
पात इ्ेष और दुःखसे ही बच सकता है | इस पर यदि तुम यह 
कहो कि, जिन शास्त्रोंमें ईश्वरका कथन है वे क्या भूठे हैं | तो इस 
का उत्तर यह है कि थे सब शास्त्र मुक्त या सिद्ध आत्माश्रोंकी 
प्रशंसाके लिये उन्हें ईश्वर बताते हैं| तुम्हार सष्टिकत्ता इश्वरके 
लिये वे कुछ नहीं कहत हैं । इन तोनों सूत्रोंसे भी महषि कपिलने 
इंश्वरका स्पष्ट खंडन किया है । और क्या आगे चलकर इस दर्शन 
के पाँचवे अध्यायमें कपिलजीने स्पष्ट कह दिया है कि--अत्यक्ष, 
असुमान. और शब्द इन तीनों ही प्रमाणोसे इश्वर सिद्ध नहीं 
होता । ईश्वर खंडनमें यहां य सूत्र हैं-- 


“प्रभाणा भावाननतत्‌ सिद्धि! ।” १० ॥ 

“सम्बन्धा भावान्नानुमानम ११ ॥ 

64 ि १) 

श्रुति रपि प्रधान कायत्वस्थ” । १२ ॥ 

प्रथम सूत्रका तात्पर्य यह है कि ईश्वरास्तित्वमें कोई भी 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण नहीं हे । इसलिय वह आसिद्ध है । अब यदि 
यह कह्दा जायकि अनुमान आदिप्रमाणोंसे इश्वरकी सिद्धिहैतो भी 
ठीक नहीं क्योकि धूमादिकी तरह उसका किसीके साथ सम्बन्ध 
प्रतीत नही होता. अतः अनुमानसे भी इदेश्वर असिद्ध है। अब 
रहगया शब्द प्रमाण वह भी इश्वरको संसारका कत्तों नहीं मानता 


( ४६ ) 


बेदू भी जगतको प्रकृतिका ही कार्य मानता है | वहां भी ईश्वरकी 
कोई आवश्यकता नहीं है। 


जो लोग इंश्वरके अस्तित्त ओर अधिष्लातत्व में अन्यान्य 
युक्तियां दिखाते हैं। उनका भी सांख्यने खूब खंडन किया है। 
यह खंडन भी पाँचबें अ्रध्याय में ही है । पहले पूत॑ पक्ष देखिये । 
कुछ लोग कहते है कि जैसे राजा अपने साम्राज्यमें दुष्ठोंकी दंड 
और सज्जनोंका सम्मान करता है। बेसे ही इश्वर भी ग्राणियोके 
कमोनुसार उन्हें फल देता है। इसपर सांख्य कहताहे । ईश्वर कर्मा- 
सार फल प्रदान करता है या अपनी इच्छाके अनुसार यदि क्मो- 
नुसार तब कर्म ही अपने स्वभावानुसार जीवोंको फल दे लेगा 
इंश्वरकी क्या जरूरत है । यदि अपनी इच्छानुसार फल देता है 
तो यंह प्रश्न सहज ही है कि इस इच्छामें उसका क्या स्वार्थ है । 
क्योंकि संसारमें देखा जाता हे कि किसी उद्देश्य या स्वार्थंके वश 
होकर ही कोई भी जीव काम करता है। फिर यदि ईश्वर भी 
अपने स्वार्थके लिये ही काय करता है. ता वह भी एक सासान्य 
राजा ही ठहरा, ओर राजाकी तरह वह्‌ भी दुखी होगा। स्पष्ट 
बात यह है कि बिना राय या इच्छाके सृष्टि नहीं हा सकती । और 
राग वाला इंश्वर साधारण जीवोंकी तरह ही विनाशशील होगा 
हां एक बात और भी है। यदि प्रकृतिकी इच्छाशक्तिकों संग लें 
कर तुम्हारा इंश्वर सब कर्म करता है।ता वह इस इच्छा या 
बासनाके संग दोषसे उस्ती तरह ग्रसित हो जायगा जिस तरह एक 
साधारण जीव । कोई + यह भी कहत हैं कि प्रकृतिकी सहायतासे 
इश्वर सृष्टि करता है। इस पर सांख्य कहता है कि तब तो सभी 
पुरुष ईश्वर ह। सकते हैं । ऊपरी इन कई युक्तिंसे सांख्य दर्शन 
ने निरीश्वरवाद स्थापित किया हे | साथ ही तीसर अध्यायमें जो 
इंटशेश्वर [सद्धि; सिद्धा:' “7 7 ४ +** सूत्र है उससे यह भी 


( शहर ) 


जान पड़ता है कि सांख्याचाय लोग पूर्व कल्पके सिद्ध जीवोंकों 
ही ब्रह्मा, विष्णु. आदि के रूपोंमें प्रकट हुए मानते हैं। इस सूत्र 
का अ्रभिप्राय है कि विवेक झ्ञानसे जो जीब ईश्वर हो गये हैं या 
जो जन्य ईश्वर हैं वे या उनका अस्तित्व सांख्य को स्वीकार है । 


सत्याथ प्रकाश ओर सांख्य दर्शन 


कुछ विद्वान श्रपना पुष्टिसें सांख्यसूत्रोंके प्रमाणदेकर यह सिद्ध 
करनेका प्रयास करते है कि सांख्यदर्शन में जो सूत्र इश्वरके 
निषेधक हैं. उनमें डपादान कारणका निषेध है । अथोत्‌ सूत्रोंका 
अभिप्राय ईश्वरके निमित्त कारणका निषेध करना नहीं। इस 
विचारका मूलकारण सत्याथ प्रकाश है। अथौत्‌ ये लोग अपनी 
स्वतन्त्र बुद्धि से कुछभी विचार नहीं करते तथा न कभी इन दशंनों 
के दर्शन करनेका कष्टही उठाते हैं । ये इन सूत्रोंका उपरोक्त अर्थ 
इसलिए मानते हैं च्यू कि सत्याथ प्रकाश में ऐसा लिखा है। अतः 
हम उसीपर प्रकाश डालते हैं । 


सत्यार्थ प्रकाश के सप्तम समुल्लास में. सांख्यदर्शनके तीन सूत्र 
ता पूष पक्तमे / अथान्‌ प्रश्नरूपमें दिये हैं) उनमें एक तो यहीं 
प्रसिद्ध सूत्र 
ईश्यरासिडं! | अ० १ | &३ | 
तथा दो सूत्र पांचवी अध्यायके एक दसवां और ग्यारहवां। 
“प्रमाणाभावान्न तत्‌ सिद्धिः” 
“अनुभानाभावान्नानुमानम 
इसी प्रकार उत्तर पक्षमें भी पांचवी अध्यायके तीन सूत्र दिये 


( शंष्ट८ ) 


हैं। अथोत्‌ आठवां, नववां और वबारहवां | प्रतीत होता है कि 
सत्यार्थ प्रकाशके लेखकके पास या तो सांख्य दर्शनकी पुस्तक नहीं 
थी, या उसमें से वे प्रृष्ट जिनमें ईश्वर निषेधके अन्य सूत्र हैं गुम 
गये थे । अन्यथा प्रथम अध्यायका एक ही सूत्र लिखकर एकदम 
पांचवी अध्याय पर जा पहुंचने का और कया कारण हो सकता 
है। इसके अलावा इन सूत्रोंका अर्थ भो नितान्त गलतहे यथा सूत्रहे। 


0 
सत्तामात्राच्चेत्‌ सर्वेश्वयम्‌ ॥ १६ ॥ 


आपने इसका अर्थ किया है कि “जो चेतनसे जगतकीउत्पत्ति 
हो तो जैसा परमेश्वर सर्वेश्रय युक्त है वेसा संसारमें भी सर्वेश्चयंका 
योग होना चाहिये सो नही है. इसलिये परमेश्वर जगतक उपादान 
कारण नहीं अपितु निमित्त कारण है ” 


इस सम्पूर्ण लेखका मूल सूत्रके साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं है 
सूत्रमें तो इस लेखका ही खण्डन हे । क्योंकि सूत्रका सीधा-सादा 
ओर सरल अर्थ यह है कि यदि सत्ता मात्रसे ही आपका ईश्वर. 
इश्वर है, तब तो सम्पूण पदार्थ इश्बर कहलायेंगे. क्योंकि उनकी 
भी सत्ता हे। इसमें उपादान कारणका नहीं किन्तु निमित्त कारण 
का ही खण्डन किया गया है। निमित्त कारण दो प्रकारके होते हैं । 
एक प्रेरक श्रथात कतो दूसरा उदासीन. अथोत निर्षेज्ञ उसको 
सत्तामात्रसे कारण कहते हैं | प्रेरक निनित्त कारणका खण्ड इससे 
प्रथमके सूत्र ८मे किया हे | इसके पश्चात सूत्र १-में प्रत्यक्ष प्रमाण 
और सूत्र १९ में अनुमान प्रमाण तथा सूत्र १२ में शब्द प्रमाण 
द्वारा इश्वरका खण्डन किया है। अथोत्‌ आचायने यह सिद्ध 
किया है कि ईश्वरकी सिद्धि में न प्रत्यक्ष तथा न अनुमान प्रमाण 
है ओर न शब्द प्रमाण ही | क्योंकि वेबादि शास्त्रोंमें कल्पित 
इश्वरका कहीं संकेत तकभी नहीं हे । यह तो हुई पांचबें अध्याय 


( ४४८ ) 


की कथा । अब जरा प्रथम अध्याय परभी विचार करलें | इस 
अध्यायका आपने एक ही सूत्र दिया है, परन्तु उससे आगे भी 
ईश्वर खण्डनमें अनेक सूत्रहे। जिनको हमभाष्यसहित पहले लिख 
चुके हैं । तथ। आगे भी लिखेंगे | इसके अलावा तीसरे अध्यायमें 
इंश्वरके विरोध में जा युक्तियां दीगई हैं उनको यहां क्‍यों नहीं 
लिखा गया । यह भी एक रहस्य है | 


आस्तिकवाद और सांख्यदर्शन 


आ।स्तिक बादमें प्रथम अध्याय का वही प्रथम छूत्र पूबंपक्षमें 
हैक 5 5 मु ल्‍्ब मा पु 
रखकर उसके अथंके लिय उससे पूवके तीन सूत्र ओर लिखकर- 


( ईश्वरासिद्धे! । ? | &३।) 


आप लिखते हैं. कि यहाँ यह स्पष्ट होगया है कि यह सब सूत्र 
प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षणके ही सम्बन्धमे हैं । इश्वर सिद्धिका प्रकरण 
नहीं है । 

आगे आपने यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है कि योगियों 
के प्रत्यक्षका तथा इश्वरके प्रत्यक्षका यहाँ विराध नहीं है । अपितु 
यहाँ यह अभिप्राय हे कि ईश्वर सब साधारणके प्रत्यक्षका विषय 
नहीं है | आगे लिखा है कि “यहाँ एक बात और स्मरण रहनी 
चाहिये कि सूत्रमे इंश्वरासिद्धे;” शब्द है| 'इश्वरामाबात्‌ , नहीं। 
अथोत्‌ कपिल नास्तिक हात तो कहते । इश्वरका अभाव होनेसे । 

अभावके स्थानमें “असिद्धा” कहनेका तात्पय ही यह हे कि 
प्रत्यक्ष प्रसाणस इंश्वर का सम्बन्ध नहीं। आगे आपने कुछ सूत्र 
इंश्वरको सिद्ध करनेके लिये दिये हैं तथा कुछ बेदोंको अपोरषेय 
बतलानेके लिये दिय हैं और कुछ सूत्र आपने कर्मफलके लिये 
द्थ है । वेद ओर कर्मफलके विषयमे तो हम आगे यथा स्थान 


( ४५० ) 


लिखेंगे | यहाँ तो स्ृष्टिकतो ईश्वरका प्रकरण हैं श्रतः उन सत्रों 
पर विचार करते है। जिनसे आपने इंश्वरकी सिद्धी की है । 

स हि सर्ववित्‌ सब कर्ता । ३३५६। 

ईहशेश्वर सिद्धिस्सिद्धा । ३। ५७। 

0 

समाधि सुषु प्ि मोक्तेषु ब्रह्म रुपता । ५।११६। 

दयोः सवीजमन्यत्र तद्धतिः । ४॥११७। 

इनका अथ करते हुय आप लिखने हैं कि-'अथात वह ईश्वर 
सर्वक्ष और सवंकत्तों है | इस सूत्रमें इश्वरको सर्वक्ष और खष्टि- 
कत्तों कहा है । यह हेश्वर नहीं ता क्या हे । 

अस्तिक लाग यही ता कहत हैं कि ऐसी कोई सत्ता है जा 
सब चीजोंका ज्ञान रखता है. ओर संसाग्का बनाती है। ५६॥ 

इस प्रकारके इश्वरकी सिद्धि सिद्ध है। किस प्रकारके ईश्वर 
की जो सर्वज्ञ और सष्टिकर्ता हा।। <७॥ आदि 

३--इस सूजत्रभे बताया गया है कि जीवका समाधि सुपुप्ति 
ओर मोक्ष दशामें त्रह्मरूपता प्राप्त होती है । 

४--समाधघि ओर सुपुप्तिमे तो दुःखका बीज रहता है और 
मोक्षमें बह भी नष्ट हो जाता है “आगे आपने पांचवी अध्यायके 
बे ही १०. ११, १२ सूत्र लिखकर यह लिखा हे कि य सूत्न इेश्वर 
के उपादान कारणका खण्डन करते है । निमित्त कारणका नहीं |” 

परन्तु आपकी इन युक्तियोका तथा सत्यार्थम किय गये अर्था 
का खण्डन स्वयं श्रायेसमाजके सुयोग्य विद्वानने ही किया है अतः 
डसीको यहां लिख देते है । 


प्रपंच परिचय 
गुरुकुल कांगड़ीके सुयोग्य स्नातक प्रा विश्वेश्वर सिद्धान्त 


( ४४१ ) 


शिरोमणिने सृश्टिकत्तो पर “प्रपंच परिचय नामसे एक सुन्दर 
पुस्तक लिखी है | उसमे आपने भी सांख्यकों इश्वरवादी माना 
है । किन्तु उन्होंने इन पूर्वोक्त दोनो महानुभावोंकी तरह सूत्रोंके 
अधरका अनर्थ नहीं किया है | इसके लिय हम आपको धन्यवाद 
देते है.। आपके लखका सारांश यह है कि उन सूत्रोका ( जिनसे 
सांख्य को अनाश्वर वादी कहा जाता है ) अथ तो बहीं है जा 
अनीश्वरवादी करते है। अर्थात्‌ कपिल।|चायने इंश्वरका खण्डन 
किया है यह ता ठोक है परन्तु वह हृदयसे नहीं किया है । अपितु 
प्रतिपरक्षीको चुप करनेके लिय दवा जवानस खण्डन किया है । 
आपने अपनों पुष्टिम. विज्ञान|भछु. का प्रमाण भी दिया है । तथा 
वहं। युक्ति भा दी है कि सूत्रम इश्वरासिद्धेः” शब्द ह। यह सिद्ध 
करत है. कि यह खण्डन प्रतिपक्षीका चुप कर।नेके लिय किया है 
अन्यथ। आचार्य सूत्र "ईश्वराभावत ' एसा बनाते । आगे आप 
ने भी पांचवां अध्यायके वे हं। तीन सूत्र देकर यह सिद्ध किया है 
कि यह्‌ सब खण्डन हादिक नहीं है क्योंकि दी जबा।नसे किया 
गया है । 

यह सब आपने बड़ा लच्छुदार भाषामे लिखा है । जिसमे 
आप साहित्यिक सिद्ध हात है। हम आपके ही शब्दोमें आपका 
भाव लिखते है। 

सूत्रका अथ यह हैं कि अभी ता इश्वरकी सत्ता ही अ्रसिद्ध 

अर विवादास्पद 6। जब तक उसका सिद्धि नहा तंत्र तक उस 
असिद्ध देश्वरक अधार पर हमार प्रत्यक्ष लक्षणका सदोष बत- 
लाना कहां तक न्याय संगत उहराय। जा सकता है । आगे पांचवी 
अध्यायके सूत्रोंका अर्थ निम्न प्रकार किया है । 

“इन तीनो सूत्रोका आशय यह है कि इंश्वरकी सत्ताका 
समर्थक कोई प्रमाण नही है । फिर बिना प्रमाणके डसकी सिद्धि 


( ४४२ ) 


केसे होसकती है । ईश्वर सिद्धके लिये प्रत्यक्ष प्रमाणका आश्रय 
लेनेका दुःसाहस तो कट्टरसे कट्टर प्रत्यक्षचादी भी नही करता, हां 
उसके लिये अनुमान या शब्द प्रमाणका ही दरबाजा खटखटाया 
ज्ञाता है: परन्तु वहां भी ईश्वर सिद्धके लिये स्थान नहीं है। सबसे 
पहले शनुमानके लिये व्याप्रिग्रहकी आवश्यकता है जो बिना 
प्रत्यक्ष के सिद्ध ही नहीं हो सकती, और प्रत्यक्ष वेचारा ईश्वरके 
बिषयमें सबवंधा अन्यथा सिद्ध है। तब व्याप्तिप्रह सिद्ध न होनेपर 
अनुमान भी कैसे हो सकेगा । “रहा शब्द सो वह इश्वरके पक्ष 
में गवाद्दी देनेका तेयार नही है । क्योंकि श्रुति ( वेद ) तोजगनका 
॥;्रधान ( प्रकृति ) का काय बताती है। इश्वरका विश्व विधानक 
लिये कोई प्रयोजन प्रतीत नही होता ।' आगे आप लिखते हैं कि 
'इस प्रकृति पुरुषक भद ज्ञान या ममत्वके नाशके लिय ईश्वर सिद्ध 
का कोई विशेष प्रयोजन नहीं है | इईश्वरकी सिद्धि उनके उद्देश्य 
साधनमे विशेष उपयागी तो है नहीं हां,यह उस साधकके चित्तका 
एश्व्य प्राप्ति की आर आक्ृष्ट करके विवेक।भ्यासमे विध्न अवश्य 
पेदा करती है इसलिय हम देखते हैं कि सांख थाचायने इश्बर 
के कराड़ेसे अपना समय गंबानेका कष्ठ नही किया है ।” 


वासस्‍्तवमें यह लेख उपरोक्त दोनों पुस्तका का उत्तर रूप है | 
क्योंकि इसमें स्पष्ट है कि सूत्रोंमें इश्वरकी सत्ताका निषेध है । उपा 
दान कारणका नहीं अत: जो सज्जन इनसे उपाद।न कारणका 
निषेध बताते हैं । यह गलत है । अब रह गया प्रश्न “अभाव! का 
अथात्‌ सूत्रमें श्रसिद्धि शब्द क्यों है। यदि उनको ईश्चर कानिषेध 
करना था तो वे इश्वराभात' सूत्र रचते इसका उत्तर यह है कि 
यदि वे 'अभावात' सूत्र रचते तो वे अपनी दाशंनिकता को बहा 
लगा लेते क्‍योंकि उस समय यह प्रश्न उपस्थित होता कि आपने 
अभाव केसे जाना | तब पुनः उनका यही उत्तर देना पड़ता कि 


( ४४३ ) 


बह प्रमायों से सिद्ध नहीं होता इसलिये अभाव है अतः उन्होंने 
यह पहले ही असिद्ध शब्द रख दिया ताकि प्रश्नका अ्रवसर ही न 
आवे, तथा अभाव चार प्रकारके हैं उनमें से कोनसा अभाव है। 
इत्यादि अनेक प्रश्न उत्पन्न हाते। यह ता याग्य स्नातकने अपने लेख 
में स्पष्ट स्वीकार किया है कि यह इंश्वर साधक की सिद्धि मे 
विध्नकारक हैं कि यह ठीक है परन्तु आपका यह लिखना ठीक 
नहीं कि फिर सांख्याचायने इश्व रकी सिद्धिके माड़ेमें अपना समय 
नहीं गंवाया क्योंकि सांख्याचार्य ने इश्वरका खण्डन प्रवल 
युक्तियों और प्रमाणंसेि किया है | अतः लखऊऋ को यह लिखना 
चाहिये था कि इसीलिये सांख्याचायने ईश्वरका जोरदार खण्डन 
कियाहे। रहगया ग्श्न दूबी जावतका उसका उत्त रतोआपने स्वयंसूत्रा 
का अ्र्थ करके दे दिया है | अतः य सब बातें व्यर्थ है । शेष रहते 
हैं,आस्तिकत्रादमे दिय गय. सवंबित आदि सूतच जिनको उन्होने 
इंश्वर सिद्धिमे दिय हैं। अतः अब हम उनपर विचार करते हैं। 
प्रथम हम सूत्र लिखकर उसका अर्थ लिखते हैं पुनः शंका समाधान ! 

स॒ हि सर्ववित्‌ सर्वकर्ता । ३ | ४६ । 

प्राचीन आचार्योनि इसके दा अर्थ किय है। एक आचाय॑ तो 
'स' शब्दसे प्रधान लेते है ।तथा दूसरे आचार्य मुक्त पुरुष । ये 


दोनों ही अर्थ सांख्य प्रक्रिया के अनुकूल हैं। विज्ञानभिक्तु के 
भाष्यम जिसको सेश्वर भाष्य कह। जाता है लिखा है कि-- 


सः इस्यस्थ पूवसगें कारण लीनः पुरुषएब गृद्यते स एव 
सर्गान्तरे सवंबित्‌ , स्वेकर्ता, ईश्वरः आदि पुरुषो भवाति । 
अथोत्‌--यहां 'स' प्रकृति लीन महा योगी है | वह योगी ही 
सर्गान्तस्में सब॑ वित्त. सर्वे कत्तों इश्वर आदि पुरुष होता हे । 
शथोत्‌ जीवन मुक्त महानात्माकों ही ईश्वर कहते हैं। अब इस पर 


( #£४8 ) 


आपने यह प्रश्न] किया है कि योगियोंकों या मुक्तात्माओंकों तो 
चाँद सूरजका कत्तो जैन आदि भी नहीं मानते पुनः यह अर्थ किस 
प्रकार ठीक हो सकता है | उत्त र--आपके इस ग्रश्नका उत्तर स्थयं 
सूत्रकारने दिया है बहां यहां प्रश्न किया गया है कि-- 

ए८ तहिं सहि सवंबित्‌ स्वस्थ कर्ता इत्यादि श्रुतिवाघः 
मुक्तात्मनः प्रशंसा उपासासिद्धस्थ वा। १) 8५४ 

अथात्‌ जब आपने ईश्वरका खंडन कर दिया तो सहि स्वंबित 
स्व कत्तो, अथात्‌ वही सवज्ञ और स्ंकर्तता है. आदि अ्रतियोंके 
साथ विरोध होगा | इसका उत्तर आचाय देते हैं कि विरोध नहीं 
है क्योकि उन श्रुतियोमे जीवन भुक्तात्मओंकी अथबा योगियोंकी 
प्रशंसा मात्र है । उन श्रुतियो का विशेष विवेचन हम पहले कर 
चुके हैं। स्वयं आस्तिकबादके लेखकने ही आच!र्यकों द्यो और 
प्रथ्वी आदिका कर्ता माना है | तो क्‍या वास्तवमें आचार्य इनका 
कर्सा हे । इस पर कहा जाता है कि बनानेका अर्थ उपदेश देकर 
जनका प्रकाश करना है। ठीक यहां। श्रथ कत्तोका यहां है वह 
जीवन मुक्त जीवोकों उपदेश देकर इनका ज्ञान कराता है यही 
उसका जगत कत्तोपन है । जैन शास्त्रोमें भी उनको कत्तो आदि 
लिखा है ।यथा-- 

विश्वयोनि कारणं कर्ता, भवान्तक, हिरएयगर्भ विश्व- 


भृद्‌ विश्वसृज | ( जिनवाणी संग्रह ) 

मीमांसकोकी परिभाषामें इसीको अर्थवाद कहते हैं यहां भी 
यही भाव है जो सांख्याचायका है । अथात्‌ वह मु क्तात्मा उपदेश 
द्वारा विश्वका ज्ञान करानेसे विश्वके कत्ता हैं। यही बंदिक मान्यता 
है । जिसको हम पहिले सिद्ध कर चुके हैं | अतः यह सिद्ध हुआ 
कि सुंस्य दर्शनमें इस काल्पनिक इश्वर के लिये कोई स्थान 
त्त । 


( ४ ## ) 


वेशेषिक दर्शन 


भारतीयदर्शनोंमें वशेषिकदर्शनका भी मुख्य स्थान है । 

इसके रचयिता कणादमुनि कहे जाते हैं। इनका जन्म कब्र 
और कहां हुआ यह भी निश्चित नहीं हे। परन्तु वेदान्त सांख्य 
आदि द्शनोंसे यह प्राचीन है यह बात निश्चित है । 

बेशेषिकद्शन में भी ईश्वरके लिये स्थान नहीं है । उसके निम्न 
कारण हैं 

(९)|बेशेषिकदर्शनमें न तो ईश्वर आदि शब्दोंका व्यवहार 
हुआ है ओर न उसकी सृष्टि रचनामें ही आवश्यक्ता समभी 
गई हे | 

(२)कर्मफलके लिय तथा जगत्रचनाके ज़िये बशेषिकने ईश्वर 
के स्थानमें अदृष्टकी कल्पनाकी है । 

(३)प्राचीन आचार्योने तथा भाष्यकारोंने इस दर्शनकों भी 
अनीईश्व रवादी ही मानत है । 

अतः अंतरज्ञ ओर बहिरह्न परीक्षासे यह स्पष्ट सिद्ध होजाता 
है कि वशेषिकद्शन भी इश्वरका विरोधी था सवप्रथम हम वहिरज्ग 
परीक्षा करत है 

उसके लिये हम प्रथम वेदान्तसूज्रका प्रमाण उपस्थित करतेहें । 


इसका भाष्य करते हुये श्री शंकराचायने लिखा है कि-- 


परमाणु जगतका कारण हे कणादिका यह सिद्धांन्त है। 
परन्तु यह बन नहीं सकता, क्‍योंकि परमार उसके मतमें स्वयं 
क्रिया नहीं करसकता, ओर बिना क्रियाक्रे जगत उत्पन्न नहीं होगा 
यदि आद्यकर्ंका कारण अदृष्ट मानें (जैसा कि कशाद मानता 
है) तो भी जगत नहीं बन सकेगा क्योंकि फिर यहद्द्‌ प्रश्न उपस्थित 
होता है कि बह कर्म आत्मामे हे या अरुसे। दोनों प्रकारसे 


( ४५६ ) 


अरृष्ट अर[में कमंका होना असंभव है क्योंकि अरृष्ट अचेतन हे 
झौर यदि अचेतन चेतन से अधिष्ठित न हो तो बह स्वतंत्रता 
से नतो प्रवृत्त ही हो सकता औरन किसीको प्रवृत करा सकता है 
क्योंकि (कणादके मतसे) चतन्य उत्पन्न न हुआ हो उस अवस्था में 
आत्माता अचतन ही है । यदि अहृष्ट आत्मामे समवाबी है ऐसा 
स्वीकार कर लो तो भी वह अशुआमें कमंका निमित्त नहीं बन 
सकता क्योकि उसका अरुष्ठ के साथ सबन्ध ही नहींहे। ।दि कहागे 
कि अरृष्ट युक्त पुरुषक साथ उसका(अगुओका)सम्बन्ध है | तो वह्‌ 
संबंध नित्य सिद्ध होगी. क्योंकि आपके यहां ओर कोई नियामक 
नहीं है | इस प्रकार कर्मका कोई नियत नियम नहीं मिलनेसे 
अशुओंका आद्यकर्म नहीं होगा। कर्मके अभावसे कर्मसे बनने 
वाला संयोग नही होगा । और स्यागके न होने से उससे होने 
बाला काय॑ समूह भी उत्पन्न नहीं हागा । 

इसी प्रकार प्रलय काल्मे विभागकी उत्पत्तिके लिये कोई 
निमित्त देखनेमे नहीं आता(क्योकि वेशषिककेमतमें) अदृष्ट भोगकी 
सिद्धिके लिये है प्रलयकी सिद्धिके लिये नहीं है । इसीलिए निमित्त 
के अभावसे अणुओमे संयोगकी या विभागकी उत्पत्तिके लिए 
कर्म नहीं बन सकता संयाग और वियागके अभावसे उनसे हाने 
वाले सृष्टि ओर प्रलयका अभाव स्वयं सिद्ध हा जाता हे इसलिए 
परमाणुवाद अयुक्त हैं । 


उपरोक्त सूत्र ओर भाष्यम 'स्पष्ठ प्रकट है कि वेदान्त-सूत्रके 
करता तथा उसके भाष्यकार स्वामी शंकराचार्य दोनों ही वेशेषिकको 
अली खरवादी मानत थे । “भारतीय दशनका इतिहास” नामक 
पुस्तकमें देवराजजी ने लिखा हे कि “इस आलोचनासे मालूम 
होता है कि सूत्रकार और शंकर।चार्य दोनों वेशेषिकको अनीखर- 
वादी समभते थे. क्‍योंकि ईश्वर परमाणुओंके प्रथम सयोगका 


( ४४५७ ) 


कारण होता है यह तक श्ालोचनामें नहीं उठाया गया है “३२३ 
तथा प्र० २४३ पर आप लिखते हैं कि-- 


“वेशेषिक सूत्रोमे ईश्वरका वर्णन नहीं है. । विद्वानोंका अनु- 
मान है कि वेशोषिक पहले अनीश्ररवादी था। वास्तवमें न्याय 
ओर वेशेषिक दोनो भे जड़वादी १बृत्ति पाई जाती है 
तथा प्र, 7०५ पर लिखते हैं कि “न्याय वशेषिकका सत श्रोत 
या वेदमूलक नहीं है । उपनिषदोमे ब्रह्म ओर मुक्त पुरुषके आनंद 
मय होनेका स्पष्ट बर्शन हैं? । 
तथा महाभारत मीमांस!मे (रायसाहबने) लिखा है कि “डप- 
निषदमे परजरह्य बाची शब्द आत्मा है । 
आत्मा और परमात्माका भेद उपनिषद्को मालूम नहीं है” 
इससे भी यही सिद्ध हाता हे कि न्याय ओर वशेषिक. अवदिक 
दर्शन है | क्योंकि ये आत्माको आनन्दमय नहीं मानते हैं | तथा 
भारतीय दश न" में वल्देव उपाध्याय “लिखते है कि” बेशेषिक 
मतमे परमाणु स्वभावतः शात अवस्थामें निष्पन्द रूपसे निवास 
करते है। उनमे प्रथम परिस्पनदका क्या कारण है । 


प्राचीन बेशेषिक लोग प्राशियोके धमाधर्म रूपको इसका 
कारण बतलात हं। 
टष्टकी दाशनिक कल्पना बड़ी विलक्षण है । अयरकान्तमणि 
की ओर सुईकी स्वाभाविक गति. बृक्षोंके भीतर रसका नीचेसे 
ऊपर चढ़ना अआंम्रकी लपटोका ऊपर उठना, वायुकी तिरछी गति 
मन तथा परमाणुओका आशद्य स्पंदतात्मक क्रिया--अदृष्टके द्वारा 
जन्य बतनाइ जाती हे | पर पीछेक आचायने अरृष्टकी सहका- 
रितासे इश्वरकी इच्छास ही परमाणुआओमे स्पन्दून तथा तज्जन्य 
सृष्टि क्रिया मानी है? । 
यहां भी स्पष्ट है कि वेशेषिक तथा उसके प्राचीन आचाये 


( शश८ट ) 


अनीश्वरवादी थे, नवीन विद्वानोंचे उसमें उदचछ्के साथ इग्फोच्छा 
भी जोड़ दी । बादमें नेयायिकोंने अदृष्टको बिलकुल ही उड़ा क्या 
ओर उसका स्थान इंश्वरकों दे दिया । 

एवं दर्शन दिग्दर्शनमें राहुलजी” लिखते हैं कि--““ईश्वरको 
पीछेके ग्रन्थकारोंने आठ गुणों वाला माना है । किन्तु कणाद 
सूत्रोंमें इेश्बरके लिये कोई स्थान नहीं हे | वहां तो इंश्वरका काम 
अरहृष्टसे लिया गया है ।” 

इत्यादि अनेक प्रमाण इस विषयमे दिये जा सकते हैं परन्तु 
हम विस्तारभयसे यहां समाप्त करत हैं । 

यदि अन्‍न्तरंग परीक्षा करें तो भी हम इसी परिणाम पर 
पहुंचेंगे कि बशेषिक दर्शन में ईश्वरके लिये कोई स्थान नहीं है । 
क्योंकि वेशेषिक जितने पदार्थ मानता है उनमें ईंश्बर नामका 
कोई पदार्थ नहीं हे | यथा वेशेषिक छह पदार्थ मानता है । द्रव्य, 
गुण, कम. सामान्य, विशष. समवाय, इनमे द्रव्य नव प्रकारके 
होते हैं । प्रथ्वी, जल. तेज, वायु. आकाश. काल, दिशा, आत्मा 
ओर मन । 

इनमें वेशेषिक आत्माको प्रति शरीर प्रथक प्रथक्‌ असंख्य 
या अनंत मानता है । बह आत्मा के लिए कहता है कि यह 
स्वल्पविषयक अनित्य ज्ञानवान है । 


आत्माक 
सामान्य गुण (व) विशेषशुण 
(१) संख्या (१) बुद्धि 
(२) परिमाण (>) सुख 
(३) एथक्त्व (३) दुभ्ख 
(४) संयोग (४) इच्छा 


(५) विभाग (५) हेष 
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(&) प्रयस्न 
(७) भावना 
(८) घर 
(६) अधघमे 

मुक्त अबस्थामें केबल सामान्य गुण ही रह जाते हैं, और 
बुद्धि, सुख. दुःख, इच्छा आदि विशेष गुणोका नांश होजाता है । 

वेषेशिक दर्शनके मूलसिद्धान्त निम्न है। 

(१) परमाणुवाद, जगतके मूल उपादान परमाणु हैं । भिन्न 
भिन्न परमाणुओंके संयोगसे भिन्न ० बस्तुयें बनी है । 

(२) परमाणुओंसे संथोगावेभागका निर्मिस्कारण (अरचर्ृष्टर) 
जीवोंके कर्म अथात धम्मों धर्म हैं । 

(३) अनेक आत्मवाद. आत्मा अनेक हैं तथा अपने ० अह- 
ष्टानुसार कर्मफल भेग करनेके लिय वे उपयुक्त शरीर धारणा 
करती हैं । 

(४) असत्कायवादू--कार्य अनित्य हे. उत्पत्तिसे पूतं कायका 
स्वंथा श्रभाव रहता है. विनाशके वाद फिर उसका श्रभाव हो 
जाता है । 

मन ओर आत्माके संयागसे आत्मामें उत्पन्न होता हे । 

(५) परमाणु नित्यवाद--परम।रु नित्य हैं. निरवयव होनेके 
कारण परमाणुओका कभी नाश नहीं होता हे. कार्य द्रव्य साव- 
यब होनेक कारण अनित्य हैं । 

अचयवबोंका विच्छेद होना ही नाश कहलाता हे । 

(६, षटपदार्थथाद--पदार्थ छे ही हैं जैसा कि पहले लिख 


आए | 
(७) मोक्ष, आत्माके विशेष गुणोंके नाश होनेका नाम मोक्षहै। 


( ४६० ) 
यह मोक्ष तत्वज्ञानसे प्राप्त होता है । 


(८) पुनर्जन्मबाद--यदहू जीव कमोनुसार अनेक शरीरोंको 
घारण करता रहता है । 


(6) पीलुपाकवाद--पाक दो प्रकारके माने जाते हैं (५) पिठ- 
रपाक्‌ (7) पीलुपाक । 


(१) पिठरपाक--नेयायिको का सिद्धान्त है कि घड़ेको आग 
मे डालने पर. घड़ेका नाश नहीं हाता, अपितु छिद्रामेंसे हकर 
गरमी परमारुआके रंग को बदल देती है. अतः घड़ेका पाक 
होता है. परमाणु ओक। नहीं | इसका नास पिठरपाक है। 


(-) पीलु (अर) पाक, बशषिकके सतमे अप्निके व्यापारसे 
परमारु प्रथक प्रथक हा जात हैं। पुनः व ही परमाणु पक कर 
लाल द्ोकर पुनः घटका रूप घारण करते हे । इस कहते हैं पीलु- 
चाक अथात्‌ परमाशुपाक वेशदिक पीलुपाकवादी है। 


ख्भिप्राय यह है कि वेशेषिकके सतमें ६ पदाथ हैं उनमेंसे 
“जघर हृव्य ही हा सकता है अतः हमने द्रव्यके भेद लिखे हैं | उन 
में आत्मा हीको ईश्वर कह सकते है शेष द्रव्योंको ता किसी ने भी 
ईश्वर नहीं माना है । परन्तु बशषिकोंका आत्मा ईश्वर नहीं हो 
सकता क्योकि वह स्वरभावसे ज्ञानशून्य एवं जड़ हैं तथा अनन्त 
हैं। परन्तु इश्वरका स्वभावसे ही आनन्दस्वरूप, सवेव्यापक और 
स्वक्ष माना जाता है (अहाष्ट जो कि जगतका निमित्त कारण है 
वह भी ईश्वर नहीं है क्योकि वह भी जड़ हे वास्तवमें न्याय और 
बेशेषिक जड़वादी दशन है । चावोककी तरह उनके यहां भी चेतन्य 
ओर ज्ञान आदि प्रकृतिके ही काय हे। यही कारण हैं कि इनको 
अवेदिक दृशन माना जाता था। किसी कबिने कहा है कि-.- 
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मुक्तये सबजीवानां यः शिलात्वं प्रयच्छति, 

से एको गोतमः प्रोक्तः उलूकश्च तथापरः । 

वर वन्दाने5रण्ये श्ृगालत्व॑ भजाम्पहस , 

न पुनर्वेशेषिकीं मुक्ति प्राथयामि कदाचन | 

जो मुक्तिके लिय सब जीवोका पत्थर बनता हे वह एक तो 
गोतम (बेल) है और दूसरा उलूक (उल्ल ) है । 

चवुन्दावनम मे जगाल आंद बनकर रहना पसन्द करूगा 
परन्तु वेशेषिककी मुक्तिकी कभी अभिलाप। नहीं करूंगा । 


इस जड़वादी दर्शनमेंसे भी इंश्वर भक्तोंने इश्वरकों निकालने 
का प्रयत्न किया है. उनका कथन है कि-- 


तद्बचनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्र्‌ || वें० द्ू० ११३ 

इस सत्रमे ईश्वरका कथन हे क्योकि इस सन्नरका अथ है तत्त्‌ 
ब्यथान उस ईश्वरका बचन होनेसे वेद प्रामाणिक हैं । 

हमे बह नियम ज्ञात नहीं जिससे यह बताया गया हे कि जहां 
जहां, स यातन्‌ . आदि शब्द आव वहां वहां उनका अर्थ इंश्वर 
करना चाहिय | यदि यह नियम नया आविष्कृत हुआ हो तो 
जसका प्रकाशित कर देना चाहिय । ताकि इससे जनता लाभ उठा 
सके । यदि ऐसा कोई नियम इजाद नहीं किया गया है सब तो 
यहां तन्‌ . शब्दके अर्थ ईश्वर करना अपनी महान अज्ञानता 
प्रगट करना है. क्योंकि इससे पूव के सत्र धमंका लक्षण किया 
गया है, यथा-- 


यतो5स्युदय निःश्रेयससिद्धि! सधमेः ।। बैं० २४१२ 
उसीका आगे कथन है. कि तद्बचनाद्‌ अथोत्‌ उस घस्सका 
(जिसका पूब॑सूचमें लक्षण है) बचन होने से ही शेत्र प्रमाण है। 
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जब न तो इश्वरका पहले कथन है. और न वादमें ही कहीं 
जिकर है तो यहां 'तत्‌' में इंश्वरने आकर केसे प्रवेश करलिया । 
अतः यहां इेश्वर अर्थ करना जनता में श्रम फेलाना है तथा 
सुप्रसिद्ध वैशेषिक टीकाकार शंकरमिश्र ने अपनी उपस्कार नामक 
टीकामें तत्‌ शब्दका अ्र्थ धमंद्दी किया है। 


इसी प्रकार अन्य भाष्यकारों ने तथा टीकाकारोने भी यही 
अर्थ किय। है। इसी प्रकार अध्याय २॥१।१८ में जहां योगियोंके 
प्रत्यक्षका कथन हे वहां भी इन भक्ताने ईश्वरका धर घसीटा है ? 

इत्यादि व्यर्थ प्रयासों से इस दर्शनका इंश्वरवादी बनाने का 
प्रयत्न किया है, नवीन वेशेषिकों ने जो ईश्वर कल्पना की हे. 
उसका विचार हम तक प्रकरणमें करेंग यहां ता ऐतिह। सिक दृष्टि से 
यह बतलाया गया हे कि कणादके समय तक भी भारत में इंश्बर 
का आविष्कार नहीं हुआ था । 


बा० सम्पूर्णानन्दजी लिखते हैं कि “वशपिकका मत तो बहुत 
6 हे ] जि कप ५ जा 
ही स्थूल है। आज अनात्मवादी वज्ञानिक ओर समाजवादी 
दाशंनिक भी इतने स्वतंत्र पदार्थीकी आवश्यकता नहीं समझता । 


परणुमाओको त्रसरेरु-सूर्य किरणोमें देखपड़ने वाले रजकश 
के छह भागके बराबर मानना दह्ाास्यास्पद है। उससे भी अधिक 
हास्यास्पद सानेको शुद्ध तेज मानना हैं” 'भारतीय सृश्टिक्रम' यहां 
प्रश्न यह है कि इन द्रव्योका (जो वेशेषिकदर्शनमें हैं) नियामक 
क्या है तथा च जो इस दृशनमे ६ पदार्थ माने गये है उनका भी 
नियामक क्या हे ? अर्थात्‌ यह पदार्थ न्यूनाधिक नहीं हो सकते 
इसमें क्या प्रमाण हे । तथा च मनको द्रव्य माना तो बुद्धिमें क्‍या 
दोष था जो उसको तिलाअलि देदी। तथा यह नियम है कि 
स्व॒तन्त्र पदाथ किसीके आश्रित नहीं होता परन्तु कणादने गुण 
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ओर कर्मकी स्व॒तन्त्र सत्ता सानकर भी उन्हे द्रव्यके आधीन कर 
दिया। जातिकी कल्पना भी एक अनोखी सूम है। वेशेषिक- 
दर्शनकार कणाद्‌ पर श्रीमान पं० अशोकने एक ताना कसा है | 
आप लिखते हैं कि पांच अंगुलियोसे प्रथक सामान्य रूपसे जो 
व्यक्ति छठे पदार्थका भी अस्तित्व बताता है उसे अपने सिर पर 
सीगोंका भी सद्भाव मानना चाहिय। 


पाँच तत्व 


अनुमान पांच या ६ वर्ष हुए जब काशी विश्व विद्यालयमें 
पंचमह।भूत परिषद्‌ हुई थी उसमें नवीन वेज्ञानिकोंको भी निमंत्र 
दिया गया था, बेज्ञानिकोने कहा कि आप लोग सबसे पूर्व भूतका 
लक्षण करें इस पर बेदिक दार्शनिकोंने प्रथ्वी, अभि, वायु, जल. 
आकाशको मूल पदार्थ बताया । वेज्ञानिकोंने इसका जोरदार खंडन 
किया ओर कहाकि ये मूल भूत पदार्थ नहीं है ! उन्होंने कहा कि-- 
अप हमे जलके परमाणु दे दे हम उनको आग. हवा, आदि 
बना देंगे, इसी प्रकार आगके परमाणुओसे जल आदि इसी तरह 
अन्य परमारणुओंसे भी । वास्तव मे जल आदि सब पदार्थ 
आक्सिजन आदि गेसोके समिश्रशसे बने हैं । 


कि है 

अवेदिक हे 
८ जहां यद्द वर्तमान विज्ञनके विरुद्ध हैं वहां यह पंचभूत कल्पना 
वेद्क साहित्यसे भी सर्था विरुद्ध हैं । क्योंकि बेदोंमें तथा 


ब्राह्मण उपनिषदादिमें कहीं भी इनकों मूल पदार्थ नहीं माना 
अपितु इनको अनित्य माना है । 


( ४६४ ) 
“आत्मन5, आकाश, सम्भूतः, आकाशादवायु। 


बेदान्त सांख्य योग मीमाँसा आदि दर्शनोने तथा बोड्ध और 

जैन शास्त्रोने इस मान्यताका भयानक खंडन किया हे । वास्तवमे 
45 बज अर व | ओ रोग 

यह भारतीय मान्यता नहीं है यह तो यूनानसे आईहुई सोगात है । 


क्या शब्द ग्राकाशका गण है ? 


इस वैज्ञानिक युगमें शब्दको श्राकाशका गुण मानना भी 
अपने हठधमसंका परिचय देना है । रडियो तथा फोनोग्राफ च 
सिनेमाने यह सिद्ध कर दिया हे कि शब्द गुण नहीं अपितु प्राकु- 
तिक चित्र है। आज शब्दोके चित्र भी लिय जाते हैं । आज उस 
की गतिका पता हे आदि बातें शब्दके गुण हानेका प्रत्यक्ष खंडन 
है । इसीलिए जैन शास्त्रोंम “स. शब्दः पुद्गलश्रित्र:” लिखा हे 
उन्हीं चित्रोंका जैन भाषासे शब्द वर्गणा कहत हैं । 


न्यांय दशन 


षटद्शंनोंमें एक यही ५५ न ऐसा है जिसको क्ट्ूर इश्र्ववादी 
समझा जाता है | अतः अब इस दर्शनका बिचार करते हैं (गी० 
रहस्यके प्र१५ में लिखा है. नेयायिक दो ग्रकारके हैं। एक ईश्वर 
वादी तथा दूसर अनीश्वरबादी (अनीश्वरवादी नेयायिकके विषय 
में एक कथा प्रचलितहे जब वह विद्वान अन्तिम खास ले रहाथा तो 
लोगोंने उससे कहाकि-अब तो ईश्वर इश्वर जपो तो उसने उत्तरसें 
पीलच: पीलव: कहना शुरू कर दिया। परन्तु हमें यहां इस 
पर विचार नहीं करना है अपितु एतहासिक इृष्टिसे पहले सूत्रों 
का ही विचार करना है । सुत्नोके विषयमें सश्टियाद और ईश्चरमें 


( ४६५ ) 


मुनि रतनचन्दजी शतावधानी लिखते हैं कि न्यायदर्शनमें जो 
ईश्वरका कथन है बह सत्रकारका अपना मत नहीं है। अपितु 
होंने दूसरेके मतका उल्लेख मात्र किया है । 


न्‍न्यायदश नकार गोतमऋषिने स्व॒तन्त्र रूपसे अपनी निजी 
मान्यताके रूपमें इंश्वरकों स्वीकार नहीं किया है परन्तु चोथे 
अध्यायके पहले आहिकके “6 वें सत्रमे अन्यवादियों द्वारा स्त्रीकृत 
इंश्वरका उल्लेख किया है ओर अभाववबादी, शुन्यवादी स्पभाववादी 
इन सब वादियोंकी मान्यताये तीन २ चार २ सन्नोमें दिखलाई हैं। 
साथ ही इंश्वरवादी की मान्यता भी तीन सत्रा में बतलाई है । 
सत्रका शीपक बनाते हुये अवतरणके रूपमें भाष्यकार वात्स्यायन 
भी यही कहते है कि 'अथापर आह' अथात अभाववादीकी ओर 


से अपनी मान्यता बता देने के पश्चात्‌ अपर अथात्‌ इंश्वरवादी 
कहता है कि--.. 


ईश्वरः कारण पुरुषकर्माफल्यदर्शनात्‌ (नया ०छू० ४।१।१६) 
न पुरुषकर्माभावे फलनिष्पत्ते! | (न्या० छ्ू० ४।१।२०) 
तत्का रित्वादहेतुः । (न्या० छू० ४।२१) 


अथ, मनुष्यक! प्रयत्न निष्फल न जाने पाये इसलिये कर्मफल 
प्रदाताके रूपसे $श्वरको कारण मानना आवश्यक है । 


दूसरा बादी शंका करता हैकि--ऐसा माननेसे तो पुरुष कर्मके 
बिना भी फलकी प्राप्ति होगी. कारण कि इंश्वरकी इच्छा नित्य है। 

इश्वरबादी उत्तर देता है कि पुरुषकर्म भी तो इंश्बर प्रेरित 
ही होता है अत; तुम्हारा यह हतु हेत्वाभास है, अर्थ साधक 
नहीं है । 


( ४५६६ ) 


इंश्वरको कमंफलके रूपमें स्त्रीकार करने वाले ईश्वरवार्दा के 
ऊपर कहे गये तीन म॒त्रोकी गौतम मुनिने अपने न्याय दृश नमें 
स्थान जरूर दिया है परन्तु वे दूसर की मान्यताके रूपमें हैं अपनी 
मान्यता के रूपमें नहीं। इससे यही कहाज़ा सकता है कि 
पतंजलिमुनिके समान गौतमने इश्वरवाद को स्वीकार नहीं किया हे 
कपिलके समान निपध भी नहीं किया हे और कणादके समान 
इस सम्बन्धर्म कुछ भी न कहनेके लिय मोन भी नही रक्‍सा हैं | 
हां दूसरकी मान्यताको अपने सन्दभमें सात्र स्थान दिया हे यह 
मान्यता भराष्यकार तथा टीकाकारोको इष्ट ह'नेक कारण अ्रन्यथा 
कहिय कि अपनी मान्यताके सम्बन्धमें अनुकूल एवं समर्थक 
सालूम होनेके द!गण भाष्यकार तथा टीकाकार दोनों ही न गौतम 
महषिके अपनी निम्री सूत्रोंके रूपमें उनपर अपनी ओरसे गहरी 
छाप लगादी है | भाष्यकार वात्म्यायनने सत्रके बिना भी स्वतन्त्र 
रूप में अपने न्याय भाष्यमे इश्वर्का म्वरूप इस प्रकार प्रदर्शित 
किया । 


“गु्विशिष्टमात्मान्तरपीश्यरः । तस्थास्मकल्पात्‌ कल्पा- 
न्तरामुपपत्ति। । अधभर्ममिथ्यान्नानप्रमादहान्या धमज्ञान- 
सम उसंपदा च विशिष्टमात्मान्तरमीश्वरः तस्य च धमे- 
समा विफल मणिमाद्य्॒ट विधमश्यय संकल्पानुबिधायी 
चास्य धर्म: प्रत्यात्मवृत्तीन धर्माधमंसंचयान्‌ प्ृथ्व्यादीनि 
च भूतानि प्रवतेयति । एवं च स्वकृताभ्यागमस्यथालोपेन 
निर्माण प्राकाम्यमीश्वरस्य स्वकृतकमफल वेद्तिव्यम्‌ | 


अर्थ गुण विशेषसे युक्त एक प्रकारका आ/|प्मा ही ईश्वर है । 
ईश्वर आत्मत्त्व से कोई प्रथक वस्तु नहीं है। अधर्म मिथ्याक्षान 


( ४५६७ ) 


तथा प्रमाद उसमें बिलकुल नहीं हे इसके विपरीत धर्म,ज्ञान तथा 
समाधि सम्पदा से वह पूर्णतया युक्त है। अथोत्‌ धर्मज्ञान.और 
समाधि विशिष्ट आत्मा ही वास्तवसें ईश्वर है। धर्म तथा समाधि 
के फलस्वरुप अशणिमा आदि आठ प्रकार का ऐश्वयं उसके पास 
है' इंश्वरकों धर्म संकल्प मात्रसे उत्पन्न होता हे किसी ग्रकारके 
क्रियानुप्लानसे नहीं | इश्वरका वह घर्म ही प्रत्यक आत्माके धर्मा_ 
धर्म संचयका तथा प्रथिवी आदि भूताकों प्रवताताहै--अथोन 
प्रवृति कराता है इस प्रकार स्वीकार करने से स्वकृताभ्यगमका 
लोप न होकर इईश्वरकों सृष्टि निर्माणादि कार्य स्वकृत कर्मका फल ही 
जानना चाहिये । 


ब्रह्म का खण्डन ओर इंश्वरका समथन 

भाष्यकार ब्रह्मका खंडन और इश्वर का समर्थन करते हुए 
कहते है कि--- 

“न तावदस्य बुद्धि बिना कथ्रिदूधर्मों लिड्रभृतः शक्‍य 
उपपादयितुम्‌ बृद्धथादिभिथात्मलिड् निरुपारूयमीश्वरं प्रत्य- 
क्ानुमानागम विपयातीतं कः शक्तः उपपादयितुस्‌ | स्वकृ- 
ताभ्यागमलोपेन च प्रवतंपरानस्यास्य यदुक्क प्रतिषेध जात। 
अक्रम निपित्त शरीरसर्गे तत्सवे प्रसज्यहे । 

अरथ--बुद्धिके अतिरिक्त और कोई धर्म ईश्वरकी उपपत्ति या 
सिद्धि करनेमें लिद्ग हेतु नहों बन सकता । ब्रह्म तो बुद्धि आदि 
धरम माने नहीं जाते. फिर बतलाइये प्रत्यक्ष, अनुमान ओर आगम 
के सजेथा अविषय भूत ब्रह्मकी कोन सिद्धि कर सकता है । तथा 
इसमें सष्टिजनक स्वकृतधमंरूप कमंका अभ्यागम स्वीकार नहीं 
किया गया फलूतः अकर्मनिमित्तक शरीर सर्गंकी मान्यतामें जिवने 


( शृदट ) 


दोष आते हैं वे सब दोष यहां ब्रह्म सष्टिमें भी ज्योंके त्यों उपस्थित 
होगे उनका परिहार केसे हो सकेगा ? 
भा[ष्यकारका आशय क्या है ) पाठक ऊपरके उद्धरणोंसे 
बहुत कुछ समम गये होंगे ? भाष्यकारके माने हुए इंश्वरमे बुद्धि 
संकल्प आदि होनेके कारण संकल्पसे सष्टिजनक धमंरूप कम 
उत्पन्न होता है ओर उसके द्वारा सष्टि निमाणका काय सम्भव 
बनाया जाता है । परन्तु ब्रद्ममें तो बुद्धि संकल्प आदि कुछ भी 
न होनेसे स्ृष्टिजनक कर्म नहीं उत्पन्न हो पाता है । फलतः सृष्टि 
निर्माण भी सर्ोदा सथा असंभावित ही बना रहता है। तथा 
ब्रह्मको जाननेके लिए कोई प्रमाण भी नहीं हे अतः प्रमाण बहि- 
भंत ब्रह्मके कोन बुद्धिशाली मान सकता है ? इस प्रकार ब्रक्बवाद 
को पराजित करनेके लिए ईंश्वरव|द्का विस्तार शुरू हुआ। भाष्य 
कारकी तरफसे ईश्वरबाद पर इस भांति स्वीकार स चक छाप 
लग जानेसे न्याय कुसुमांजलि, न्याय बातिक, नन्‍्यायमञ्जरी, न्याय 
कंदली आदि अनेकानेक न्याय प्रन्थोंमें इंश्वर्वाद अधिकाधिक 
पल्लेबित होता चला गया | आपके इस कथनकी तुष्टि सर दर्शन- 
स प्रहसे भी होती हे । वहां लिख। है कि-- 


एवं च ग्रतितंत्र सिद्धान्त मिदंपरमेश्वरप्रामाणयं संग्रहदीत॑ 
भवति | 


अर्थात--इस प्रकार अतितंत्र सिद्धान्त द्वारा सिद्ध परमेश्वर 
संग्रहीत होता हे । 
दश न दिग्दर्शनमे राहुलजी लिखते है कि-- 
शक अक्षपादने इश्वरको अपने ११ प्रमेयों नही गिना है। (१) 
ओर न कहीं उन्होंने साफ कद्ा है कि इंश्वरकों भी वह आत्माके 
अन्तरगत मानते हैं। ऊपर जो मनको आत्माका साधन कहा हे. 


( (४६6 ) 


उससे भी यही साबित होता है कि आत्मासे उनका मतलब जीव 
से है। अपने सारे दश नमें अक्ञषपादका ईश्वर पर कोई जोर नहीं 
है । और न ईश्वर वाले प्रकरण को हटा देनेसे उनके दर्शनमें 
कोई कमी रह जाती है । ऐसी अ्रबस्थामें न्याय सत्रोंमें यदि क्षेपक 
हुए हैं तो उनमे इन तीन सत्रोंको भी ले सकते हैं । जिनमें इंश्वर 
की सत्ता सिद्धकी गई है । ढा० सतीशचंद्र विद्याभूषणने जहां 
न्याय सूत्रके बहुतसे भागका पंछेका क्षपक्र मान लिया है फिर इन 
तीन सूत्रोका क्षेपक होना बहुत ज्यादह नहीं है” । 


अर्थान--अ।पके मतमें य तीन सूत्र जिनमें ईश्वरका कथन है 
प्रक्षिप्र है । हमारी अपनी घारणा यह है कि ईश्वरका अर्थ पर- 
मश्व२ नहीं हे अपितु मीमांसाका अपूर्ण तथा वेशेषिक का अ्रदृष्ट 
ही न्याय दश नका इंश्वर है । क्योकि संपूर्णद्शनकों यदि विचार 
दृष्टिसे देखा जाय तो यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि नन्‍्यायदर्शन 
में भी इंश्वरके लिए कोई स्थान नहीं हे. उसके निम्न कारण हैं। 


(४) असय न्यायाचायने जब प्रमय गिनाय ता उनमे इंश्वरके 
लिय कोइ स्थान नहीं रखा । इससे सिद्ध होता है कि गौतममु नि 
की दृष्टिम इश्चर प्रमय नही है अथान न तो वह ज्ञानका विषय हे' 
ओर न उसका तत्व जान। जासकता है । बादके नयायिकोंने भाष्य 
आदि में आत्माके अन्तरगत ही ईश्वरका माना है इसलिये न्याय 
दर्शनमें आत्माका क्या स्वरूप है यह जानना आवश्यक है। 
अतः हम उसका वर्शन करत है । 


नोट--प्रमेय १२ हैं, प्रमा विषयत्वं | अथवा यो, अथः 
तत्व॒तः प्रमीयते तत्प्रमेयम्‌ ॥। 


अथात--जो ज्ञान (बुद्धि) का विषय हो या जिसको तत्वतः 
जाना जाय वह प्रमेय है । 


(६ ४७० ) 


श्रीमान पं० हरिदत्त जी शर्मा त्रिवेदी अमृतसरने रहस्य 
लहूरी नामसे इश उपनिषद्का भाष्य किया है उसमे आप लिखते 
हैं कि “इश्वरः कारणम्‌” तत्कारित्वाद हेतु: ॥११॥ इन सूत्रोंके 
वात्य्यायन भाष्यमें इंश्वरका अर्थ जीव विशेष किया है । 

बहां लिखा है कि “नात्म कल्पादन्य; कल्पाउस्ति' अर्थात्‌ 
जीव वर्गंसे भिन्न बर्गका कोई ईश्वर विशष नहीं हे किसो योग 
आदि सामथ्यसे धर्म ज्ञान वेरा ग्य जिसमें सबसे अधिक होगया 
हे उसीसे यह सब व्याप्त हे अतः उसी योगीश्वर जीव के अपंण 
कर भोग करो 'इंशावास्य' इस श्रतिका यह अभिप्राय है! अतः 
यह सिद्ध है कि न्याय दश नम तथा ठेदिकवांगमयम मुक्तात्माओं 
को ही परमात्मा, ब्रह्म इंश_ आदि नामोसे संबाधित किया है । 


आत्मा 


न्यायदश नकी आत्मामें तथा जेशेपिक की आत्माम कुछ भी 
भद्‌ नहीं है । अर्थात दोनो दर्शनोंम आत्माका स्वरूप एकसा है | 
न्‍्यायका सिद्धान्त है कि-- 

शरीरेन्द्रिय बुद्धिभ्यः प्रथगात्माविश्वभु वः ॥ 

अर्थात---शरीर इन्द्रियबुद्धिस प्रथक आत्मा है ओर विशु है 
तथा नित्य है | यहाँ प्रश्न यह उपस्थित होता हे कि जब आत्मा 
विभु है तब यह शरीर से संबंधित केसे है। इसका उत्तर नया- 
यिक देते हैं कि-- 


“बूबंकृत फलानुचन्धात्‌ ।” 
अथ।त्‌--पूर्वकर्मानुसार यह शरीर धारण करता है। इनका 
कहना है. कि शरीरके साथ सम्बन्ध हाने पर भी आत्माका विभु- 
पना बना रहता है । यहां विभुका अर्थ स्बत्यापक नहीं है । नेया- 
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यिक आत्माकों जड़ पदार्थमें व्यापक नहीं मानते। अतः यहां प्रश्न 
होता है कि जीव एक हैं या अनेक इसका उत्तर ये लोग देते हैं कि 


“जोवस्तु प्रतिशरीर भिन्नः ।! 
अथोत-- प्रत्येक शरीरका जीब भिन्न भिन्न है । सूत्रकारने 
इच्छा, हेष, प्रयत्न, सुख. दुःख ओर ज्ञान ये आत्माके चिह्न बत 
लाए हैं | ये सब गुण ओपाधिक हैं. आत्मा स्वभावसे न चैतन्य 
न ज्ञानबान । 
अतः इन ओपाधिक गुणोंके नाश होनेका नाम ही इनके मत 
में मुक्ति है | श्री हर्पने. नेप धमें लिखा है कि-- 


मुक़्य यः शिलात्वाय शासत्रमूचे सचेतसाम्‌ | 
गोतमस्त्वथं वत्येव यथानित्य स्तथेव सः | 


अर्थान्‌-- मोक्षमें जीबोको पत्थर बनानेके लिए जिसने न्याय 
शाश्र बनाया है. वह नामसे ही गोतम नहीं है । अथोत यह गोतम 
नाम उसका साथंक है। अतः यह सिद्ध हे कि न्याय दर्शनका 
आत्मा इश्वर नहीं ह। सकता । तथा आत्माके दो भेद  जीवात्मा 
ओर ईश्वर ) सूत्रकारने कहीं भी नहीं किये. यदि सूत्रकार का 
इंश्वरकी सिद्धि अभीष्ट होती तो अवश्य उसका प्रमेयोंमें लिखकर 
प्रमेय १३ बनाते अथवा आत्माके ही दो भदों का जिकर करते | 
परन्तु उन्होंने ऐसा नहीं किया। अतः यह घिद्ध है कि सूत्रकार 
को इंश्वरकी म।न्यत। स्वीकार नहीं थी । 

(२) बुड़ि, सन्नकारने कहीं भी दो प्रकारकी बुड्धिका कथन 
नहीं किया है. किन्तु जब नवीन नेयायिकॉन इंश्वरकी कल्पना को 
तो बुद्धिको भी दो प्रकारका माना गया, एक अनित्य बुद्धि (ज्ञान) 
यह जीवात्माका है तथा दूसरी नित्य बुद्धि, यह इंश्वरकी है । 
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(३) न्याय और वेश षिक सत्रोंमें कहीं सी ईश्वरके गुणोंका 
कथन नहीं है | यदि ये दर्शन इंश्वरकी सत्ता मानते होते ता-- 


जिस प्रकार अन्य द्रव्यों सामान्य व विशेष गुशोका कथन 
किया है इसी प्रकार इश्वरके गुणोका भ॑। हाना चाहिये था । 
बादके विद्वानोने ईश्वरके आठ गुण माने है | उनमे पांच सामान्य 
ओर तीन विशेष गुण । 


सामान्यगुण विशषगुण 
(१) संख्या (९) बुद्धि 
(>) परिमाण (०) इच्छा 
(३) प्रथक्त्व (३) प्रयत्न 
(४) संयोग 
(४) बियोग 


किन्तु सूत्रकारोंके मतमें ये तीनो ही विशेषणुण ओपाधिक 
ओर नाशवान हैं। इससे भी यह सिद्ध हाता है कि सूत्रकार 
इंश्वरकों नहीं मानते थे । 


(४) कारण और कार्य--नेयायिक। न तीन प्रकार के कारण 


माने है | एक समवायिकरारण (+) असमव।यिकारण (३) निमित्त 
कारण | 


इनमें समवायि कारणतो द्रव्य हाता है, इसका हम उपादान 
कारण भी कह सकते हैं। तथा असमवायि कारण गुण औरकर्म 
होते हैं । अत: दोनों कारणोमे से ईश्वर है नहीं अ्रव शेप रहजाता 
हे निमित्त कारण, इश्वर्को जगतका निमित्तकारण ही माना जाता 
है। यह निमित्त कारण भी दो प्रकारका हैं एकमुख्य दृसरागौण । 
जैसे कुम्हार घटका मुख्यनिभित्तकारणहै तथा दण्डचक्र आदि गोण 


( ५७३ ) 
कारणका लक्ष्ण नेयायिकों के यहाँ हे 


अन्यथा सिद्धिशुन्यस्थ, नियतापूर्व व्तिता । 
कारणत्व॑ भवेत्तस्य, त्रेविध्यंपरिकीतितम्‌ | 


अ्थात--अन्यथ। सिद्ध न होकर कायसे नियत पूब॑बर्ती हो 
बह कारण हे।यहों अन्यथा सिद्ध भी समझ लेना चाहिये 
अन्यथा सिद्ध उसको कहते है जिसका कार्यके साथ साक्षात 
संबंध न हो । इसके पॉच भेद हैं इनमे तीसरा अन्यथा सिद्ध विभु 
अधॉत व्यापक पदार्थ माना गया है। जैसे आकाश, काल, दिग 
आदि, ये कार्यक लिये कारण नहीं मानेजात क्योकि ये विभु और 
नित्य हानेसे सम्पूर्ण कार्यके साथ इनका समान मंवंघ हे | अतः 
ये मुख्य कारण नहीं माने जात । 


मंफल प्राप्तिक लिये बदिक दर्शनकार अपूर्व अथवा अरृष्ट 
का कारण मानते थ जैसाकि मीमांसाने अपूर्व और वशेषिकने 
अहब्ट माना है. दे।नोका अर्थ एक ही है। अतः उप्ती अपूबंको 
न्यायमें इंश्वर कहा गया है । यही प्राचीन भारतीय दाशनिकोंकी 
मान्यता थी | अथवा हा सकता है न्याय दुशनकी रचनाके समय 
अपूर्वके स्थानमें इईश्वरकी कल्पना अकुरित हो गई हा और उसीका 
उन्होने उल्लेख कर दिया हो | जो कुछ भी हो यह स्पष्ट है कि उस 
समय तक भी इंश्वरकों सष्टिकताका स्थान प्राप्त नहीं हुआ थ। । 
यह सबंतन्त्र सिद्धान्त है। 
तथा यह भी मिद्ध हे कि उस समय तक “अपूर्ब, अरृष्ट, और 
इंश्वर | एकाथथ बाचक शब्द थे। इनका अर्थ था कर्मफल् प्रादातृ - 
शक्ति । न कि द्रव्य विशेष । उसके पश्चात्‌ इसी शक्तिको जो कि 
ज़ड़ थी, एक चंतन्य द्वव्यका रूप दिया गया है। यह कार्य सूत्र 
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प्रन्थोकी रचनाके बहुत काल पश्चात पंडितोंने किया है । परन्तु 
वात्स्थायन भाष्यके अनुसार जिसका प्रमाण हम इसी प्रकरणमें 
दे चुके हैं | मुक्तात्मा का नाम ही ईश्वर हे। जो कि हमें अभीष्ट 
हैही। 


तथा च. “ईश्वर: कारणम" यह सूत्र पूर्व पक्तका है इसका 
उत्तर सूत्रकारने दिया है कि ईश्वरका फलदाता माना जायगा नो 
बिना कर्मके भी फल्ञकी प्राप्ति होगी । क्योंकि ईश्रग्वादियोके मतसें 
इंश्वरकी इच्छा व क्रिया आदि नित्य हे । अतः जीवको नित्य ही 
फल मिलना चाहिए- 


यह उत्तर अत्यन्त सारगभित है । इसका भाव हे कि ईश्वरकी 
इच्छा आदिका नित्य मानोग तब ता बिना कर्मके फल प्राप्त हा 
सकेगा । और यदि उसकी इच्छा क्रिया आदिका ज्ञणिक मानोग 
तो इंश्वर विकारी व परिणमन शील हा जायेगा। पुनः बह साथ! 
रख जीवकी तरह बद्ध जीव ही सिद्ध हागा। अतः इखचर कमंफन् 
दाता नहीं है, यदि इखर्वादी कहें कि 6 तत्कारित्वात”' अथात 
ईश्वर ही कम कराता है तो यह हेतु” ता दुष्ट हृतु हे | क्योंकि 
इंश्वर तो कम कराय और उसका फल विचार जींब भोगें यह 
कहांका न्याय है । अतः गातम मुनि कहते हें कि इश्वरकी सिद्धि 
नहीं हा सकती । यदि इस सूत्रका उपराक्त अथ न किया जाय ता 
इेश्बर अन्यायी, ऋर., अत्याचारी सिद्ध हागा | क्योकि बह पर- 
तन्‍्त्र जीवोंकों व्यर्थ ही फल देता है । जब इश्बर कर्म करता है. 
तो फल भी उसी करानेवाले इश्वरकों मिलाना चाहिये |“आस्तिक- 
बाद” कारने इस सूत्रका विल्कुल विपरीत अर्थ किया है । उस पर 
कर्म फल प्रकरणमें विचार करेंगे। 


“- पं 


( #७5४ ) 
आस्तिक और नास्तिक 


( लेखक---श्रीगोपाल शास्त्री, दर्शनकेसरी, काशी विद्या पीठ ) 

संस्कृतवाड्मयके परिशीलनसे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
प्राचीन समयमें इश्वर मानने या न मानने वालोके लिये आस्तिक 
नास्तिक शब्दका प्रयोग नहीं था क्योकि इश्वर शब्दका प्रयोग 
परमश्वर-अथंम इधर आकर बहुत अवाचीन समय से संस्कृत 
साहित्यमे प्रयुक्त पाया जाता है । 

यद्यपि यह इतिहासका विषय है तथापि इतना यहां कह देना 
अग्रासड्षिक न होगा कि पोराणिक कालमें आकर शव सिद्धान्त 
में शिवके लिय जो ईश्वर शब्द प्रयोग था बही पोराणिक काल 
के वाद इधर आकर शैेव धर्म 6/र/ भारतीय संस्क्ृतम प्रविष्ट हो 
गया है एवं शरनें; > परमेश्वर अर्थमें भी खूब प्रचलित हो गया है 
अब कोई एसी पुस्तक नहीं जिसमे इंश्वर शब्दसे परमेश्वरका 
अथ न लिया गया हा | इसकी पुष्ठीके लिय थाड़ेसे प्रमाणोका 
संग्रह करना उचित प्रतीत होता है । 

पाणिनीय व्याकरणका सूत्र है-- 

“अस्ति नास्ति दिएं मतिः'' 
उसीसे अस्ति-नास्ति शब्द सिद्ध हात है उसके टीका कारोने-- 
अस्ति परलोक इत्येवं मतियस्य स आस्तिकः ९ तथा 


65 लक पु 
नाप्ति परलोक इत्येवं पतियस्य स नास्तिकः' 


अथात जो परलोक माने वह 'आस्तिक' ओर जो न माने वह 
नास्तिक' नकि जो इंश्वरकों माने वह 'आस्तिक' ओर जो न माने 
बह नास्तिक! ऐसा ही अथ दाशंनिक दृष्टि बालोंके अतिरिक्त सब 
साधारण जनताके लिये बेद-कालमें भी प्रसिद्ध था। यह कठोप- 
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निषद्से प्रतीत होता है जब नचिकेता यमसे तीसरा वर मांगता 
है तब यही कहता है कि -- 


“येय॑ प्रतेविचिकित्सा मनुष्यउस्तीत्यके नायमस्तितिचेके | 
एतद्विय्ामनुशिश्स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः || 
अथोत्‌--मरनेके पश्चान आत्मा रहना है, ऐसा! एक आस्तिक 
पक्त वाले कहत हैं. नहीं रहता है ऐसा दूसरे नास्तिक पक्षव्राले 
कहते हैं। हे यमराज? में आपके द्वारा अनुशासित होकर यह 
जान जाऊं कि इन पक्षों मे कौन पक्ष ठीक है यही उन बरोंमें से 
तीसरा वर है ” इत्यादि । 
इससे स्पष्ट ज्ञात हाता है कि बेदिक काल में परलोक मानना 
न मानना ही आस्तिक नास्तिकका व्यावहारिक अर्थ था | 


मनुने तो वेदकी निन्‍दा करने वालेको नास्तिक कहा हे। 
(नास्तिकों वेद्निन्दकः) औरभी, पाणिनीय सूत्रोंमे ईश्वर शब्दका 
प्रयोग -अधिरीश्वर १४६९७ स्वामीश्वराधिपति; २३३६. यस्माद्‌- 
धिक॑ यस्यचेश्वर वचन तत्रसप्तमी २/६।६। ईश्वस्तासुनकसुनों ३५४ 
१३ तस्थेश्वर: &।१।४२ इत्यादि सूत्रोंके उदाहरणों मे ईश्वर शब्द 
स्वामी अर्थमें ही प्रयुक्त होता है। पतंजलीके उदाहरणोंमें इश्वरका 
अ्थ राजाभी पाया जाता है जैसे-- 


तद्यया लोक ईश्वर आज्ञापयति ग्रामादस्मान्मनुष्या 
आनीयन्तामिति । 

राजा शआज्ञा देता हे कि इस गांवसे मनुष्योंको ले जाओ- 
इत्यादि उदाहरशोंसे इश्वर शब्दका राजा अर्थ होता है | 


इस अवस्थामें इश्वर शब्दके परमेश्बर अर्थ्में प्रयुक्त दोनेसे 
पहले ही दर्शन सिद्धान्तोंक आधिष्कतों दाशंनिकों की दृष्टिमें इेश्वर 


( #७७ ) 


मानने वाला आस्तिक और उसका न मानने वाला नास्तिक.यह 
अर्थ हो सकता हे। ऐसा कैसे कहा जा सकता है, जब उसकी 
उत्पत्ति एवं स्थिति “ईश्वर मानने वाले आस्तिक ओर नास्तिक' 
इस भावसें आस्तिक-नास्तिक शब्दोंके प्रयुक्त होनेके पहले ही सिद्ध 
हो चुकी है? इसी कारण ज्ञात होता हे कि वेशेषिक ( कणाद ) 
सांख्य (कपिल ओर पूर्व मीमांसक (जैमिनि)ने अपने २ दर्शनों 
में इंश्वरका उल्लेख तक नहीं किया | नयायिक गोतमने तथा योगी 
पतंजलिने क्रमशः 


+ रथ 
/ईश्वरः कारण पुरुष कर्माफल्य दशनात्‌! 
बस (0-० 65६ न # 
“क्र श्‌ कम विपाकाशयरपरामसृष्टः पुरुष विशेष इेश्वरः 
इस तरह आलुषज्ञिक ईश्वर शब्दका प्रसन्ग उठाया हे । इन 
सूत्रोमें परमश्वराथंक इश्वर शब्दके प्रयोगसे इसकी पाणिनिसे 
प्राचीनता भी विचारणीय है तथा महाभाष्यकार पतञ्ललि ओर 
योग सूज्रकार पतद्धलिकी अभिन्नता भी विचारणीय है। 


व्यासजी के ब्रह्मसूत्रोम ता नहीं किन्तु उनकी श्रीमद्धगवद्‌- 
गीतामे इख्वर शब्दका प्रयोग कहीं राजा अरथ॑ंमें. कही परमेश्वरमें 
दोनो तरहका पाया जाता है मैसे-- 

“ईंश्वरो पहमह भोगीसिद्धो5हं वलवान्सुखी' 

यहां ( मालिक ) गजा अथंम-- 

0 है हर 

“ईंश्वरः सब भूतानां हृदेशेडजु न तिष्ठति” 

यहां परमेश्वर अर्थ. यह विचारणीय है | बस्तुतः देखा 
जाय तो इनके सिद्धान्तोंमें ईश्वर कुछ आवश्यक बस्तु नहीं दीखता। 

कणादने अपने छः पदार्थोंके ज्ञानसे-- 


( (5८ ) 


धम विशेषत्रस्ततादू द्रव्यगुण कर्म सामान्य विशेषक्रस- 
6 
ताद्‌ द्रव्यशुण कर्म सामान्य विशेष समवायानां पदार्थानां 
पे $ ञ हे १) 
साधम्म व धर्म्याम्यां तत्वज्ञानान्निः श्रयसधिगमः (११४०) 
इस सूजत्रस मुक्ति की प्राप्ति बतल्नाई है -(इस सुज्नमें अभाव 
नामक सप्रम पदार्थका उल्लेख नहीं है) ओर गोतमने अपने सोलह 
पदार्थके तत्व ज्ञानसे-- 
“प्रप्ाण प्रमेय संशय प्रयोजन दृष्टान्त सिद्धान्तावयव- 
रे है 
तकनिणंयवादजल्पवितएण्डा हेत्वाभमास च्छलजातिनिग्रह- 
स्थानारनां तत्वानान्निः श्रेयसाधिगमः” (१।१।१) 
इस सूत्रद्वारा मुक्तिक' उपाय बतलाया कपिलने प्रकृति पुरुष 
के भेदज्ञान से-- 
“हृष्टवदानुअविकः सह्य विशुद्धक्दयातिशय युक्कः तद्वि- 
परीतः श्रेयान्‌ व्यक्वाव्यक्नज्ञ विज्ञानात्‌ (का० २) 
तथा पतञ्ललि ने भी-- 


चित्तवृत्तिनिरोध “योगश्रित्त वृत्ति निरोधः 


तदा द्रष्ट्स्वरूपेडबस्थानम्‌' (१।३) 

आदि से मोक्ष-प्राप्ति बतलाई है | इसी प्रकार जैमिनिने धर्मा- 
नुछानसे नित्यसुख रूपी मोक्षकी सत्ता मानी है। ईश्वरका पूरा 
उपयोग तो इन दाशंनिकोंके सिद्धान्तोमे आता ही नहीं। 

आगे चलकर भाष्यकारों तथा अन्यान्य टीकाकारोंके साथ 
ही अन्यान्य ग्रंथकारों (न्याय कुसुमाज्लिकार ईश्वरानुमानचिन्ता- 
मणिकार) ने वेशेषिक ओर न्यायदर्शनमे ईश्वरका प्रवेश प्रत्य- 
ज्षतः कर दिया है, किन्तु मीमांसा ओर सांख्यमें तो आगे चलकर 
भी किसी ग्न्थमें प्रत्यक्ष ईश्वर-सिद्धि का उल्लेख नहीं है। 


( ४७८ ) 


यहां एक बात विचारणीय प्रतीत होती है । बेशेषिक और 
सांख्यमें शक्कुराचायंसे पहले ही कोई कोई दाशनिक इश्वरका 
निमित्त कारण मानकर इनके सिद्धान्तोंमें भी इंश्वरका प्रवेश करा 
चुके थे, क्योंकि वेदान्तसूत्रके मूल सूत्रोंम. जहां सांख्य और वेशे- 
घिक मतके-- 

पचनानुपपत्तेश्व ( २२१ ) 

इत्यादि सूत्रों द्वारा प्रधान ओर परमाणुमें स्वाभाविक प्रवृत्ति 
मानने वालोंक। खंडन है वहां प्रधान कारणवादी और परमाणु 
कारण्य वादी की ही हेसियतसे जगतका कारण केवल प्रधान 
(प्रक्रति) जड़ नहीं हा. सकता । उनमें ये दोष हैं, इत्यादि बाते 
दिखाई गई है। और उन सूत्रों से किसी भी प्रकार यह सिद्ध 
नहीं हो सकता कि सांख्य ओर वेशेषिक सिद्धान्तोंमें भी ईश्वरका 
प्रवेश है । 

परन्तु, आगे चलकर, बोद्धमतोके खंडन कर देने पर भी 
पशुपति ( माहेश्वर दर्शन ) मतके खंडनमे-- 


'पत्युरसापञ्ञस्यात्‌' 

सूत्र पर शद्भराचायंजी भाष्य करते हुए कहते हैं-- 

केचित्तावत्सांख्ययोगाव्यया श्रयात्‌ कल्पयन्ति प्रधान- 
पुरुषयो! अ्रधिष्ठाता केबल निमित्तकारणमीश्वरः इतरेतर 
विलक्षणाः प्रधान पुरुषेश्वरा इति तथा वेशेषिकादयोपि- 
के चित्‌ कथश्रिस्स्वप्रक्रियानुसारेण निमित्त कारण ईश्वर इंति 
वर्णयन्ति' 

अथोत कोई कोई सांख्य योग-सिद्धान्तका आश्रय लेकर 
प्रधान पुरुषसे विलक्षण उनका अधिए्ठाता जगनका केवल निमित्त 


( ८० ) 


कारण ईश्वर मानते हैं और कोई २ बेशेषिक श्रक्रियाके अनुयायी 
भी अपनी प्रक्रियाके अनुसार इईश्वरको जगतका निमित्त कारण 
मानते हैं इत्यादि?” इससे इतना तो स्पष्ट हे कि सांखय और बेशे- 
षिक प्रक्रियाके मूलमें इश्वरका स्वीकार नहीं था । 

इतना होने पर भी. आगे आकर कुछ लागोने इईश्वरका प्रवेश 
उनमें करा दिया है। ऐसे ही मीमांसका में भी कुछ लोगों ने 
मीमांसामे यह कहकर ईश्वरका प्रवेश कर दिया है कि 'कर्मोको 
इश्वरकों समर्पित कर देनेसे मुक्ति हो ज्ञाती है'इत्यादि-- 


'सोड्यं धर्मोयदुष्तदिश्य विहितस्त दृद्देशेन क्रियमाणस्त- 
द्वेतु। श्रीगोविन्दा पेणबुद्ध्या क्रियम।णस्तु निःश्रेयसहेतु/ । 


(न्यायप्रकाश, प्रष्ठट २६७) अस्तु । 
जो कुछ हो. पर मरी दृष्टिमें, इन दर्शनोके आधीन वेद-संहिता 
के यम, सूर्य. प्रजापति, अप्नि और पुरुष तथा उपनिषदके ब्रह्म, 
पुराणके इंश्वर, वतंमान समयके ईश्वर, परमेश्वर अल्लाह. खुदा 
न रहें ता कुछ बिगड़ता नहीं क्‍योंकि बेदन्त-द्शन ,जिसके आगे 
इन सभी दर्शनोके सिद्धान्त पीले पड़ जाने हैं) तो ब्रह्म, पुरुष,ईश्वर 
चाहे जो भी कहिए सभीकी सिद्धिके लिये कसर कस कर ही बढठा 
हे । संस्कृत दर्शनामें प्रस्थानत्रयीकी जो प्रथा है. उसका ध्यान न 
रहनेसे ही ये सब वित्राद खड़ होते है | वस्तुतः भारतीय दर्शनोमे 
दाशंनिकोंने शाखारून्धती न्‍्याय' से अपने अपने बिचारोंको व्यक्त 
किया है, सूल सिद्ध/।न्तमे किसीका किसीस भी विरोध नहीं हे। 
जिसकी दृष्टि (दर्शन) में जो वस्तु अवश्य प्राप्त थी उसने उसकी 
उय रूया की और उसीको प्रधानता दी। अन्यान्य पदार्थोको उसने 
अभ्युपगमवादसे अपने दर्शनके विषयोमें गौंण मानकर स्वीकार 
या खंडन किया है । इससे यह मिद्ध नही होता कि बह पदार्थ 
सवंधा मान्य नहीं है । 


( #८१ ) 


इसका आशय केवल यही होता हे कि उस दशंनके सिद्धान्त 
में उस पदार्थदी आवश्यकता नहीं है. क्योंकि संस्कृत शास्त्रोंको 
'यत्परः शब्द: स शब्दार्थ2 हीकी शेली मानी गई है । यही बात 
विज्ञान भिकछुने भी अपने सांख्य प्रवचनकी भूमिकायें कही हैं-- 


ह कु ५ 

“तस्मादास्तिकदशनेषु न कस्याप्यप्रामाएयं विरोधों वा 
स्वस्वविषयेषु सर्ववामवाधत अविरोधान्! 

अर्थानू--आ।स्तिक दर्शनों अपने अपने विषयोंमें बाघाभाव 
ओर अबिरोध हानके ऋरण किसीमें भी अप्रमाण्य और विरोध 
नहीं हे ।' तभी ता जैमिनिकी खःस पूर्व मीमांसामें इश्वरका उल्लेख 
नहीं है. वल्कि मीम'सक लोग तो 'किमन्तर्गडुना ईश्वरण' कह कर 
इश्वरका खंडन है| करते है । उनके विषयमें 'कर्मेंति मीमांसक[:'-- 
एसी हां प्रसिद्धि # । हरि भद्रसूरिने भी पडदर्शन समुचयमें पूजे 
मीमांसकोका निरीश्वर वादी ही बताया है। जैसे-- 

कर मे ऊञ ऊ 

“जमिनीयाः पुनः ग्राहुः सवज्ञादि विशेषणः । देवो न 
विद्यते कोषि यम्यभानं वचो भवेत्‌ ।/” 

अधोत--ज पतताय मतके मानने वाले मीसांसक कहते हैं कि 
सर्वज्ञ. विभु नित्य इत्यादि विशेषणों वाला काई देव (ईश्वर) तो है 
नहीं जिसका बचत प्रमाण मान ले | 

कुमारिल भट्टन भी कहा है कि-- 

“अथापि बेदहेतुत्वादू त्रह्मविष्णु महेश्वराः | 

५ 0९ न] 
काम भवन्तु सर्वेज्ञाः सावज्ञं पानुपस्य किस ॥ 
बेदकी रचना करनेके कारण ब्रह्मा. विष्णु, और महेश्वर 


सर्वेज्ञ भले माने जायें, परन्तु मनुष्यकी सर्वज्ञता किस कामकी है । 
पर वेदान्त सूत्रमे बादरायणाचार्य (व्वास) ने ईश्वर शब्द्से -तो 


( #८२ ) 


नहीं किन्तु दूसरे शब्दोंसे उस विषयके जैमिनि महषिके विचारोंको 
पूरा पूरा व्यक्त किया है | देखिये निम्नांकित सन्नोंका शाझ्ड रभाष्य- 


“सक्षादप्यविरोधर् जेपिनि! (१।२।२६) 

“प्रम्पत्तरिति जेमिनिस्तथाहि दशेयति” (१२३ १) 

है ७ र्जा रद + चैके १) 

अन्याथन्तु जपिनिप्रश्नव्याख्यानाम्पापपिचके । 
(१।४।१८) 

“परं जैमिनिमैख्यत्वाद” (9।३।१२) 

“ब्राह्मण जेमिनिरूपन्यासादिभ्यः (9४४) इत्यादि 

इत्यादि ऊपर कहा ही गया है कि प्राचीन समयमें ईश्वर 
मानने या न माननेसे आस्तिक-ना|स्तिक नहीं कहे जात थे, किन्तु 
परलोक (पुनजन्म) मानने न माननेके कारण आम्तिक-नास्तिक 
शब्दका प्रयोग होता था | जैसा ऊपर पाणिनी सूत्र (अग्नि नास्ति 
दिष्लं मतिः)के टीकाकारोकी व्याख्य'में तथा कठोपनिषद्‌के मन्त्रों द्वारा 
दिखाया गया है. ओर स्मृति कालमे वेद मानने न माननेके कारण 
भी आस्तिक ओर नास्तिक शब्दका व्यवहार था-ऐेसा दिखाया 
गया है। पर दार्शनिक परिभाषामें तो असदूवादी और सदूबादी 
को ही उससे नास्तिक ओर आस्तिक कहनेकी प्रथा प्रतीत होती है 
जैसा उपयेक्त पाणिनी सूत्रका यदि केबल सूत्रार्थ लिया जाय तो 
ध्रथ होगा कि जो 'अस्वि--सदूवादको माने वह आस्तिक ओर 
जो 'नास्ति--असदूवादकों माने वह नास्तिक कहा जाता है 

छान्दोग्य श्रुतिने भी कहा है । 


“सदेव सोम्येदमग्र आंमीदेकपेवा द्वितीयम्‌ 
“तद्ध्येक आहुरसदेवेदमग्रआसीदेकमत्रादधितीयम्‌'' 
“तस्मादसतरसज्जायते इति” ( छा० ६।२॥१ ) 


( (ंएओे ) 


अथात--उत्पत्तिसे पहले यह संसार एक अद्वितीय सद्रप 
(आस्ति रूप) में थ। उसीका एक आचार्य कहते हैं कि यह संसार 
उत्पत्तिसे पहले असत्‌ (नास्ति) रूपमें था, इसलिये असतसे सत्‌ 
(अभावसे भाव) होता है । इस प्रकार श्रुतिने तो उसको आस्तिक 
कहा है जो संसारके मूल कारण सत्‌को स्वीकार करता है। और 
जो असत्‌ (अभाव-शून्य) से उत्पन्न मानता हे उसको नास्तिक 
कहा है । गीतामें यही इस प्रकार कहा गया है-- 


“असत्यम प्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ । 

अपरस्पर संम्भूत॑ क्रिपन्यत्काम हेतुकप्‌ ॥ 

इस नियमसे तो सिवा बोल दशनके अन्य सभी दर्शन जो 
अस्तिवादी (भावसे संसारकी उत्पत्ति मांनने वाले हैं) आस्तिक 
कहे जा सकते हैं, क्योंकि चावोक दर्शन भी चार पदार्थोकी सत्ता 
(आस्तिकत्य) से ही सारे जगत्‌ (जड़-चेतन) का परिणाम 
मानता है। 

शंकराचार्यने भी अपने उपनिषद्भाष्य तथा शारीरिकभाष्यमें 
आर्तिक और नास्तिक शब्दका ऐसा ही अर्थ किया है। वे 
नास्तिक. वैनासिक इत्यादि शब्दोंसे बौद्धोंका आह्वान करते हैं 
क्योंकि वे ही लोग उत्पत्तिसे पहले जगत॒का अभाव मानते हैं-- 


“तथाहि-एके वेनाशिका आहुः वस्तुनिरुष यन्तो5- 
सत्सद्भावमात्रं + + सद्भावमात्र आगुत्पत्तेस्तत्व॑ कथयन्ति 
बौद्धा: ( छा० ६।२।१ ) सोडद्ध बेनाशिक इति वेनाशिक- 
त्वस्यसाम्यात्सववैनामिकल्वसाम्यात्‌ सर्व वेनाशिकराद्धान्तो ' 
नितरामुपेज्षि तव्य इति + + + तत्रेते त्रयो वादिनों 
भवन्ति केचित्‌ सर्वास्तित्ववादिनः केचित्‌ विज्ञानास्तित्व- 


( ४८४ ) 


प्रात्रवादिनः अन्‍्ये पुनः सर्वशुन्यस्व बादिनः ( वे० ख० 
शा० भा० २। २। ३८ )” | 

वस्तुतः देखा जाय तो बोद्ध दार्शनिक भी नास्तिवादी नहीं हैं 
क्योंकि उनके भदाम जा क्षशिक विज्ञानवादी योगाचार. क्षणिक 
वाह्मास्तित्ववादी वेभाषिक ओर वाह्मनुमयत्ववादी सौत्रान्तिकके 
नामसे प्रसिद्ध है, वे तो अस्तिवादी ही हैं । एक जो सब शून्यत्व- 
वादी माध्यमिक है उनके मतमे भी शुन्यताका अर्थ अभाव नहीं 
माना गया है । किन्तु पदार्थके स्व॒तन्त्र स्वरूपका अभाव माना 
गया है। जैसे-- 


तस्मादिह प्रतीत्य समुत्पन्नस्य स्वतन्त्रस्य स्वरूप- 
विरतात्‌ स्वतन्त्रस्य रूपरहितो5थः शुन्यताथे:/-“न सर्वा 
भावाभावो5थेः ++ तस्मादिह प्रतीत्यसम्॒त्पन्नं मायावत्‌ 


'आयंदेव. चतुर्थशतक. १४३७कारिकाकी चन्द्र कीतिव्याख्या) 
अथात्‌--'इसके लिये यहां प्रतीति मात्रसे उत्पन्न पदार्थाका 
स्व॒तन्त्र कोई स्वरूप न रहनेके कारण शून्वताका अर्थ है, वस्तुकी 
स्वतन्त्र सत्ताका अभाव. न कि सब भावोंका अभाव | इस कारण 
यहां प्रतीति मात्र तक उत्पन्न हाकर रहने वाले पदार्थोकों स्रायाके 
समान सममना चाहिये. यह चन्द्रकीतिकी व्याख्याका तात्पय है । 
तभी तो अमरसिहने अपने'अमरकोष'में बुद्धदेवक नामोंमे 'अद्य 
वादी' भी एक नाम लिया है । इससे ज्ञात होता है कि बौद्ध भी एक 
प्रकारके '-अद्वेंलवादी” ही हैं. अन्तर केबल इतना ही है कि वे वेद 
या वेदान्त नहीं मानते जिससे स्मृति कालीन 'मास्तिको वेद 
निन्दकः नियमानुसार वे नास्तिक ठहरते हैं 
इसी प्रकार चावोक ओर जैन भी वेदकी निन्‍्दा करनेके ही 
कारण पंडित समाज़में नास्तिक शब्दसे भ्रसिद्ध होगये हैं | परन्तु 


( शंव१ ) 


यदि उपनिषद्‌ ओर पाणिनि सूत्रके टीकाकारोंके मतानुसार तथा 
वेद कालीन सर्व साधारणमें प्रसिद्ध 'पुन्जेन्म' को मानना न 
मानना ही 'आस्तिक नास्तिक' शब्दका अर्थ लिया जाय तो बौद्ध 
भी परम आस्तिक सिद्ध होते है। उनके सिद्धांतोंमें तो पुनर्जन्मकी 
बड़ी मयोदा हे स्त्रयं बुद्धदेवने अपने अनेक जन्‍्मोंकी पिछले घद- 
नाश्रोंका वर्शन किया हे। जिनका उल्लेख ललितविस्तर. बोधिचय्यों, 
बोधिसत्वावदान कल्पलता प्रभ्नतिबोद्ध ग्रन्थोंमें विस्तृत रूप से है 

बौद्ध सम्प्रदायमें बुद्ध हो जाने वाले जीवोंकी पूर्बजन्मकी 
अवस्थाकों बोधि सत्वावस्था कहत है ओर उस बुद्ध जीबकी पूर्व 
जन्ममें बोधि सत्व कहते हैं | इससे स्पष्ट हे कि बोद्ध सम्भ्रदायमें 
पुनंजन्म माना गया हे | शान्धरक्षित कृत तत्व संग्रहसे यह पता 
चलता है कि बेदकी निमित्त शाखामे बुद्ध देवकों सर्वक्ष माना है 
इस शाखाको कुछ बोद्ध प्रामाण्य मानते थे। इससे यह सिद्ध है । 
कि है प्रामाण्य मानने वाल बोद्ध भी थे | जैसा लिखा पाया 
जाता है-- 


“किन्तु वेदप्रमाणत्व॑ यदि युष्माभिरिष्यते । तत्‌ फिं 
मगवतो मूढें! स्वज्ञव्यं न गम्पते” 'निमित्तनाम्नि सर्वश्नो 
भगवान सुनिसत्तमः । शाखान्तरेपि विष्पष्ट मुष्यते ब्राक्षणे- 
॥ १) 
बुधेः । 

अर्थातू--यदि बेदको प्रमाण मानना आपको अभीष्ट है तो 
हे मूर्खो, भगवान (बुद्ध, का सर्वज्ञत्व क्यों नहीं मानते ? निमित्त 
नामकी दूसरी वेद्शाखामे ब्राह्मण-पंडितोंके द्वारा भगवान सर्वेक्ष 
कहा गया है जो स्पष्ट हे अथात्‌ अब वेद प्रामाण्य मानने पर भी 
सर्वेक्षत्व॒ स्वीकार क्‍यों नहीं करते ? इत्यादि 

इसी प्रकार जैन दर्शन भी आस्तिक दर्शन सिद्ध हों जाता हे, 
क्योंकि उस दर्शनमें भी पुनर्जन्म एवं नाना यॉनिप्रभशृतिबातें मानी 


(६ एंट६ 


गई हैं। हरिभद्र सूरिने भी इसी अर्थवों मान कर बोद्ध, जैन, 
सांख्य, नेयायिक, वेशेषिक और पूर्व मीमांसकोंको आस्तिक कह 
कर सम्बोधित किया हे-- 


४एवमेवास्तिकवादानां बृत॑ संक्तेप कीतनम” “आस्तिक- 
वादानां परलोकगति पण्यपापास्तित्ववादिनां, बोद्धनेया- 
यिक-साख्य-जैन-वैशेषिक जेमिनिनानां संक्तेपकीतेनम कृत 
इति मणिभद्रकृतविकृतिः । 


अआर्थातु--“आस्तिकवाद वे हैं जिनमें परलाकके लिये पाप 
पाप पुण्यकी सत्ता मानी जाती है, जैसे बोद्ध, नेयायिक, सखांख्य 
(कपिल) जैन वेशपषिक जैमिनीय (पूर्व मीमांसक) आदि उनबादों 
का मेने संक्षेपसे वर्णन किया है ।” हरिभद्र लूरिकृत पढदर्शन 
समुशच्चयकी 5७ वीं कारिका पर मखिभद्र सूरिकी व्याख्या । 


पहले कहे हुए स्मृति कालोन अथंमे (अथोन बद-विरोधीको 
नस्तिक कहते है । अथवा इसी अर्थके आधार पर चावाक , जैन. 
और बोद्ध मल ही नास्तिक कह जायें. किन्तु वर्तमान कालिक 
पौसणिक मतके इंश्वर न मानने वालेका नास्तिक कहनेके अर्थक्रे 
आधार पर तो बौद्ध. चावोक . जैन, कणाद्‌. गोतम, सांख्यकार 
कपिल, और मीमांसक जेमिनि. सभी नास्तिक कहे जा सकते हैं । 
इसलिये कशणादि प्रश्गति छः अ।स्तिक नामसे कहे जाने वाले दार्श- 
निक पुनर्जन्म माननेके कारण और वेद माननेके कारण आ(स्तिक 
शब्द्से पुकारे जाते हैं न कि ईश्वर माननेके कारण । 


यहां इस बात पर ध्यान देना चाहिये कि इन छः दाशंनिकों 


में बस्तुतः दो ही दार्शनिक बेदिक हैं, शेष चार तो ताकिक- 
दार्शनिक कहे जाकेंहैं---उनका तो बेद्क दाशंनिकों में प्रवेश ही 


( ईंए७ ) 


नहीं हे? इस बातकों बड़े गवंसे शहूराचार्यजीने द्वितीय श्रध्याय 
के तकवादके ग्यारहवें और चारहवें सूत्रके भाष्यमें-- 


“न हि प्रधानवादी सर्वेषां तार्किकाशां मध्ये उत्तम इति 

च्छ १ आई, कि + ल्‍ तप 

स्व॑स्ताकिक! परिग्ृहीत! य्रेनतदीयं मतं सम्यग्ज्ञान पिति 

प्रति पद्येमाहि”'- “वेदिकस्य दर्शनस्य प्रत्यासनः्वादू गुरुतक 
विज्लेपत्वात्‌” 


सभी नयायिक ताकिक दार्शनिकोमे प्रधानवादी ही उत्तमताकिक 
है. ऐसा सभी तार्किकोंने मिलकर उसे सर्टिफिकेट नहीं दिया है । 
जिमसे हम बेदिक दार्शनिक ऐसा मान लें कि उसका कथन 
अच्छा है । सांख्यदर्शन वदिकके बहुत कुछ पास पड़ता है। और 
बड़ी युक्तियोके बल पर वह खड़ा होता है इसीसे हमने उसे पूर्व 
पत्षियोंमें प्रधान स्थान दिया है इत्यादि । बाक्यों द्वारा, जहां कहीं 
भी माका मिला हे सभी दाशॉनकों को वदिक श्रेणीसे बाहर 
निकाल,करनेका ही प्रयत्न किया है| य नेयायिक प्रश्नति भी अपने 
अपने दर्शनको तर्क कसौंटीपर अधिक कसनेका प्रयत्न करतेहै । हां 
जदां कही अवसर पाकर श्रतिके अर्थाक्रा केबल अपने मतके 
समथनमें खीच-खीचकर लगा देत है । य दाश निक सबंदा श्रत्त 
के आधीन नहीं चलने । सो भी आगेके टीकाकारोंकी ये बातें हैं 
मूल सूत्रकारोके विषयमें तो ऊपर कहाही गया है कि ये लोग 
प्रस्थान-भेदसे 'शाखा-रुन्धती' न्यायके अनुसार बेदके दाशंनिक 
अंगके एक एक पहलू लेकर अपने दशनोंका उपन्यास करते हैं। 
जैसे नेयायिक और बेशेषिक दोनों मिलकर आरम्भवादका, ऋषिल 
आर पतल्ञलि परिणामवादका, चारो बोद्ध संघातवादुका एवं 
बेदान्ती विवततंबादका--- 


( ई#ंए८ ) 


( यथा-हि आरमभ्मवाद! कणमत्तपत्तः सांख्यादि पक्षः 
परिणामवादः । संघातवादस्तु भदन्तपक्तः, वेदान्त पद्षस्तु 
विवतंबादः |-सरबब मुनिका संक्षेप शारीरिक ) | 


स्वथावेदके दाशंनिक सिद्धान्तोंको व्यक्त करनेके लिय तो 
व्यास ही अग्रसर माने गये हैं | वल्कि देखा जाय तो-- 


दृष्टावदानुभ्रविकः सद्यविशुद्धि क्षयाति शययुक्कः 
इत्यादि युक्तियोसे सांख्य बाले तो बेदके हेतुओंका भी तिरस्कार 
ही करते हैं । ऐसा ही-- 


अऔैगुण्यविषया वेदा निस्त्रेगुए्योभवाजु न 

व्यासजी ने भी कहा हे कि इन दोन स्थानोपर आलुन्भ्रविक! 
ओर बेद' शब्दोंके अर्थर्मे संकोच करके क्रमशः कर्म कांडान्तर्गत 
बेदिकदेतुओं तथा कंकाण्ड मात्र वेदके लिये कहा गया है. एसा 
श्राधुनिक विद्वान अथ करते हैं । पर बेद पर एक प्रकारसे प्रहार 
तो हुआ हूं। चाहे उसके किसी एक अंग परही हुआ ता क्या अस्तु 

यह तो मानना ही पड़ेगा कि सर्भी दाशनिक दंदके अक्षरशः 
पोषक नहीं हैं | कुछ लोग तो वेदकों केबल अपने तर्ककी पुष्टिके 
लिये मान लेते हैं। चात्रोकके ऐसा -- 

त्रयो वेदस्य कर्त्तारों माण्डघृते निशाक्रा/ 

कहकर दिल्लगी नही उड़ाते यही उनकी विशेषता हे । 

इन छ; दाश निकोमें केवल बादरायणाचार्य और जेमिनि हैं 
जो बेढ़के मन्त्र पुप्पोँमें अपने सूत्रोको पिरोक्र बेदिकआचार्योकी 
एक अच्छी सुव्यवस्थत मालाके रूपमें अपने दशंनोंको उपस्थित 
करते हैं । यह दूसरी बात है कि वेदकी ऋचाओं पर इन सभी 
दाशंनिकोंका मत अवलम्बित है जैसे-.- 


( पढे ) 


“दावा भूमिजनयन्‌ देव एक आस्ते विश्वस्थ कर्ता 
झ्रुवनस्थ गोप्ता 
इस पर आधुनिक नेयायिकोंका कारणवाद अवलम्बित है। 


“अजामेकां लोहित शुक्लकृष्णां बह्नीः प्रजाः सजमानां 
सरूपाः अजोह्यपों जुषमाणो5नुशेते जहात्यनां सुक्कमोगा 


मजोन्यः 
इंस पर कपिलका प्रकृति-पुरुषवाद इत्यादि । 


इसका कारण ता बेदकी व्यापकता है ( न कि इन दाशनिकों 
का वेद मान लेना) असा--सदानन्दने अपने वेदान्तसारमें चाबाक 
सिद्धान्तकों भी-- 

“सवाएपपुरुषो चरसमयः -“तमेवानुविन श्यति न प्रेत्य 
संज्ञास्ति 

इत्यादि ऋचाओका उद्धरण करके वेदिक सिद्ध कर दिया । 
इससे यह तो नहीं कहा जा सकता कि चाबाक-सिद्धान्त भी 
बेदिक है । उसी प्रकार व्यास और जैमिनिके अतिरिक्त सभी 
बेशेषिक प्रश्नति दःशंनिक केबल तार्किक हैं. इन्हे वैदिक दशंनिक 
नहीं कह सकते तथापि ये लोग आत्तिक दर्शनकार कहे जाते है । 
इसका कारण मरी हमें तो यही ज्ञात होता है कि वेद उपनिषद्‌ 
स्घृति पुराणादि सम्कृतके समस्त वाहइःमय-महाणंवमें ओत-प्रोत 
एवं भारतीय संस्कृतिका मेरूदण्ड पुनर्जन्मवाद या परलोक मानने 
के कारण ही ये सभो दार्शनिक आस्तिक कहें गये हैं ओर कहे 
जाने चाहिए । इस परिभाषामें केवल चाबाक्‌ महाशयको छोड़ कर 
जो लोकायत (लोके: आयतः विस्तृतः) नामसे प्रसिद्ध होकर 
साधारण जनताके प्राथमिक अज्ञ।न-कालिक भावकों व्यक्त करने 


( ४६० ) 


मात्रके लिए अन्यान्य दश नोंके पू्ज पक्षी रूपमें प्रतिनिधि माने 
गये हैं। भारतीय संस्क्ृति्में स्वरूपतः सम्प्रदाय रूपमें जिनकी 
कहीं सत्ता नहीं हे जिनका कोई सूत्र ग्रन्थ भी नहीं है, पुराणोंमे 
जिनके दश नके प्रचारका कारण भी निन्दित ही बताया गया है-- 
अन्य सभी बाद्ध तथा जन दाश निक भी आस्तिक कोटिमें आ 
जाते हैं। परस्पर एक दूसरे को नास्तिक कहना तो भारतकी परा- 
धीनावस्थामें फला है | भूतकालके विद्धानोंमें पररुपर मतभेद दवोत 
हुए भी इस तरह बर नहीं चलता था जैसा कि इधरके कानोमें 
होने लगा है | देखिये बोद्धोंकी ओर से ठ्यद्ञयोक्ति है-- 

“वेदे प्रापाण्यं कस्य चिस्कत्‌ वादः स्‍्नाने धर्मच्छा 
जातिवादावलेपः | सन्‍्ताप हा पापहानायचेति ध्वस्त्रज्ञानां 
पञश्चचिहानि जाडये ।” 

अथोन्‌--वेदकी प्रमाण ता. किसीको--ईश्वरको--कत्तो मानना 
जातिबादका गयव॑ पापका प्रायश्वित इत्यादि मू्खेकि लक्षण है | 

इस लेखका निष्कर्प यह है कि संक्षेपर्मं आम्तिक-नास्तिक 
शब्दोंके अर्थमें चार प्रकारके विचार संम्कृत-बाड्मय महा।शणंवम 
पाये गये हैं । 

चेद कालमें, सब साधा र णमें. प्रसद्ध अण--परलोक मानने 
वाला आस्तिक और न मानने वाला नास्तिक कहा जाता है । 

(०) दर्शनिकोमें जो जगव्‌का कारण सत्‌ (भाव) माना हे 
बढ़ आस्तिक और जो असत (अभाव) को जगत्‌का कारण मानता 
है वह नास्तिक (अभाव वादी) वेनाशिक कहा जाता है । 

(३) मन्तु आदि स्पृतिका लगें जो वेदकों माने बहू आस्तिक 
झौर जो न माने--उसकी निन्‍्दा करे--वह नास्तिक कहा जाता है । 

(७) आज कल जो ईश्वर-परमेश्वर, माने वह आपध्तिक और 
ज्ो न माने वह नास्तिक कहा जाता है । 
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यों संक्षेपमें आस्तिक-तास्तिक शब्दोको समीक्षा, दाशंनिक 
पद्धतिसे विचार करने पर, वेदसे लेकर आधुनिक काल पर्यन्त 
स स्कृत वाडमय मह/णृंव द/रा सिद्ध होती हे | इत्यलमति प्रपच्न्चे 
नेति विरम्यते । 


सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वेसन्तु निरामयाः । 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तुमाकश्रिदृदुःख भाग्भवेत्‌ ॥| 


तो 
नास्तिक कोन है ? 

नास्तिक, काफिर, मिथ्यात्वी. आदि ऐसे शब्द हैं जिनका 
व्यवहार प्रत्यक सम्प्रदाय दूसरोके लिय करता है प्रत्येक मुसल- 
मान इंसाई. हिन्दु यहूदी आदिकों तो काफिर कहता ही है, अपितु 
एक मुसलमान दूसरे मुसलमानको भी काफिर कहता है, यथा 
शिया सुन्नियोंको काफिर कहत है और सुन्नी शिया लोगोंको । 
इसी प्रकार कादियानियोंकों भी काफिर कहा जाता है । इसी प्रकार 
मिथ्यात्वी शब्दकी अवस्था है। नास्तिक शब्दका भी विचित्र 
हाल है | सब सनातनी आय समाज ब स्वामी दयानन्द्जीको 
नास्तिक कहते हैं तथा आय समाज सबका नास्तिक कद्दता है । 
सत्यार्थ प्रकाश प्रू० 7२७ से २१६ तक आठ नास्तिक गिनाय हैं । 
उनमें सब दशनकाराका नास्तिक लिखा है । यथा-- 

१-प्रथम नास्तिक, शून्य ही एक पदाथ है सृष्टिके पूर्व शूल्य था 
और आगे शून्य होगा । 

२-दूसरा, अभावसे भावको उत्पत्ति मानता है (यह अस- 
त्काय वादी न्याय और जेशेषिक हैं) 

३-तीसरा, कर्मके फलको #श्वराधीन मानता हे । 

४-चौथा, कममके लिये निमित्त करणकी आवश्यकताकों नही 
मानता है । 
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५-पांचवां, सब पदार्थोकों अनित्य मानता है । 

६- छठा, पांच भूतोंके नित्य होनेसे जगत्‌को नित्य मानता है । 

७-सातवां, सब पदार्थोकों प्रथक « मानता है मूल एक नहीं । 

८-आंटवां, कहता है कि एक दूसरमें एक दूसरेका अभाव 
होनेसे सबका अभाव है । 


इसमें न्याय, वेशेषिक, मीमांसा, वदान्त, सांख्य आदि सबको 
नास्तिककी उपाधि दे दी गई है । वेदान्तको चतुर्थ नास्तिक कहा 
गया है | अभिप्राय यह है कि प्रत्येक समुदायकी तरह आय- 
समाजने भी एक शब्द्‌ नास्तिक ले लिया है और अपने घेरेसे 
बाहरके सब व्यक्तियों को वह भी ( मुसलमानादि की तरह ) 
नास्तिक कहता है । इसी प्रकार उसको अन्य सब नास्तिक 
कहते हैं| अर्थात्‌ आर्य समाजकी दृष्टिमं सब नास्तिक हैं, तथा 
सबकी दृशष्टिमें वह नास्तिक है। यद्दी अवस्था श्रन्य मत वालों की 
है | इन बातोंकों भी न छेड़ें और इस पर तात्विक बिचार करें ता 
भी इन शब्दोमे कुछ सार नहीं है । यथा-- 


वेद निन्दक 


मनु कहते है कि ( नास्तिकोवेद्‌ निन्‍्दकः ) श्र्थात्‌ जो वेदकी 
निन्‍्दा करता है वह न|स्तिक है । अब विचार यह उत्पन्न होता 
है कि बेद क्‍या है तथा उनकी निन्‍्दा कया है ? 


सनातन धमंके अनुसार वेदोंकी ११३१ शाखाये तथा त्राक्षण- 
आदि सम्पूर्ण प्रन्थवेद हैं, और स्वामीजी केवल चार शाखाओं 
को वेद मानते हैं। तब ११२७१ शाखाओंको तथा श्रन्य श्ाद्मण 
प्रन्थोको वेद नही मानते रूप निन्‍दा करनेसे स्वामीजी प्रथम श्रेणी 
के नास्तिक सिद्ध होते हैं। क्योंकि नास्तिकः 'नास्तिक मतियस्य 
इसके अनुसार ब्राक्षणादि ग्रन्थ वेद नहीं हैं ऐसी बुद्धि बाला 
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नास्तिक है | यदि चार शाखाओंकों ही वेद मानलें तो भी सभी 
बेदानुयायी नास्तिक ठहरते हैं.। क्योंकि पूवके आचाय अथवंवेद 
को तो बेद नहीं मानते. वे तो तीन ही बेद स्वीकार करते हैं। 
मनुस्मति भी उल्ती सम्प्रदाय की है। तीनों वेदोमें भी यजुबंदी. 
सामबेद. की निन्‍्दा करत हैं तथा समवेदी यजुर्वेदकी । जैसे कि 
मनुस्मृतिर्मे ही सामबंदकी निन्‍दा की हे । 

सामवेदः स्मृतः पिच्यः, तस्मात्‌ तस्या शुचिध्बनिः ॥ 

अ० ४॥ १२४ 

यहां सामवेदकी ध्वनि तक को अपवित्र माना है। परन्तु 
गीताके अ< १० में 'बेदानां स|मवदाउस्मि” कह कर अन्य वेदोंसे 
सामवेदकी श्रे्ठता दिखलाई है । अतः य एक दूसरे वेदकी निनन्‍्दा 
के कारण स्वयं नास्तिक बनत हैं । 

गीता ओर वेद 

गीता अध्याय ८ ऋोक २६ में “शुक्त-कष्ण-गती होत ” मे दो 
गतियो का कथन किया है। आग लिखा है--बेदेषु यज्ञेबुतप:- 
सुचेव” अथात्‌ वदोम ( बदादि पढ़नम ) तप, दानादि में जो पुण्य 
कहा है योगी उन सबका जानकर (इनकी निस्सारताकों जानकर) 
वह इनका उललघन कर जाता है। यहां वेदादिक पठनकों भी 
कृष्ण मार्ग कहा है । तथा अध्याय १२ में “नाहं बेदेन तपसा” 
कह कर वेदोंकी गोणुता दिखाई है । और अध्याय १४ के प्रारम्भ 
में ही वेदोंको संसाररूपी वृक्ष के पत्ते बताकर वेदोंको संसारकी 
शोभा मात्र अथवा संसारको बढ़ाने बाला कहा है । तथा च अ८ 
6 में 'त्रे विद्या मां सामपा:' कह कर तीनों बेदोंका फल स्वर्ग कद्दा 
है तथा जब पुण्य समाप्त होजातेहेँ ता वहांसे वापिस भी आजाता 
है, कह कर वेदोंकों मुक्ति के लिय अनुपयुक्त कहा है तथा अ०२ में 
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यापिपां पुष्पितां वा्च प्रवदन्त्यविपक्चितः | 

वेदवादरताः पाथ नान्यदस्तीति वादिनः ॥ ४२ ॥ 

श्रथात्‌ हे अर्जुन ! जो वेद वाक्यमें रत हैं वे स्रगोदिकसे भिन्न 
मुक्तिको नहीं मानते. वे अविवेकीजन लुभाने वाली जन रंजनके 
लिय बिस्तारपूर्वंक संसारमें फंसाने वाली शोभायमान वाणी 
बोलते हैं । अत: हे अजुन ' त्रैगुण्या विषया वेदा निस्‍त्रेगुण्यो 
भवाजुन |” संसारमे बांधकर रखनेके लिये वेद तीन गुण रूपी 
रस्सी हे,तू इससे मुक्ति प।कर त्रिगुणातीत हाजा | आगे कहाहिकि- 


“श्रति विग्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चला ।* 

हे अर्जुन ! जब अनेक श्रतियोसे (परस्पर विरूद्ध जेद्‌ मन्त्रोके 
सुननेसे) विचलति हुई बुद्धि परमात्मा ( शुद्धात्स। ) के स्वरूप 
में अचल ठहर जायगी, तब तू समत्वरूप योगको प्राप्त होगा। 
गीताके उपरोक्त शब्द इतने स्पष्ट है कि उनपर प्रकाश डालनेकी 
आवश्यकता ही नहीं है | यही कारण था कि स्वामी दयानन्दर्जी 
गीताके त्रिदोषज सन्निपातका प्रल्लाप कहते थे | # अभिप्राय यह 
है कि वेद-निन्दकको नास्तिक कहा जाय तो सम्पूर्ण हिन्दू जनता 
तथा आयसमाज भी नास्तिकोंकी श्रेणीमें आअ! ज|यगा | 

उपनिषद्‌ और वेद (१) 
ऋग्वेद मं० १० सू० ४४ मं० ६. में लिखा है कि-- 
रथ च्चत 

“न ये शेकुयज्ञियां नावमारुद, मीमेब ते न्‍्यविशन्तकेपयः॥ 

जो यज्ञ रूप नौका पर सवार न हो सके, वे कुकर्मा हैं, शणी 


हैं और नीच अवस्थामें ही दब गय हैं । 
इसका उत्तर उपनिषद्कार ऋषि देते हैं कि -- 


& देवेन्द्रनाधूजी लिखित स्वामीजीका जीवन चरित्र देखे पूर२०३-२०४ 
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प्लवाहते अच्दा यज्ञरूपा, अष्टादशोक्तमवर येषु कर्म । 

एतच्छू यो येडभिनन्दन्ति मृदा जरामृत्यु' ते पुनरेबाषि 
यन्ति ॥ ७ | मुण्डोपनि० १ 

अय वेद ! यह तेरी यज्ञ रूप नौकातों पत्थरकी नोका है, बह 
भी जीर्ण शीर्ण हे। तेर जैसे मूख जा इसको कल्याण कारक 
समभकर आनन्दित होते हैं, वे इस संसार रूपी सागरमें जन्म 
मरण रुप गोते खाते रहते हैं। इसी उपनिषद्में गीताकी तरह 
ऋग्वेद. यजुर्वद सामवेदको अ्परा(सांसारिक)विद्या कहा है यथा- 


“तत्रापराऋग्वेदों, यजुर्वेदः, सामवेदों अथर्ववेदः ।'" 
अन्य अनेक स्थानों पर भी ऐसा ही मत है । अतः उपनिषद्‌ 
कार भी बदोंकों मुक्तिका साधन नहीं मानते । तथा बेदिक क्रिया 
काण्डकी निन्दा करते हैं । 


कपिल मुनि और वेद 


ऋग्ठोद म॑ं० १० सू०२७ | १६ में लिखा है कि-- 


“दशानामेक॑ कपिल समानम्‌ । 


अथोत्‌--- दस अंगिरमसोंमें कपिल श्रेष्ठ है उस कपिलके विषय 
में महाभारत शांति पर्व श्रम ८ २६८ में गाय और कपिलका संवाद 
है। उस समय यज्ञोंमें गो बध होता था.गो ने आकर कपिल मुनि 
से अपनी रक्षाकी प्राथंनाकी । इस पर कपिलने दुःखित हृदयसे 
कद्दा कि बाहरे बेद ! तेने हिंसाकों ही धर्म बना द्या यही नहीं 
अपितु उन्होंने अपनी स्पष्ट घोषणाकी कि हिंसा युक्त धर्म, धर्म 
नहीं हो सकता चाहे वह वेदने द्वी क्यों न कहा हो । उन्होंने इस 


( ४५९६ ) 


हिंसक धसका विरोध रूपमें प्रचार किया था | प्रतीत होता है. कि 
इसी कारणसे ब्राद्मणोंने कपिलको नास्तिककी उपाधि दी थी,अमि- 
प्राय यह हैकि जिस कपिल मुनिकी वेद ग्तुति करता है।बही बेदका 
विरोधी है | स्त्रयं ठादमें ही एक ऋषि दसर ऋषिका विगेघ करता 
है। फिर किस ऋषिका आस्तिक मानाज|य और किसको नास्तिक 
माना जाय । सब दाशंनिकोंकों सत्याथ प्रकाशने नास्तिक कह ही 
दिया पुराणकारोंकों तो बह गाली देकर भी सन्तुष्ट नहीं हात जब 
यह बात हे तो जैनोंका नास्तिक लिखना क्या कठिन था। वेतरीय 
ब्राह्मण ३। ३। ६। ५९ में वेदोंकों प्रजापतिके केश बताया है 
अथोत बाल (केश) की तरह वेद भी व्यर्थ है। ४ै 


( प्रजापते वा एतानि श्मश्रणि यद्वेद। ।। ) 


इसी लिये कोत्स्य ऋषि ठाद मन्त्रोका निरथंक मानता था | 


निन्दा 


सत्यार्थ प्रकाश प्र० &५ में निन्‍दा रुतुलिक विषयमें लिखा हे 
कि गुणमें दोष दाषोम गुण लगाना वह सिन्‍्दा है और गुणोंमें 
गुण दोपषमें दोपोका कथन करना स्तुनि कहाती हे! 


काथोव मिथ्या भाषणका नाम निन्‍्दरा है और सत्य भाषण 

का नाम स्तुति है। यदि इस कसोटो पर कसके देखा जाय तो 

श्री स्वामी दयानन्दजी और आयमसमाज हैं प्रथम श्रेणीके नास्तिक 
ठहरते हैं. क्‍योंकि इन्होंने ही अदोंकी घोर निन्दाकी है। यथा-- 





& नोट--इसी लिये मीमांसकों ने उपनिषदों वो बेद का वजर भाग 
कहा है | 


( ४६७ ) 


(१) बेद अनेक ऋषियोंके बनाये हुये हैं। # इसगुणको छिपा 
कर ये वेदोंको इश्वरीय ज्ञान अथवा इश्वर रचित या नित्य कह कर 
निन्‍दा करते हैं। » 

(२) बेदोंमें इतिदास है. ये कहते हैं कि इतिहास नहीं है । 

(३) वोेदोंमें मतक श्राउ्का वर्णन है. ये कहते कि नहीं है । 

(00 गेदोंमें स्वर्ग. नरक आदि लोक विशेष माने हैं. ये विरोध 
करते हैं । 

(५) गोद कहता हे मुक्तिसे पुनरावृत्ति नहीं होती, ये कहते हैं 
होती है । 

(६) गदमें अद्वेतवादका मंडन है ये उसे नास्तिक कहते हैं.। 


& वेदत्रवोक्ताये भर्मास्तेउनुष्ठेयाम्तु सालिकेः । अधर्मो5थव वेदोक्तो 
गजसे स्तामसेः श्रित:॥६३॥(श्री शंकराचार्य रचित सब दर्शन संग्रह) अर्थ, 
'मात्यिपुरुषको वेदअयीस कथन कियेहुए. घर्मका पालन करना चाहिए तथा 
राजसी ओर तामसी लोगोंको अथवंवेदम कहे हुए अधर्मका पालन 
करना चाहिये ।? यहां स्पष्ट ही अथव वेदकी घोर निनन्‍्दा है। जात होता 
है यह अनाय॑ लोगोका ग्रन्थ था । अनारया के सहवास से आार्या ने भी 
बादम इसको अपना लिया । 

< बघा० उमशचन्द्र विद्यारन ने ऋग्वेद के उपोद्घात प्रकरण 
के ध्ृ० ६१ पर कापीति की ब्राह्मण का निम्न वाक्य उद्धूत किया है। 
जिसका ग्रथ है कि-- 

सामवेद ओर यजुर्वेद ऋग्वेढके सेवक हैं। 

मेक्समूलग्ने भी इसी प्रमाणुकों उद्धुत किया है-- 

पुगह5८ एज़रए ४९१४४, सीट भ्रभुणा ४६०३ 2०0 ॥0८ 
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( शहद ) 


(७) बेद कहता है जगत नित्य है, ये कहते हैं अनित्य है। 

(८) वेदोंमें यज्ञादिमें मांस व शरावका विधान है. ये कहते हैं 
निषेध है । 

(6) बेढोंमें पुनरुक्त. पररपर विरुद्ध, असम्भब, व्यर्थ आदि 
अनेक दोष हैं. ये कहते हैं नहों है । 

(९०) वेदोंमें अनेक देवताबाद हे. ये कहते हैं नहीं है । 

इस प्रकारसे श्री स्त्रामी दयानन्द जी व आययंसमाज वेदोकि 
निन्‍्दक ही नहों अपितु महान अमित्र भी हैं, क्योंकि उन्होंने वेदो 
की आवाज़ दबा कर उनसे बलान अपनी बातें कहलानेका प्रयत्न 
किया है । इस प्रकार ये ही वेद निन्दक ठहरे, ओर सनातन धर्मी 
और जैन आदि आस्तिक ठहर । क्योकि वे तो वेदोंमे जो गुर हैं 
उन्हीं गुणोंको कह कर वेदोंकी स्तुति करते है । 


कलि कल्पना 


बंद आदि शास्त्रोंसे तथा वर्तमान विज्ञानसे भी यह सिद्ध है । 
कि यह जगत अनादि निधन हे इसपर भी सष्टिकी उत्पत्ति मानने 
बालोंने इसकी रचनाकी तिथि आदि तक बतानेका साहस किया 
है। जाकि युगोंकी मान्यता पर निर्भर है अतः । इन युगोंका 
ऐतिहासिक विवेचन भी आवश्यक है | 

'स्वामी दयानन्दजी ने ऋग्वदादि भाष्य भूमिकाके वेदोत्पत्ति 
प्रकरणमें मनुस्मृतिके श्लोकोंको उद्धृत करके लिखा है कि चार 
हज़ार बर्षका ऋृतयुग (सतयुग) होता है और तीन हज़ारबर्षका 
त्रेतायुग दो हज़ारबषका द्वापर एवं एक हज़ारबर्षका कलियुग । 

इन सबके सन्धांशोंके २००० वर्ष मिल्लाने से १२००० वर्षोका 
एक चंतुर्यंग होता है। परन्तु ये वर्ष मनुष्योंके वर्ष नहीं अपितु 
देबोंके बष हैं जो कि हमारेसे ३६० गुणा अधिक होते है. इसलिये 
चतुयुगका मान हुआ2३२००००इसी प्रकार ७१ चतुर्यगोंका एक 


" ( ४८ ) 


मन्बन्तर होता है तथा १५ मन्वन्तर एक सृष्टिके होते है एवं 
इतना ही काल प्रलयका होता है. अथोत्‌ चार अरब ३२करोड़ 
बर्षकी सृष्टि होती है और उतनेद्ी कालकी प्रलय होती है बतंमान 
सष्टिके 5 भन्वन्तर तो बीत चुके तथा सातओें मन्वन्तर की 
२७ चतुर्युगियां भी बीत चुकी अब ८ वीं चतुयुगी बीत रही है 
इस हिसाब से सष्टिकी उत्पत्तिको हुए आजतक १७६७२€५४६००३ 
सौ वर्ष हुए हैं | इसमें कल्पकी सन्धि भी गिनी गई है । 


इन प्रमाणों पर विचार 


इन प्रमाणों पर दो दृष्टियोसे विचार किया जा सकता है। 
(१) एतिहासिक दृष्टि से (२) ज्यातिः शास्त्रकी दृष्टिसे अगर हम 
ऐतिहासिक दृष्टिसे इस पर विचार करें, स्वदेशी तथा विदेशी सभी 
सामयिक ऐतिहासिक विद्वान इसमें एक मत हैं कि यह सतयुग 
आदिकी वर्तमान मान्यता अत्यन्त आधुनिक है। प्राचीन भ्रन्थो 
में तथा प्राचीन खुदाई आदिमे इसका किसी स्थान पर उल्लेख 
नहीं मिलता | 

(९) गुरुकुलके सुयाग्य स्लातक पं: जयचन्दर्जी ने भारतीय 
इतिहासकी रूप रखाम इसी मतकी पुष्टिमे अनेक युक्तियाँ दी हैं । 

(२) शिव शंकर काव्यतीर्थ जो कि आयंसमाजके सर्व मान्य 
विद्वान थे. उन्होने भी 'वेद ही इंश्वरीय ज्ञान है! नामक पुस्तकमें 
यह स्पष्ट लिखा है कि यह कलियुग आदिकी मान्यता अधेद्क हे' 
इनके अतिरिक्त पं» गोपीनाथ शास्त्री चुलेटने एक अन्ध युग 
परिवतेन नामसे ही लिखा है । उसमें विद्वान लेखकने. रावर्ट- 
सिवेल, मेक्‍्समूलर, ओवर आदि पाश्चात्य विद्वानोंका विस्तार 
पूर्वक मत संग्रह किया है । 

खुदाई में सबसे पुराना लेख जिसमें कलियुगका संकेत है राना 


( ६०० ) 


पुलिकिसेन द्वितीयका है, यह चालुक्यका है, जो कि -ई० सन्‌ 
६३४५-३५ का है 

इससे पूबंके किसी भी लेख में इन युगोंका कहीं भी पता नहीं 
लगता । इसलिये खुदाईके प्रमाणोंसे तो इसको प्राचीन कह्दा नहीं 
जा सकता | अब रह गया अन्धोंका प्रमाण, पुस्तकोंमें सबसे 
प्राचीन पुस्तक ऋग्वेद है. इसमें युग शब्दका अनेक बार प्रयोग 
हुआ है। इसलिय हम भी अ्रथम ऋग्वेदमें आय हुय युग शआादि 
शब्दों पर विचार करते हैं । 

ऋग्वेद मं० १० सूत्र &७ औषधी सूक्त है उसका प्रथम मंत्र 


या ओषधीः पूर्वा जाता देवेम्यस्रियुगं पुरा । 

इस मंत्रमं आय हुय ( त्रियुगं ) शब्दसे कई बिद्वानोने सत्य- 
युग आदि अथ निकालने का प्रयास किया है पं- आयंमुनि जी 
ने वेद कालका इतिहास, नामक पुस्तकमें लिखा हे कि यहां त्रेता 
द्वापर, तथा कलियुगको न्‍्यून कथन करके इस प्रथम ( सत्य ) को 
प्रधान सर्बोपरि माना है। आगे आप लिखते हैं कि यह वह 
समय था जब कि आये जाति तिब्बत में निवास करती थी। 
पं० रामगोविन्द जी बेदान्त शास्त्रीने भी अपने ऋग्वेद भाष्य में 
लिखा है कि तीन युगों (सत्य त्रेता ओर द्वापर वा वसन्‍्त वर्षा 
शरद्‌ ) में जो ओषधियाँ प्राचीन देवोने बनाई है। यही मन्त्र 
यजुबंद अ० १२ में भी आया है श्री स्वामीजी महाराजने भी 
वहां युग शब्दके अर्थ सत्य युगादि तथा वर्ष भी किये हैं । 


इन भाष्यों की समीक्षा 


इस सूक्तमें २३ मन्त्र हैं, उन सबमें प्राय औषधी से रोग दूर 
करनेकी प्रार्थंना की गई है | यथा दूसर ही मन्त्रमें लिखा है कि 


( ६०१ ) 


हे मातृरूप ओषधियों तुम्हार जन्म असीम हैं और तुम्हारेप्ररोहण 
अपरिमित हैं तुम सी कर्मों बाली हो। तुम मुझे आराग्य प्रदान 
करा (€ में अगर कृत ) इससे स्पष्ट सिद्ध है कि कोई रोगी आओौषधी 
को सन्मुख देखकर अथवा रखकर उससे प्रार्थना कर रहाहे । फिर 
कंसे माना जाबे कि कोई व्यक्ति सत्ययुगर्मे तीन युग पहले अथान्‌ 
लासों बप पहल उत्पन्न हुई ओंपधी से प्रार्थना कर रहा है । यदि 
कीइ व्यक्ति एसा करे भी तो पागल प्रलापके सिवा क्या समझा 
जायेगा । बहुत क्या विवादास्पद मन्त्रस ही प्रथम लिखा हे कि 
इन पीले रंगकी ओपधियोके १०७ स्थान में जानता हूँ बस स्पष्ट 
हे किय्य ओपबदियां उसी समय विद्यमान थी न कि लाखो बर्ष 
पहले. अतः इससे व्तमानयुगाका कल्पना करना नितान्त भूल 
है | अब गह गया यह प्रश्न कि यहां युग शब्दके क्‍या अर्थ है ? 


कप दि 
यंग शब्द का वेदिक अथ 
ते 
युग शब्द बंदोम अनेक अथमे अयुक्त हुआ हे 
ध)--(आतु) यजुर्वदके भाष्यमे इसी प्रथम मन्त्रका भाष्य 
करत हुए युग शब्दका अथ तीन ऋतुम उ्च्बट. महीधर 
ज्वालग्रसाद मनश्न तथा पं. जयदेवजों आंद सभा विद्वानोन 
किया हैं, तथ। च ऋग्वदालाचन से पं० नरदेवजी ने भो ऐसा हीं 
अथ किया £ | 
5 के ञ् 
( २ )- मास » दीघेतमा मामतेयो जुजुबनि दशम थुगे। 
ऋण पम० ९ स्ू० १२४५। ८ 
यहां शिबशझूर जी काव्यतीर्थ बेदिक इतिहासाथ निणयके 
पृष्ठ १७६ में युगक अथ मास महीने करते हैं। अन्य बिद्वानोंने 
भी कई स्थानों पर ऐसा अर्थ किया है | 
३-- (पक्ष) यजुर्गद अ०१० मंत्र १९ ९में मही घर आदि सभी 


( ९०९ ) 


भाष्यकारोंने थुगका अर्थ पक्त (पञ्े) पूर्णिमा अमावस्या आदि 
किया है | 


४--( युगल ) जोड़ा, दो । उपरोक्त मन्त्रके भाष्यमें ही पं० 
जयदेबजी ने युगका अर्थ जोड़ा किया है । 

५--( चार ) चार की संख्या अर्थ भी इसका प्रसिद्ध ही है । 
तथा च यजुर्वेद अ० 7७ मंत्र ४५ के भाष्य में सभी विद्वानोंने ५ 
वर्षोका युग माना है । जैन शाख्रोंमें भी £ वर्षका युग माना हे । 

६--( वर्ष ) एक वर्ष, विवादास्पद मंत्रके भाष्यमें स्वामी दूया- 
नन्‍्दजीने युगका अर्थ एक वर्ष भी किया है । 

७--( यज्ञ ) अथवंबेद कां० २० सूक्त १८७ मं० १५ (युगानि 
वितन्वते) का अर्थ सभी विद्वानोने यज्ञ किया है अथोत यज्ञोंको 
फलाते हैं । 


८-( दिन ) युगे युगे नव्यं घोषादमत्यम्र्‌ । 
आ० कां० २० सत्र ६७२ 


अथात सामदाताका आश्चर्य कम दिन प्रतिदिन नया हो । 
€---+ जुबा) बेलों पर रखनेका जुबा (खे युगस्य ) 
आं० कां० १४। ९। ४१ 

यहां सबोने युगका श्रथ जुबा किया है । इत्यादि अथात दिन, 
पक्ष, मास, ऋतु ( ० मास या ३ मास ) वर्ष. चार वर्ष, पांच वर्ष, 
युगल ( जोड़ा ) यज्ञ, तथा जुबा आदि अर्थोर्मे इस शब्दका 
प्रयोग हुआ है । जब कि सम्पूर्ण वंदिक साहित्यमें कहीं भी बर्ते- 
मान थुगोंकी कल्पनाको स्थान नहीं है तो युग शब्द आने मात्रसे 
सतयुग आदि अथ करना अनथ करना है। अतः मन्त्रार्थ निम्न 
प्रकार है-- 


( ६०३ ) 
या ओषधीः त्रियुगं पूरा पूर्वा जाता । 


अथोत्‌ जो औषधि प्रथम तीन मास तक पक कर पूर्ण उत्पन्न 
हुई है । देवेभ्य: वह ओषधि बेद्योके लिये उपयुक्त है। उसका 
रंग वश्र, गहरा पीला होता है. ऐसा मै जानता हूँ, वह अनेक 
स्थानों पर प्राप्त हो सकती है । 

अतः ऋग्वेदके विवादास्पद मन्त्रसे सतयुग आदिकी कल्पना 
निराधार तथा केवल कल्पन! मात्र ही है। इस बेदमें से अन्य 
कोई मन्त्र किसीने इस विषय उपस्थित नहीं किया । 


6 
यजुब द; 
हां ऋग्वेदादि भाष्य भूमिकामें श्री स्वामी जी महाराजने एक 
यजुर्गेद का श्रमाण उपस्थित किया है उस पर विचार अवश्य 
करना हे । 


सहस्रस्य प्रमासि सहख्स्य प्रतिवासि | यजु " १५॥६५ 


श्री स्वामी दयानन्दजीने मन्त्रका कुछ भाग लिख कर इसका 
अर्थ इस प्रकार किया है:-हे परमेश्वर ! आप इस हजार चतुयुगी 
के दिन और राज्री का प्रमाण अथोन निर्माण करने वाले हो | श्री 
स्वामीजी महाराजने जो अधूरा मन्त्र लिखा है उसमें न तो युग 
शब्दका कहों निशान है और न चतुयुगी का ही । हां सहख्लन शब्द 
अवश्य आया है यदि सहस्र शब्द के आने मात्रसे सहस्न चतुयुंगी 
का अर्थ होता है ऐसा नियम किसी ग्रन्थमे दो तो बढ प्रन्थ हमारे 
देखनेमें तो आज तक नहीं आया है | दूसरी बात. इसमें परमेश्वर 
शब्द भी नहीं है. पुनः परमेश्वर अर्थ कौनसी प्रक्रियासे किया - 
गया है यह भी हमारे जैसा अल्पन्न नहीं समझ सकता। आगे 
चल कर प्रमाण शब्दका अर्थ नि्मोण किया गया है यह भी एक 


( ६०४ ) 


विचित्र अर्थ है । सबसे बढ़ी बात तो यह है कि “करता है” इस 
क्रियाकी कल्पना किस आधार पर की गई है यह भी बविचारणीय 
है | क्या इस ग्रकारके अर्थ अथवा अध्याहार करने का अन्य 
किसीका भी अधिकार हे यदि हाँ तब ता बड़ी कठिनाइयोंका 
सामना करना पढ़ेगा । यवि नहीं ता एसा क्यों है? श्री स्त्रामीजी 
महाराजने शतपथका एक प्रमःश देनेकी भी दया की हे । 


सर्व थे सहस्र स्ेस्थ दातासिंशत०क्रां०७ब्ा० श्क ०१३ 


बहुत कुछ ध्यानप्रबक दीघवाल तक विचार करने पर भी हम 
यह न समझ सके कि यह प्रमाण क्यो दिया गया है बढ़न सम्भव 
है किसी ग्रतिपक्षीकी आर से यह प्रमाण स्थारूजीने लिखा हों 
तथा इसका जा उत्तर स्वामीजीतने लिस्ग 6 बड़ आय भाइयोक्री 
कृपासे छपना रह गया हो । 

कुछ भी हो उस प्रसागके लिख जालेसे ता स्वार्मीजीके अर्था 
का स्ंथा खणश्डन हागया * क्योकि इससे “दातासि” यह क्रिया 
स्पष्ट है । अब इस ब्राह्मगके अनुरार सन्‍्त्रके शथ हुये कि न्‌ सब्र 
कुछ देने वाला है । 

सहस्रस्य प्रमामि सहस्रस्थ प्रतिमास ! 

सहखस्योन्यसि साहमोषमसहसख ८ वो + यजु० १४६५ 

इसका शब्दाथ हे कि त्‌ सबका सहसख्रका प्रमाण हे तथा 
सबका प्रतिमान (प्रतिनिधि) है तथाच सबका तराजू हे १ सबका 
पृज्य है सबके लिए नेरका 

इस मन्त्रमें जा त्वा' आदि शब्द आये हें उससे इश्वरकी 
कल्पनाका निराकरण हा जाता है | क्योकि इश्वर न तो सबका 
प्रतिनिधि ही है और तराजू | यह सब कुछ होनेपर भी (स्वा) 
तेरा, इस शब्दका इख्र विषयक स्वामीजी के शअर्थमे किस प्रकार 


( ६०४ ) 


घटित किया जाण्गा | वास्तबसें तो यहां अप्नि तथा सूर्यक्ा वर्णन 
है यह बात इस अध्यायके पाठसे सहज ही अबगत हो जाती 
है, इसी अध्यायके मन्त्र “7 में आया दे । 


“अयपश्ि वीरतमी वयोधा! सहस्षियों द्योततामँ! 

अथोत--यह अमप्नमि बीग्बर है, तथाच वयस (अम्निका घारण 
करने बाला अथवा देन बाला है एवं सहस्तियः अर्थात सबका 
पूज्य है अथवा सदसख्रवाला है तथाच उसा अध्य।यके मन्त्र २१स 
लिखा है कि --- 


अयप्ि सहखतिशों वाजम्य शतिनस्पति | 

अथ्स--यह अझर्म शत, सहस्त्र अज्नोके स्वामी है। सन्त्र 
»>्से सहसख्रियः रूट अशिका विशेषण हे शिससे स्पष्ट है कि यहां 
सहस्रके अथ हज़ार चतय ग.कर्सी पकार नहीं लिय जा सकते 
मंत्र २९ में सहस्न अप शत ये अकृका विशषग्ग हैं। बस मंत्र 
६७ से भी सहस््र सत्दके अथ अन्ञके हा ह अज्न नाम हवि का भी 
हे इसलिये यहां त्का तरका यह शब्द पद हे जिसका अथ हे अन्न 
के लिये अथवा हविक लिये तुमक प्रज्यलित करता तें। यदि 
यह अर्थ न करके &। स्वासो जो कृत उहसख्र शब्दके अथ स्वीकार 
किये जाठे ता हज्ञार लतुसगोंके लिय 'खरको क्या किया जायेगा. 
संभव है इतने समय तक इंसान को आजा दी जाती हो कि आप 
इतने समय तक आउश्य हा सृप्ठि उत्पन्न करे | 

श्री म्वासी जाने ही जा अथ इसल मत्रका स्वकीस भाष्यमे 
किया है हम उसका उपस्थित हस्त है । 

परदाथ:-- है विद्वान पुरुष ' बिदुपी स्त्री वा. जिस कारण नू 
सहख असख्यात पदाथ'स युक्त जगतके ( प्रमाण यथाथ ज्ञान 
के तुल्य है । असंख्य विशेष पदार्थ! के तोलन साधनके तुल्य है. 
असख्य स्थूल वस्तुओके तोलनेकी तुलाके समान हैं। और 


( ६०६ ) 


असंख्य पदार्थ ओर विद्याओं से युक्त है। इस कारण असंख्यात 
प्रयोजनों के लिये तुमको परमात्मा व्यवहारोंमें स्थित करे । 

क्‍या अब भी कोई पक्ष पाती यह कहनेका साहस कर सकता 
है कि यहां युगोंका ही वर्णन है । इतना ही नहीं श्रपितु श्री स्वामी 
जी महराजने इस मंत्रके भावार्थमें इसको विल्कुल ही स्पष्ट कर 
दिया है। यथा-- 

'इस मंत्र में परमष्ठी. साव्यतु. इन दो पढों की अनुबृत्ति 
श्राती है । तीन साधनोसे मनुष्यके व्यवहार सिद्ध होते हैं। (५) 
यथार्थ विज्ञान (२) पदार्थ तोलनेके लिय तोलके साधन बांट और 
(३) तराजू आदि' फिर भी भाष्य भूमिका में यह मंत्र किस प्रकार 
युगोंकी पुष्टिस लिख्या गया यह अवश्य कुछ रहस्य सय घटना है । 


अथवेवेद 

अथेबेद भाष्यकार पं० क्षेमकरण दास जी ने अवबेद का 
सू० २५१ को इसी -.करण में लगाया है, तथा बेदिक सम्पत्ति 
(जिसका प्रचार आर्य समाजमें विशेष है तथा सभी आर्य विद्वानों 
ने जिसकी प्रशंसा करने मे अपना गोरब सममा है )में भी यही 
मंत्र लिखकर सष्टिकी आयु निकाली हे। मंत्र निम्न प्रकार हैः-- 

शतं ते युत॑ हानान्‌ हे युगे त्रीणि चत्वारि कृमः । 

इन्द्राभो विश्वे देवास्ते नु मन्यन्ताम हणीयमान |२११॥ 

उपरोक्त आय विद्वान तथा अन्य भी इस मंत्रका अर्थ इस 
प्रकार करते हैं कि “अंकानां बामतो गति” के अनुसार 9३० के 
अंक लिख कर उन पर सोकी तीन बिन्दु तथा अयुत दस हजार 
की ४ बिन्दु रखनेसे सष्टिकी आयु 2३२००००००० सिद्ध हो गई । 
मुसलमानों आदिसे शाश्राथमिं भी आय विद्वान इस प्रमाणको 
दिया करते हैं. तथा कहा करते हैं कि जिसने यह जगत्‌ रचा है 
उसीने इसकी आयु भी निश्चितकी हे । 


( ६०७ ) 
इस पर विचार 


जब हम इस सूक्तकी तथा इस मंत्रकां देखते हैं ओर उपरोक्त 
अर्थको पढ़ते हैं तो हमे बड़। ही दुःख होता हे। भारतवर्षके दुभोग्य 
का कारण श्रीस्वामी दयानन्दर्जान ही विद्वानोंका पक्षपात बतलाया 
है उसका ज्ववन्त उदाहरण यहां उपलब्ध होता हे । हम इन भाइयों 
से इतना ही जानना चाहते हैं कि इस मंत्र में (कृशष्मः) यह जो 
बहु बचनान्त क्रिया है उसका कत्तों कौन है, यदि ईश्वर है तो कया 
इंश्वर भी बहुतसे है | तथा च्‌ इसमें (ते) यह शब्द किसके लिये 
आया हैं. ओर आगे इसी मन्त्रके उत्तराधमें जो यह कहा है कि 
इन्द्र, अप्रि. सब देव क्राध न करत हुए हमार इस वचनको स्वी- 
कार करे । कया यह ईश्वर इन देवोसे प्रार्थना कर रहा है । और 
क्या ईश्वर इन देवोक क्रोधसे भयभीत होरहा है । क्या कहें बास्तव 
मे तो इनके सम्पूर्ण सिद्धान्त ही निराधार हैं. उनकी पुष्टिके लिए 
थ लोग इसी प्रकारके घृशित प्रयत्न किया करत हैं.। 


इस सूक्तका विनियोग बालकके नाम करण संष्कारमें है, ओर 
बालककी आयु बृद्धिफे लिए इस मन्त्र आशीवोद हे | हम 
विशेष कुछ न लिख कर विवादास्पद मन्त्रसे पुणके कुछ मन्त्र यथा 
पश्चात के मन्त्र लिखकर उसके अर्थ लिख देते हैं. जिससे पाठक 
भल्ी प्रकार जान जकें-- 


यदश्नासि यत्‌ पिवसि धान्य॑ कृष्ण! पयः | 

यदार्य यदनायं सर्व ते अन्नमविषं कृशोमि ॥ १६॥ 
अन्हे च त्वा रात्रये चोमाभ्यां परि दक्मसि । 
अरापेभ्यो जिघत्सभ्य इम॑ में परिरक्षत ॥ २० ॥ 


( ए०्८ ) 


शर्त ते युत हयनान द्वे युते त्रीणि चत्वारि कृए्मः । 

इन्द्राम्नी विश्वे देवास्तेनु' मन्यन्ताम हणीयमानः ॥२१॥ 

श्रदेत्वा हेमन्ताय चसन्‍्ताय ग्रीप्पाय परि दह्मसि । 

५ ० लय ( हर 

वर्षाणि तुम्यं स्योनानि येषु बधन्‍्त ओषधीः ॥ २२ ॥ 

अथ्--जा कुछ नू ग्वाता है जा कुछ तू पीताहे. अनाज जो कि 
प्रभ्वीका रस हे जा ग्वाद्य पदाथ ८ तथा जो अखाथ है उन सब 
अज्ञोका तरे [लए विप रहत करते हूं ॥ . ६&॥ ठेके दिन और रात 
दोनोका सॉपता हूं. वर इस (बालक) का इन अरायो (भूखों) से 
ब्रच।आ जा इस खाने; चाहत है ।*०)॥। अब याकज्षिक आरशांबाद 
देत ८ | दे बालक तरा ३०० बफ्फा पूण आयु का दस द्विगुना 
त्रिगुणा तथा चोगुना करते २५ । (थात्‌ नू चार सो ब्ष तक जा 
हम यह आशीबाद दवसे हे) ६नद्र अम्रि अतदू सब 'ेजता क्राध न 
करते हुए (शान्त भावसे) हमारी इप शुभ कामनाक। स्वीकार करे 

हम तुमे शरद हंमन्त. बसनन्‍्त तथा भष्मका संपते है वर्षाये 
जिनसे ओऔषधियां बढ़ती है २ ज्षिए सुखकारी हो ॥+ग। 


जपराक्त मन्त्र इतन सरल्न हं कि प्रलक मंष्कृतज्ञ सुगमतास 
समम सकता है | मन्त्र (८ में खाद्य अज्ञाका नाम भा ( चावल, 
जो) बतला दिया है ; सबसे बड़ दुःखकी बात तो यह हे कि मन्त्र 
२३ तथा२७ मे स्पष्ट (मा विभ) अथान भय सत कर. तू मसर्सा 
नहीं ऐसा लिखा है | कोन विचार शील एसा होगा जो उपसोक्त 
मन्त्रोसे सष्ठिको आयुका वर्णन समकेगा । हनन जा अर्थ इन मंत्रों 
के दिय है प्रायः सभी भाष्यकारोने यही अथ किय है । परन्तु 
मन्त्र -€ मे आय (अयतं)क अथ दस हजार वध तथा यगके अथ 
चार किये दे, अथांत्‌ तू जुग ० जी ऐसा अर्थ भी किया है ! 
आय समाजके गअ्रतिष्ठित विद्वान पं० राजाराम जीने अपने अथ्ो 


( ६ंण्ड ) 


औद भाधष्यमें हमारे अथ की पुष्टिकी है । हमारी सम्मतिमें ये सब 
अरथ ठीक नहीं हैं, क्योंकि (अय॒त) शब्द पूर्ण अथ में इसी वेदमें 
आया है। यथा-- 


अयुतोहमयुती म आत्मा युत॑ मे चक्छु रयुतं श्रोत्रमू । 
अथवेबेद कां० १६ ब्त्र ० ४१ मं० १ 

अर्थात--मैं अयत (पूर्ण) हूं मेरी आत्मा. चक्तु, श्रोत्र आदि 
सब पूर्ण है | यहां अयत शब्दके अन्य अर्थ हो ही नहीं सकते 
अत्त: सभी भाष्यकारोने यहां अयतके अथ' पूर्ण किए हैं।बस 
जब अयुतके अथ पूर्ण हैं तो यहां भो इस शब्दके अर्थ पूर्ण ही 
हैं । क्योंकि मनुष्यकी पूर्ण आय १००वर्षकी मानना सर्जतंत्र गैदिक 
सिद्धान्त है तथा अधिक से अधिक ४०० वर्ष की आयु का परि 
माण भी श्री स्वासीजी महाराजने स््रयं स्वीकार क्रिया हे ( रह 
गया युग शब्द का अर्थ सा तो यहां 'ढे? ) शब्दका 'युगे' ऐसा 
विशेषणाथ्थ में यग शब्द का प्रयोग हुआ है । वास्तवमें तो यहां 
( यगे ) यह पद पाद पूत्ति के लिए रक््खा गया । श्रस्तु. जो कुछ 
भी ही। उपरोक्त वेदिक प्रमाशाभास जा इस विषयमें दिये जए 
हैं ढमकी निःसारता प्रकट हो चुकी तथा इन श्रमाणोंके अलावा 
किसी अन्य प्रमाणकों देनेका किसी भी बिद्वानने साहस नहीं 
किया शअ्रतः यह सिद्ध है कि वेदोंमें इस सृष्टि उत्पत्ति की कर्तभान 
मान्यताका कहीं बर्णन नहीं है । 


वेदों में कलि आदि शब्द 


बंदिक वाड-मयसे कलि आदि शब्दों का व्यवहार ग्ूनके 
पासों के लिए हुआ है। वेदिक समयमें जूबां बड़े जोरोंसे खला 
जाता था तथा गन्धर्त॑ जाति की स्त्रियां इंस विषयमें दत्त हुआ 


( ६१० ) 


करती थी, धनाव्य जुवारी लोग इनको जूबा खेलनेके लिए अपने 
पास रखते थे । बहेड़े की लकड़ी के बने हुए ५३ पासोंसे यह खेला 
जाता था, एक से पाग्थ तक के पासे “अयन कहलाते थे, उनमें 
पांचवां पासा कलि कहलाता था । तैत्तरीय ब्रा० १४१११ 

जिसके पास कृत अथात्‌ चारका अयन श्राता था उसीकी 
विजय द्वोती थी और पॉच वाले की हार इसी लिए ऋग्वेद मंडल, 
१ सूत्र ८१ में कृतका अयन पाने वाले जुबारीसे डरनेका उपदेश 
दिया गया है। तथा च निरुक्तकार यास्कने भी यही सलाह दी 
है । नि० ३। १६ इन जुओंमें बश्न, नामका जुबा सबसे भयानक 
होता था | यजुर्वद अध्याय ३० मन्श्र १८ में--- 

अक्तराजाय कितवस्‌ कृतायादिनवदश त्रेतायें कल्पिनम्‌ 
द्वापरायाधिकल्पिनमास्कन्दाय सभा स्थाणुम्‌ | 

इसका अथ हे कि जूवेके लिए जुबारीको, अब ये जुबारी 
किसने प्रकारके होते थे यह आगे बतलाया है। सबसे बढ़िया 
जुबारीका नाम 'कितव' था यह कृतका अयन जीतने वाला बड़ा 
चालाक होता था। उससे नीचे दर्ज के जुबारीका नाम “नवद॒र्श' 
ओर उससे छोटेका नाम कल्पी' यह त्रेता चिन्ह वाले पासेका 
लाता था तथा उससे छोटेंका अधिकल्पी” कहते थे, इस जूबेका 
बर्णन अथवंबेद कां० ४ सूत्र ३८ तथा का ७ सूत्र (५९--१४४ में 
देखने योग्य है। जब इस जुबने भयानक रूप धारण कर लिया. 
तब इसके नियमोंका आविष्कार हुआ. परन्तु इतने पर भ्री इसकी 
वृद्धि न रुकी तो इसका निषेध किया गया । 


“अन्ञे्मादीव्य कृषिपित्कृपस्ब/ ( ऋग्वेद ) 
जब इसका भ्री कुछ प्रभाव न हुआ तो इसको पापका रूप 
दिया गया । बची इलके लिये क्टडका विधान हुआ । अस्तु प्रकृत 


( ६९१ ) 


विषय तो इतना ही है कि वेदमें कलि आदि शब्दोंका वर्तमान 
कलि आदिके अथोमें कहीं भी प्रयोग नहीं हुआ है। इसलिये 
बतंमान युगोंकी कल्पना नितान्त नवीन तथा स्वकपोल कल्पित है 
इसमें कुछ भी सन्देह नहीं है। # 


ब्राह्मण ग्रन्थ ओर यग 


ब्राह्मण प्रन्थोंमें भी कलि आदि शब्दोंकों देखत हैं, अतः वहाँ 
इनका क्या अर्थ हे इस पर विचार करना भी आवश्यक है । 


कलिः शयानो भवति सश्निहानस्तु द्वापरः । 
उत्तिष्ठं ख्लोता भवति कृतं सम्पद्यते चरन्‌ ॥ ४॥ 
ऐतरेय आकह्यण ७१५ 


यहां एक रोहित नामक राजाकों कोई ऋषि उपदेशदेता है कि- 


“नाना श्रान्ताय श्रीरस्ति इति रोहित शुश्रम/ ।/ 


अर्थात्‌-- हे. रोहित हमने ऐसा सुना है कि आलसीके लिये 
लक्ष्मी नहीं हे। आगे कहा है कि आलस्यमें पड़े रहना (सोना) 
कलि है और उठना श्रर्थात्‌ परिश्रमका बिचार करना द्वापर हे, 
एवं उठ बेठना उस विचारके अनुसार कार्य करनेको उद्यत होना 
अथवा नियम आदि बनाना त्रेताय्‌ ग है और जब उसके अनुकूल 





छ जेन अन्थों में भी 'कलि! आदि शब्दों का प्रयोग-जूए के पासों 
के लिये ही आया है । 


( ६९१२ ) 


पूर परिश्रमके साथ आचरण होता है तो वही कृत कहलाता है& 
इसी भावकों मनुस्सृतिकारने स्पष्ट किया हे--- 


कृतं त्रता युगं चंच द्वापरं कलि रेव च | 
राज्ञो गत्तानि सर्वाणि राजा हि युग यमरुच्यते ॥ 
आअ० ६ | ३०१ 
कलि ग्रसुप्तो भवति स जाग्रद्‌ द्वापरं युगम्‌ । 
कम स्वभ्युथ्वत स्त्रेता विचरेस्तु ऋृतं युगम्‌ ॥ ३०२ ॥ 


अथात कृत ( सत्ययुग ) त्रेता आदि यग सब राजा के 
अ्रचारणो के नाम हैं “वास्तव में राजा ही का नाम यग है।, जब 
बह ( राजा ) आलसी रहता है। अ्थव कुकममें फंस कर प्रजा 
की रक्षा आदि नहीं करता तो वह कलियग है. अ्रथात्‌ उस राजमे 
कलियग कहा जाता है । जब वह जागता है तो द्वपर हो जाता 





श्री स्वामी दवानन्दजी युगोंका यही श्रथ करते थे, जत्र मेलाचाँदापुर 
में शास्त्राथ हुआ तो स्वामीजी ने ऐतरेम्वर० के इसी प्रमाणकी देकर 
लिखा है | 

“हम आर्य लोग युगोंकी व्यवस्था इस प्रकारसे नहीं मानते, इसमें 
प्रमाण--- 

कलिः शयानो भवति सज्निदानस्तु द्वापर । 

उत्तिष्ठ स्त्रेता भवति इझत॑ सम्पद्यते चरन्‌ ॥ ऐसतरेय ब्रा० ७१५) 

अर्थात्‌ जो पुरुष सबंथा अधम करता है ओर नाप मात्र धर्म करता 
है, उसको कलि, श्रोर जो आधा धर्म, और और अधर्म करता है उसको 
द्वापर, और जो एक हिस्सा अधर्म और तीन हिस्से धर्म करता है, उसको 
त्रेता, और जो सवंथा धर्म करता है उसको सत्ययुग कहते हैं। 

सत्यधर्म विचार --प्ु ० 





( ६९१३ ) 


है. एवं जब कुछ क्रियाशील: होता है । तब त्रेता कहलाख है. तथा 
जब. आलस्य को छोड़ कर अपना कार्य करता है तो कृतयुथ 
कहलाता है। मलुह्मतिकार ने “राजा हि युगमुच्यते” अथोत्‌ 
राजा को ही युग कहते हैं. ऐसा कददकर सम्पूर्ण विवाद को मिटा 
दिया है क्‍योंकि यहाँ "हि! शब्द अन्य अर्थों के निबारणार्थ 
प्रयक्त हुआ है। यही भाव ऐतरेय आह्यण के हैं | अब यह्‌ बात 
सिद्ध हो गई कि ब्राह्मण काल में ऋृत यंग आबि किसी; समय 
विशेष का नाम नहीं था, अपितु राजा के नाम थे। वहां एक:बात 
विचारणीय है कि कल्नि के लिये बुरे भाव अथवा इसे बुरा समा 
जाना ओर कृतक। अच्छा सममनेका भाव उस समय उत्पन्न हो 
गया था, इसका आधार क्‍या है । 


बेदिक पु जी 

इसका उत्तर स्पष्ट है कि बदिक कालसें जूब्े के पासों का नाम 
कृत आदि था जैसा कि हम दिखला चुके हैं । उन पासों में कृत के 
आने से विजय होती थी और कलि के आने से हार। अतः 
स्वभावत: कलि शब्द के अर्थ खशब और कृत शब्द के अर्थ 
सुन्दर शुभ ग्रचिलित हो गये थे, उसी भाव का यहाँ दशोया है | 

औ ८. ८ में 
तथा च तेत्तिरोय ब्रा० में आया है कि-- 


“में वे पचस्तोमाः कलि! सः ।” 
अथोत्‌ पांचयां स्तोम कलि हे । 
“ये वे चत्वारः सोमा कृत तत्‌ ।” 
चतुर्थ स्तोम कप है ।स्तोम नाम यज्ञक! प्रसिद्ध है। पूत्॑ समय 
में बर्षमें पाँच यज्ञ ऋतुओंके अनुसार हुआ करते थे छठी ऋतुमें 
शीत अधिक होनेके क/रण कुछ भी कार्य नहीं होता था, ऐसा कई 
विद्वानोंका मत है । जो भी हो, परन्तु पॉच यज्ञ होतें थे, उनमें जो 
बसन्‍्त“ऋतुमें यज्ञ होता था उसका नाम कृत न्‍था' प्रीज्चके' यज्ञका 
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नाम त्रेता, बषोके यज्ञका नाम द्ापर शरदऋतुके यज्ञका नाम कलि 
एवं हेमन्तमें जो यज्ञ होता था उसका नाम अभिभू था कई स्थानों 
पर कलिका नाम आस्कन्द और अभिभू भी मिलता है । 


यथा--एप वाइअयनमभिभूयस्कलि रेष सर्वानयानमि 
भवति । शतपथ ब्रा० काँ० ५४४।१ 

अरथोत--यह अयन यज्ञ अ्रभिभू है, सो कलि ही अभिभू है। 
ब्राह्मण प्रन्थमें उपरोक्त अरथंमिं ही इन शब्दोंका प्रयोग हुश्ा 
इसलिये यह सिद्ध है कि ब्राह्मण कालमें भी वतमान यगोंक! प्रचार 
नहीं था । ब्राझण ग्रन्थोंके पश्चात्‌ उपनिषद्‌ काल है. परन्तु उनमें 
भी हम इस यंग प्रथाका अभाव ही देखते हैं | इसी प्रकार दर्शन 
शास्त्र तथा गृह्मसूत्र आदिकी भी अवस्था हे | 


महाभारत और युग 


एवा द्वादश साइसी युगाखू्या परिकीतिता | 

एतत्सहस्र पय॑न्तमहों ब्राक्षमदाहुतम्‌ । 

सहाभारत, बन पर्व अ० १८८ अथोत बारह हज़ार वर्षोंकी 
यग संज्ञा है। ऐसे ऐसे हजार युगोंका त्रह्माका एक दिन होता हे । 
चतुर्यगके बारह हजार वर्ष होते हैं यह कल्पना महःभारत काल ही 
में मिलती है । हससे यह ज्ञात द्ोता है कि ब्राह्मण कालके 
पश्चात्‌ ओर महाभारत ग्रन्थते पूर्व इन युगोंकी कल्पना हुई, परन्तु 
डस समय इन चारों युगोंके १२ हजार वर्ष माने जाते थे । 

बा०संपूर्णोनन्द जी ने आयोंका आदि देश नामक पुस्तकके 
प्र ८८ में लिखा हे-.. 

“जैसा कि हमने इस दसचें अध्यायमें लिखा हे ४,३०० ०९चर्ष 
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का एक युग माना जाता है| कलिकी आयु १ युग होती है, द्वांपर 
की श्युग त्रेताकी ३ युग, और सतयुगकी ४ युग । इसप्रकार १९० 
अथोत्‌ ४,३२,००० बर्षका एक चतुयुंग या महायुग होता है । ७१ 
महायुगोंका एक मनन्‍्वन्तर और १००० महायुगोंका एक कल्प 
होता है।इस प्रकार एक कल्पमें १०८०८७१- १४ मन्वन्तर 
होते हैं ओर ६ महायुग बच रहते हे । 

युगादिकी आयुका यही मान प्रचलित है। इसके हिसाबसे 
अन्तिम सतयुगके प्रारम्भ कालको, जोकि बेदिक समयका भ्रारम्भ 
काल था, १७.२८,००० > ९१२.€६,००० 2»< ८.६४,० ०० 2८ (००० 
३८ &३,००० बे हुये । 

युगोंके मानके और भी कई प्रकार हैं । श्री गिरीन्द्रशेखरबोष 
ने अपने पुराण प्रवेशमें इस प्रश्न पर अच्छी खोजकी है। उसका 
सारांश श्री पी०सी ० महालनवीसके एक लेखमें जो १६३६ जूनकी 
(संख्या) में छुपा था दिया गया है. । यह विषय रोचक है और 
वेदिककालके विद्यार्थियोंका विशेष महत्व रखता है | इसलिये हम 
यहाँ उसका थोडेमें दिग्दर्शन कराये देते हैं । 

युगका अर्थ है जोड़, मिलना । जहां दो या दोसे अधिकसे 
अधिक चीजोंका मेल होता है युग. युति, योग होता है । विशेषतः 
युग वह मिलन है जो नियम कालके बाद फिर फिर होता रहता है। 

हमारे यहाँ चार प्रकारके मास प्रचलित हैं। (१) ड० सूर्यो- 
दयोका सावन मास, (२) एक राशिसे दूसरी राशि तकका सोर 
सास (३) पूर्णिमासे पूर्णिमा तकका चान्द्र मास ओर (४) चन्द्रमा 
का प्रथ्वीकी परिक्रमामें लगने बाला नाज्षत्र मास । इन सबकी 
अबधि एक दूसरसे भिन्न है यदि इन सब अबवधियोंको लघुतम- 
समायवरत्य निकाला जाय तो हम देखते हैं कि « सौर “वर्षों ६० 
सौर मास, ६१ सावन मास. ६० चान्द्र मास, और ६७ नक्षत्र 
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मास आते हैं | पांच पांच बर्षमें यह चारों मास एकत्रित होते हैं। 
इसलिए ५ सौर बर्षोका न|म बेदांग-ज्योतिषमें युग है । इस प्रकार 
कलि ५ वर्ष, द्वापर १० सौर वर्ष, जेता १५ सौर वर्ष और सतयुग 

सौर वर्षका हुआ। | ५० सोर बर्षोका एक महायुरा हुआ. । पर 
इसलना पर्याप्त नहीं है। और लम्भे काल मानोंकी आवश्यकता 
प्रतीत होती है उनकी उपलब्धि इस प्रकार द्ोती हे। 

चांद्र कर्ष में ३८४५ दिन और सौर वर्षमें १६६ दिन दवोते हैं. यो 
अक्नी खुविधिके लिये प्रति तीसरे बर्ष एक मदहदीना जोड़ कर दोनों 
को मिला लिया जाता है पर ऐसा न किया तो ३५५ सोर वर्षों में 
दोनों फिर मिलेंगे । अतः ३४५ सौर वर्षा का भी एक प्रकार का 
युग है. इसकों मनुकाल कहते हैं | ३५८ को ५ से भाग देने से 
७१ युग आता है | इसलिये कह जाता है कि एक मन्वन्तर में 
७१ थुग होते हैं । १००० युगशञर्थात्‌ ८००० सौर वर्षा का एक 
कल्प होता है । एक कल्प में १४ मनुकाल होते है | इन मे ४६७० 
बर्ष लगे | दो दो महछुओं के बीच में दो वर्ष का सन्धिकाल हात। हे 
इस प्रकार १५ सन्धिक्र लो में (०००-४९७० -+ ३० वर्ष लगते हैं । 

कल्प का नाम धम्मंयुग या महायुग है । दो युगों के बीच 
में काल होता है। सन्धिकाल युग की आयुका दशांश होता है । 
सन्धिकालों को मिला कर य गों की आयु इस प्रकार हुई । 

कलि ४०० व द्वापर १००० वर्ष, त्रेत। १८०० वर्ष और सत- 
यग२००० बष ।? 


देबों का अश्मेरात्र 
उत्तरीयध्र व श्रदेशमें ६ मासकी राज्री होती है। अनेक विद्वानों 
ने सम्रमाण यह सिद्ध किया है कि शास्त्रों में जो देवों के अहोशात्र 
'का भर्शन है कह उसी स्थान का वर्णन है। अतः यह सिद्ध है कि 
बह्‌ कल्पना न ओेंदिक है ओर न प्राचीन है । 
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कलियुगका कब आरस्म हुआ इस सम्बन्धमें भी शास्त्रकारों 
तथा आधुनिक विह्ानोंमें भी भयानक मतभेद पाया जाता है । 


(१) मद्रासके सुप्रसिद्ध बिद्ठनन बिलन्‍्डी:के अय्यरका मत हैकि 
कलियुगका आरम्भ १११६ शक पूरब है। 

(२) पं० रमेशचन्द्र दत्त और अनक पाश्चात्य पण्डितोंका 
कथन है कि कलियुगका आरम्भ १३२- वर्ष शक पूओ है | 

(३) मिश्र बन्धुओंने सिद्ध किया है कि २०९६ वर्ष शक पूर्ण 
कलिका आरम्भ हुआ । 

(४) राजतरंगणीके हिसाबसे २५२६ शक पूरे कलिका आरस्भ 
ठहरता है । 


(५) वतंसान पंचाड़में तथ। लोकमसान्य तिलक आदिके सतसे 
३१७६ वर्ष शक पूवंक। समय आता है । 

(६) कैलाशवासी माडकके सतसे कलिका आरम्भ ५००० वर्ष 
शक पूर्ण का है | 

(७) वेद/न्तशास्त्री बिल्लाजी रघुनथ लेलके मतसे ५३०६ वर्ष 
शकपूर्व कलिका आरम्भ हुआ। 

हमने यहां उमतोंका दिग्दशंन मात्र कराया है। इसी प्रकार 
अनेक मत हैं | यहां (११६ वर्ष ओर ५३०६ वर्षकी संख्याओका 
भेद कितना विशाल है | 

इस पर ज़रा दृष्टि डालो | इस भारी अन्तरका कारण यही 
है कि वास्तव में कलि आरम्भ हुआ ही नहीं है, यह तो एक 
निराधार कल्पना मात्र, जो उत्सर्पिणी ओर अवसर्पिणीके विरोध 
में की गई थी । य/ उत्सर्पिणी और अवसर्पिणीके श्रचारकों नष्ट 
करने के लिये की गई थी । यही कारण हे कि किसीने कुछ अनु- 
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मान क्गाया तो किसीने किसी प्रकारकी धारणाकी, इसी प्रकार 
कलियुगकी समाप्तिके विषयमें भी भारी मत भेद है। नासरीग्रकर 
णी पत्रिका भाग १० अकछु १ में एक लेख भारतके सुप्रसिद्ध ऐति- 
हासिक विद्दान श्री काशीप्रशाद जी जायसवाल एम० ए० विद्या 
महोदधिका छुपा था | उसमें अनेक प्रमाणो से सिद्ध किया गया 
है कि विक्रमदित्यसे पूर्ण ही कलियुग समाप्त हो चुका था | उसके 
पश्चात्‌ विक्रम संवत्‌ चला जिसको प्राचीन लेखोंमें कृत संवतके 
नामसे उद्धृत कियाहे कृत +सतयुग । इसीकी पुष्टि श्रीजयचन्द 
जी विद्यालंकारने अपनी भारतीय इतिहासकी रूप रखामें, की है । 
इस कल्पनाका कारण यहां था कि जब नाइणाने देखकि विक्रम- 
दित्थके राज्यमे लोगोंका सुख और समद्धि प्राप्त हे तो उन्होंने य 
फतवा दे दिया कि कृतयुग (सतयुग) आरम्भ हो'गया और उनके 
संबतका नामभी छूत संवत रख दिया। परन्तु जब उनके पश्चात्‌ 
फिर भी पूर्जजबलत अनाचाराद होने लगे तो बज्राह्मणोंने कह दिया 
कि 'कलिबृद्धिभंविष्यति' कलियुग की आयु बढ़ गई हे और 
कलियुगकी आयु भी बढ़ा दी । 

इस विषय में हम भारत के ही नहीों परन्तु संसार में ज्योतिष 
विद्याके सर श्रेष्ठ विद्वान पं» बालकृष्ण जी दीक्षित का मत लिख 
देना ही पर्याप्त समझते है। आप लिखते हैं कि ज्योतिष प्रन्‍्थों के 
मत से ३१७६ वर्ष शकाच्द के पूछ कलिय गका आरम्भ हुआ 
ऐसा कहते हैं सह। किन्तु जिन ग्रन्थों में यह वन है. वे अन्य 
२६०० वर्ष कलि लगने ब दके हैं। इन ज्योतिष प्रन्थोके अलावा 
प्राचीन ज्योतिष या धर्म शास्त्र आदि ग्रन्थों में कलियुग आरस्म 
कब हुआ यह देखने में नहीं अाया, न पुराणों में ही खोजने से 
मिलता है। हॉयहु.ब्रात तो अवश्य है कि कुछ ज्योतिष श्न्‍्थों के 
क्रथनातुसार यह बाक्य मिलते हैं कि कलियुग के आरस्म में सब 
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भ्रह एकजित थे किन्तु गणित से यह निश्चित नहीं होता कि ये 
क्रिस समय एकत्रित थे। यदि थोड़ी देर के लिये ऐसा मान भी 
लें कि थे सब ग्रह अश्तंगत थे तो भारतादि प्राचीन पुराणोमें इस 
का उल्लेख क्‍यों नहीं मिलता हाँ उल्लेख मिलता २६०० वर्ष के 
बाद बने हु ये सूयमिद्धान्त आदि नजीन प्रन्थोंमें “भारतीय ज्योतिष 
शास्त्र” प्र॒प्ठ ०५ 


“इसी प्रकार कलियुग आरम्भ की कल्पना है । इस के विषय 
में भी शास्त्रोंका मत है | जब सूय चन्द्रमा तथा ब्रहर्पति एक राशि 
में आते दें तब कृत यू ग आरम्भ हाता है परन्तु ज्योतिषिंद्‌ जानते 
हैं कि इन का एक राशि में आना नितान्त असम्भव है ।” 


एतिहासिकोंने इस कल्पनाका एक अन्य कारण भी बत।याहे । 
वह यह है कि खाल्डियन लोगोंमें स्रष्टि संबल या युग ४३२०० बर्ष 
का माना जाता है. उसी के आधार पर इस कलि का जन्म देकर 
इससे ४ बिदियां और बढ़ा दी इसकी १३२००००००० सृष्टि की 
आयु बनादी । 


मतलब यह है कि कलियुग आदि की कल्पना निरावार और 
नवीनतम है । प्राचीन समय में भारतवर्ष मे उत्सर्पिणीका सिद्धान्त 
प्रचलित था. ओदिक ज्यातिष्क के प्राचीन प्रन्थ आय सिद्धान्त 
अध्याय ३ ऋक ८ में हे । 


 उत्सपिंणी युगार्थ च पश्चादवसर्पिणी युगा्थ च मध्ये 
युगस्य सुध्मादावन्ते दृष्णामेन्दु चात 


इस में काल के दो भेद किये हैं । पहिले के भाग का नास 
उत्सपिणी और दूसरे का अवसर्पिणी रक्खा है। उन दोनों भाग 
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के ६-६ विभाग सुष्मा दुष्मा आदि किये गये हैं। यदि उपरोक्त 
क्ोक के साथ जैदिक ज्योतिष का नाम न होता तो कोई 
भी व्यक्ति इसको गैदिक सिद्धान्त कहनेके लिये उद्यत न होंगा क्‍यों 
कि शब्दकल्पद्रुमकोश, ओर आप्टेकी संस्कृत इज्नलिश डिक्शनरी 
में भी इसको जैनियों की ही मान्यता बतलाई है । इसी काल चक्र 
का नाम विकासवाद तथा ह्वासवाद है । 


कर्म फल और ईश्वर 


कर्म, फल केसे देते हैं. इसके जाननेके लिए सबसे पहले यह 
जानना आवश्वक है कि कर्म क्या वस्तु हे ? 

भारतके दर्शनकारोंने मन, बचन. कायकी क्रियाकों कम माना 
है । परन्तु जैन शास्त्र इसकी और भी अधिक गहराईमें पहुंचा है 
ओर उसने कर्मके दो विभाग किए हैं-(५) भावकर्म (२) द्रव्यकर्म । 


भावकम 


सन. बुद्धिकी सूदम-क्रिया या आत्साके संकल्परूप प्रतिस्पंदन 
को भावकर्म कहते है | 


द्रव्यकर्म 


यह जैनदर्शनका पारिभाषिक शब्द है| इसके सपकनेके लिए 
कुछ अन्तर्ंष्टि होनेकी आवश्कता है। जैन शास्त्रके इस सिद्धान्त 
को, कि प्रत्यक किया का चित्र उतरता है; विज्ञान ने स्वीकार कर 
लिया है । अतः वैज्ञानिक-दृष्टि से भी यद्द सिद्ध हो चुका है कि 
आत्मा जो संकल्प करता है, उस संकल्पका इस वायमण्डल में 
चित्र उतर्ता है। अमेरिका के वौज्ञानिकों ने इन चित्रों का फोदो 
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भी लिया है। उन्होंने यह सिद्ध किया है कि यहू चित्र समस्त 
संसारमें व्याप्त हो जाते हैं। इन चित्रों का नाम जैनदर्शनकी परि- 
भाषामें “कार्मोण वर्गशा” है, और ये लोकाकाशमें व्याप्त हैं । 
जब कोई श्रात्मा किसी तरहका संकल्प-विकल्प करता है तो 
डसी जातिकी कार्माण बर्गणाएं उस आत्माके ऊपर एकत्रित हो 
जाती हैं। इसीको जैन शास्त्रोंमें “आख्रव” कहा गया है ये दी 
का्माण वर्गशाएँ जब आत्मा के साथ चिपक जाती हैं तो बह 
प्रकृति. प्रदेश. स्थिति श्रौर अनुभाग बंध रूपसे आत्माको जकड़ 
लेती हैं, इसीका नाम 'द्रव्यक्म' है | इसी द्रव्य कर्मोके ज्ञानावर- 
णादि आठ () भेद हैं जो आत्माकी आठ मुख्य शक्तियों को या 
तो बिकृत करते हैं या आवरण करते हैं। इनका अतिसूर्म और 
विस्तारपूलेक मनन करनेके लिए जैनशास्त्रोंका स्वाध्याय नितान्त 


श्रावश्यक है । 
कर्म, फल केसे देते हैं ? 


कम. फल केस देते हैं ? इस के जाननेके लिए यह जानना 
आवश्यक है कि फल किसे कहते हैं ? 


यह सजेमान्य सिद्धान्त हे कि प्रत्येक क्रिया की प्रतिक्रिया 
होती है| कर्म भी एक क्रिया है, अतः उसकी भी प्रतिक्रिया होती 
है। ये प्रतिक्रियाएँ अनेक प्रकारकी होती हैं | यथा--इस कमे- 
रूपी क्रिया की दो प्रकार की प्रतिक्रियाएँ होंगी--(१५) स्वगत 
(>) परगत । 


जिस क्रियाका प्रभाव हमारी आत्मा. सूक्ष्म व स्थूल शरीर 
पर पड़ता है वह स्व्रगत प्रतिक्रिया है। जैसा कि शास्त्रकारों ने 
लिखा है-- यो यच्छुछ। स एब सः”। भगवान कृष्ण गीतामें 
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कडे हैं कि भनुष्य जैसी श्रद्धा, संकल्प व विचार करला है. ख्सी 
प्रकार का उस का सूइ््म व स्थूल शरीर बनता हे ओर जैसा 
स्थूल, खूछ्म शरीरादि होता हे उसी प्रकार का उस के आस-पास 
का बायु मंडल भी हो जाता है। अतः बह तदाकार हो जाता है. 
भगवात कृष्ण आगे कहते हैं:-- 

“ब्यायतो विषयान्‌ पुंसः संगस्तेषृपजायते । 

संखात्‌ संजायते कापः का्मास्क्रीोधो5मिजायते || 

क्रीक्ाड़्बति संगोहः संगोहात्स्मृतिविभ्रपः | 

स्मृतिश्रंशात्‌ बुद्धिनाशो, बृद्धिनाशात्‌ प्रशश्यति 

>-ग्रीता अ० ५, छोक ६२-६३ 

विषयों के चिन्तन से पुरुष इन विषय के साथ संग करता 
है उस से बासना राग द्वेष इच्छादि उत्पन्न होती हैं श्रथात अमुक 
पदार्थ प्राप्त होना ही चाहिए ऐसी कामन। उत्पन्न होती है । इस 
कामनाकी पूर्तिके लिए प्रयज्ष करता है | यदि उसकी प्राप्ति न हों 
तो उसके हृदयमें क्राध उत्पन्न होता है। क्रोध से मोह (अविवेक) 
होता है मोह से उसका स्छ्ृति विश्रम होता है और उससे बुद्धि 
का नाश होता है । बुद्धि का नाश होने से आत्माका सर्वस्व नाश 
हो जाता हे । यह स्बगत प्रतिक्रियाका फल हे । 

कमंके अन्य प्रकारसे भी २ विभाग किए हैं १ पुए्य < पाप 
पुरुय का फन्न सुख ओर प.पका फन्न दुःख होता है | 

खुख दुःख का लक्षण करते हुए न्यायाचार्योने कहा है कि-- 

अनुकूल वेदनीयं सुखं प्रतिकूलवेदनीयं दुःख । 

अथोत्‌ू--आंत्माके अनुकूल जो वेबना होती है उसे सुख 
कहते हैं और प्रतिकूल बेदनाकों दुःख । 

विचारणीय विषय यह हैकि अनुकूलछता ओर प्रतिकूल्ता 
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कसा पदायों में विधमान है | यदि ऐसा हो तो प्रत्यक पदार्थ 
प्रस्येक व्यक्ति को अनुकूल ही य। प्र तिकूल ही प्रतीत होता चाहिए! 
परन्तु अनुभवसे यद सिद्ध है कि प्रत्येक षदारअ मतो अत्येक के 
अनुकूल ही दे ओर न अतिकूल ही. अतः यह खिड़ध हुआ कि 
अनुकूलता तथा प्रतिकू लता पदार्थोंमें नहीं हे । यथा एक व्यक्तिको 
पानी पीनेमें आनतद्‌ आता है अब अगर पानी में ही आनन्द है 
तो उसे हमशा पानी ही पीते रहना चाहिये क्योकि उसे आनन्द 
की इच्छा हे ओर पानी में आनन्द है और एक व्यक्ति यदि वानी 
में हूबकर मर जाय तो उसे कहना चाहिये कि वह अ।नम्दसें डूब 
कर मर गया है । परन्तु यह बः्त लोकविरुद्ध है । अतः यह सिद्ध 
हुआ कि पदार्थ में आनन्द नहीं हे अपितु आनन्द आत्मामें ही 
है। अत्तएब शास्त्रकारोने कहा है “संतोपादछुत्तम सुखलाभ:” 

अर्थात--संततोषसे अत्युत्तम सुखकी प्राप्ति होती है। और 
' तृष्णाति प्रभव॑ दुःख” शअ्रथ त्‌ दु:ख का मूल कारण तष्णा ही है। 

तृष्णा ओर संतोष आत्मा की स्वाभाविक और वैभाविक 
आदि परिणतियों का ही नाम है। अतः सुख दुःख कोई वस्तु 
विशेष न होकर आत्माने कल्पित किए हैं । मनुष्य के जितनी ही 
तृष्णा अधिक हागी उतना ही वह अधिक दुःखी होगा. यही उस 
कर्मबन्ध रूपी आत्म! का फल हे ओर इसी का नाम स्वगत भ्रति- 
क्षिया है । इसीसे पाप और पुण्यकों भी समझ लेना चाहिए अथोत्‌ 
जो कर्म आत्मा पर अधिक गा दी्धकालिक द्रव्य कं का बंध 
बांधते हैं वे सब पाप हैं और जिनसे पाप रूपी द्रठ्यकमंकी सस्यर 
ओर नि्जर! होती है उसीको पुण्य कद्दते हैं । 

जिस प्रकारके द्रव्यकर्मका हम बंध करते हें कह द्रब्यकर्म 
उसी प्रकारके भेज किये शरीरकी रचना करते हैं और उसी 
प्रकारके स्वभावोंका होता । मनुच्यमें पूर्य द्रव्य कमोतुलार 
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हो उसकी आदतें बनती हैं उसीक्रे अनुकूल वह आचरण करता 
है और तदनुकूल ही सुख दुःख रूपी फल भोगता है। इस प्रकार 
हमारे कर्म रूपी क्रियाको अनेक स्त्रग॒त प्रति क्रियायें हैं ? जैसे दो 
व्यापारी एक साथ एक ही तरहकी पूजीसे व्यापार करते हैं परन्तु 
उनमें किसीको घाटा तो होता है ओर किसीको लाभ होता है । 
इसका कारण [सफ यही हे पहलेको तो पू्वंकमोनुसार असदूबुद्धि 
उत्पन्न होती है, और तदनुकूल श्राचरणसे वह ऐसा व्यापार 
करता है कि उसे घाट होता है तथा. दूसरेकों ऐसी सुबुद्धि उत्पन्न 
होती है कि उससे वह ऐसा काम करता है जिससे लाभ होता है । 
इसी प्रकार मानो एक आदमी जा रहा है ओर रास्तेमें सोनेका 
ढेला पड। हुआ है । जब वह सोनके ढलेके पास आता है तब उसे 
यह बुद्धि उत्पन्न होती है कि अंध किस तरह चलते हैं. इसका 
अनुभव करना चाहिये अतः वह आंख बद्‌ करके चलने लगता 
है । जब वह ढेलेसे दूर निकल जाता है तब आंखें खोल लेता है, 
इससे सिद्ध हुआ कि अन्तराय कर्मके उद्यसे अंधा बननेकी बुद्धि 
उत्पन्न हुई । इसी प्रकार करके कारणही किसोका उदार स्वभाव 
है किसीका ओछा ओर कोई कजूसहे कोई दानीतो कोई चिड़चिड़ा 
है कोई ईष्यालु कोई दयालु है कोई परोपकारी है तो कोई स्वार्था 
है मस्त है कोई रोता दी रहता है. इस प्रकार असंख्य मनोबृत्तियां 
अपने २ कमोनुसार ही होती है । जैसी मनोबृत्तियां होती हैं 
बेसा ही वातावरण बन जाता है और तदनु कूलही वह आत्मा 
सुखी दुःखी होता है इसीका नाम कर्मोंका फल्ल है । 


स्वग॒त प्रतिक्रिया 


. इंग्लेग्डके मनोवेज्लानिकोंने यद्ट जाननेके लिये कि हमारे 
संकल्पोंका अ्रभाव हमारे शरीर पर कहां. तक पड़ता है. प्रयत्न किया 
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उन्होंने ह।ईकोट में दरख्वास्त देकर एक एऐसे व्यक्तिको लेलिया 
जिसको फांसी होने बालां थी। उन डाक्टरोंने कह! कि तुम्हारा 
खून निकाला जावेगा और तुम्हारे खूनसे दवाई बनाई जावेगी । 
उस आदमीको उन्होंने संगमरमरकी मज पर लिटा दिया । लिटा 
कर उसकी आंखे बन्द करदी और उसको कसकर बाँध भी दिया 
जिससे कि उसका काइ अद्भ हिल डुल न सके । एक बहुत बारीक 
इन्जेक्शनकी सुई लकर उसके अड्गमे एक जगह स्पर्श मात्र 
कराया और कहने लगे कि इसके बदनस खून निकलने लगा 
उस मेजके नीचे एक टप रकक्‍गवी हुई थ, । टपमें व बूदें भी गिराते 
जाते थे जिससे कि आवाज़ हा ओर उस मालूम हो कि टपमें 
मरा खून गिर रहाहे | साथ ही वे लोग कहते जाते थे कि अब तो 
बहुत खून निकलने लगा । इसकी नाई की गतिभी देखते जाते थे 
धीर धार उसकी न/ड्ी मंद पड़ती जःती थी ओर वह समझता 
जा रहा है कि मर खूनसे टप भर गई है। इस प्रकार से बह 
वेचारा इसी विश्वास पर जीवनस हाथ था बेठा । ठीक इसी प्रकार 
हमार संकल्पका प्रभाव हमार शरोर पर पड़ता हे कोई बहादुर 
है तो काई कायर है. यह सब संकल्पेका हीं प्रभाव हैं । 


एक हस्तरखा विज्ञानत्रेत्त किसो हस्तरख।झं। ओर शारारिक 
चिन्हों को देख कर उन के स्वभाव अ।दि ओर भूत भविष्यत में 
होने बाली प्रायः तमाम घटनाओक। वर्णन कर देता है । यह सिद्ध 
कर रहा है कि हमारे द्रव्य कर्मानुसार जैसा सूक्ष्म स्थूल शरीर 
बनता है. उसी प्रकार के हमार स्वभावादि बनते है और उसी 
प्रकार हम फल भागते हैं यही तरीका कर्मों के फन्न देने का है | 


परगत प्रतिक्रिया 


जहाँ हमारे संकल्पों का प्रभाव हमारी आत्मा और हमारे 


दमन ) 
शरीर पर पड़ता है. वहाँ दूसरोंकी आत्मा ओर शरीर परभा पड़ता 
है । जैसे हम किसी की प्रशंसा करते ह तो वह प्रसन्न हाताहे और 
उसके चहर पर मुस्करावट आ जाता है| य हमार शब्दों का 
दूसरों पर प्रभाव पढा ; इसे! प्रकार गालिया आई का भी बुरा 
प्रभाव क्रोधादि उत्पन्न कर देता हो ; जिस प्रकार हमार विचारोंका 
भी दूसरों पर प्रभाव प 'त। 2 : स्थृूल-हधि से चाह हम उस भले 
ही न जान सके । परन्तु आजके मनावज्ञानिका ने हम्तामलक की 
तरह सिद्ध कर दिया £ आर अपन जावबन में भा इस प्रकार 
के सकड़ा उदाहरण दग्बत हैँ | परन्तु उस पर हमारी हृष्टि नहीं 
जाती । इतिहास में भ। इसक कम उद्दाहरण नहीं हें । 

विभीपण रामचन्द्र जा स प्रम करता था इसो लिय गमचन्द्र 
जी भी उससे प्रेम करते थ | जिस समय गायणु से प्रथक होकर 
वह रामचन्द्रजी की सना मे आया उस समय सर्भाके दृदयमे यह 
भाव उत्पन्न हुय कि यह कोई गहरी च ल हू। परन्तु रामचनरद्र्जी 
ने उस गल से लगा लिया । इसी तरह भीष्म और द्राणाचार्य का 
प्रेम प/एडवा पर था तो प.एडवाका भी हादिक £ द्भ, उन पर थी । 


। 


एक हृष्टान्त भी लीजिय-- 


किसी समय एक र,ज़ा बीमार हुआ वह वद बद्य डाक्टर 
उसके इलाजके लिय बुलाय गय परन्तु अन्तम + व निराश हागय 
उन्होंने कह दिया कि यह गजा कल सर जा .गा : पर वाथ का 
विधान, दृसरे दिन वह नहीं सरा और उसी दिन से उस की 
तबियत अच्छी हान लगी ओर कुछ दिनो में बहू अच्छा चंगा 
होंगया । एक दिन राजाकी सवारी निकलो., राजा ने एक बनियेको 
देग्व कर अपने बजीर से कहा वर्जीर ' तुम इस आदर्मीका अपने 
देश से निकाल द। वर्जार ने साचा राजा साहब बीमारी से उठे 
है इस लिय ऐसा कुछ खयाल होरहा है । मन्त्रीन उस पर विशेष 


( ६+७ ) 


ध्यान नहीं दिया , थाड़ दिन बाद राजा की फिर सवारी निकली 
तो राजाने उसी बनिवर को देख कर कहा--क्यों बजीर ' आपने 
इसको निकाला नहीं  वर्जार ने मॉरफी मॉँगी और कहा कि अब 
निकाल दूँगा इस पर वज र के हृदय पर विचार उत्पन्न हुआ 
कि क्या क रगा ने राज। इसी बनियका देखकर नफरत करता है इस 
पर बर्जीरग उस उन्ति सा पस्न्नता चढ़ा ली ओर एक दिन बनियस 
पुरा कि कय बात * जा अप इतने चिन्‍्तित रहते है । इस राज्य 
में ता सागा पजा 3, पुत्ता डे क्रिपी को किसी प्रकारका कष्ट नहीं 
है, आपका हरा उग रामप मुस्झास! है रहता है । इसपर बनिये 
ने कहा कि साई राज़ा५ मग्ने का निश्चय हो चुका। तब मेने 
यह सम्रक कर कि अन्त्यष्ठि संस्कार के लिय तरी ही दूकान पर 
से सामान जायेगा मैने हजारों रपय्र का सामान खरीद लिया 
था जगर गाजा नहां मरा में साचता हैं कि राजा मर जाय ता 
भरा पागा से मात विद ज ये। बजार समझ गया कि यहीं कारण 
है ला रजत इसे एिक्रावत को कह रहा था । उसने बनिय का सारा 
सामान राई डे का गरगीयोकोा बांट दिया । क्रिसी दिन फिर राजाकी 
सबाती सिक्के ह। ह। 7 जा ले उस आदमी का देख कर का कहा-- 
बजार ' में गत यार जड़ा था। तुप्तन ठीक किया जो इसे नहीं 
सिकाला परत वा ला।। अच्छा आदमी है । 

यहाँ कम के परगाव पतिक्रिया £। प्रत्यक व्यक्ति इस ग्रकार 
के राकती अनुभव अपन जाबनमसे बराबर करता है किन्तु उन पर 
सूच्प हृष्टि ले कम्मो व्यास सही दता । 


बदला 


कमंरूपी क्रियाकी अनेक प्रतिक्रियाओमें से एक बदला रूप 
भी प्रतिक्रिया है । इसके लिये साधु लोग एक हृष्टान्त दिया करते 


( दृश्ट ) 


हैं कि एक समय एक साधु और उनका शिष्य तीर्थ-यात्राको जा 
रहे थे | मार्ग में उनको एक सछुवा मछली मारता हुआ मिला । 
शिष्यने उसे अहिंसाका उपदेश दिया परन्तु वह उपदेशसे कब्र 
मानने वाला था जब वह न माना तो शिष्य उसके साथ झगड़ा 
करने लगा. इस पर साध ने अपने शिष्प से कहा कि भाई, 
साधुओंका काम केवल उपदेश देना है लडना-फगड़ना नहीं। 
इस पर वे दानो आगे चले गय। कुछ दिनाके बाद जब वे तीथ- 
यात्रा करके वापिस आये ता उसी स्थान पर ( जहां कि मछुदेसे 
वाद-विवाद हुआ था ) क्या देखते हैं कि एक सांप पड़ा हुआ है 
ओर हजारों कीड़ियां उसको खा रही हैं । सांप का यह घोर कष्ट 
देख कर शिष्य ने चाहा कि किसी प्रकार इस का कष्ट दूर किया 
जाय | इस पर साधु ने अपने शिष्य से कहा-- 'यह वही मछुवा 
है जो मछलियां मारा करता था ओर जिसने तर उपदेश को नहीं 
माना था और ये कीड़ियां वे ही मछलियां हैं जो कीड़ी के रूप 
में अपना बदला ले रही हैं ॥ 


इसी प्रकार के ऐतिहासिक हुष्टान्त भी दिये जाते हैं. जैसे कि 
शिवाजी के बारे में यह प्रासद्ध है कि वह पर्व जन्म में एक मंद्रि 
के महन्त थे और मन्दिर को मुसलमानों ने लूटा और महन्त 
को भी जान से सार डाला | मरते समय महन्त यह निदान करके 
मरा कि में मुसलमानों से इसका बदला लेऊँ। उन्होंने किसप्रकार 
से बदला लिया इसका इॉतहास साक्षी है। इसी प्रकार की एक 
घटना बहुत दिन हुये जब अखबारों में प्रकाशित हुई थी । 

एक साहकार जंगल से गुजर रहा था उसके पास बहुत सा 
माल था । रास्ते में एक डाकू ने उसका सारा माल लूट लिया 
ओर उसे भी मार डाला । मरते समय साहकारने यह निदान बांघा 
कि में अपना धन अपने आप भोगू। उस डाकू ने डाकूपने का 


( बरू ) 


पेशा छोड़ कर दूर जाकर किसी शहर में दूकान करली | इस 
दूकान से भी बहुत कुछ फायदा हुआ ओर वह बड़ा मालदार 
बन गया । उसकी शादी हो गई । कुछ दिनों के बाद उसके लड़का 
पद हुआ | उसके जन्मोत्सव में बहुत सा रुपया खर्च किया गया 
इसके बाद उसके लालन-पालन, शिक्षण में भी खूब व्यय किया 
गया | फिर उसकी शादी की गयी उसमें भी बहुत घन लुठया 
गया । कुछ दिन बाद दुर्भाग्यवश लड़का बीमार पड़ गया। वर्षों 
बड़े-बड़े डाक्टर और बेद्यों से ईलाज कराया गया जिसमें 
वेशुमार रूपया खर्च में आया । अन्त में डाक्टर आदि सब 
निराश हो गये ओर उन्हों ने जबाब दे दिया कि अब इसके बचने 
की कोई आशा नढीं। एक दिन लड़का एकान्त देख कर अपने 
पिता से कहने लगा--' पिता जी ' आपने मुझे पहिचाना ? इस 
पर संठ बढ़ा हेरान हुआ और कहने लगा, बेटा | यह तुम कया 
कह रहे हो ? क्या आज तुम्हारी तबियत अधिक खरात्र है ?” 
इस पर उसने उस जंगल बाले किस्सेकी याद दिला कर कहा कि 
* लो में अब जा रहा हूँ । मैंने उतना ही धन आपसे खर्च करवाया 
है जितना कि आपने मुझसे लूटा था । उस धन का व्याज अब- 
शिष्ट हैं उस ब्याज से मरी स्त्री का पालन करना यह कहे कर 
उसने अपना शरीर छोड़ दिया । 

इसी प्रकार महाभारत में भीष्स पितामह और काशीराज की 
लड़की का वृत्तान्त आता है । जो कि दूसरे जन्म में शिखण्डी 
बन कर भीष्म पितामहकी झत्युका कारण हुआ । 


इस प्रकार के अनेक उदाहरण मिल सकते हैं। जैनशास्त्रों में 
तो हजारों उदाहरण इस प्रकार के दिये हुए हैं जिनको दिखलाना 
पिष्पेषण करना है। इसी बदले की भावना को जैनशास्त्रों में 
“निदान बन्ध” कहते हैं | इसो प्रकार और भी अनेक प्रतिक्रियाएँ 


( ६३० ) 


होती हैं. जिनका प्रभाव जातियो, कुलों तथ। राष्ट्रों पर पड़ता है। 
इसीका नाम कमंफल देनेकी बिधि हे । 

हम अपने जोवन में नित्य प्रति देखते है कि किसी से राग हो 
जाता है, किसी से ठेष हो जाता है. काई हम से प्रेम करता हे. 
कोई घृणा कोई नुक्सान पहुंचाने का प्रयास करता है तो कोई 
सहायता पहुंचाता है । सहसा किसी का देख कर हमार मन मे 
सद्भावनाएँ उत्पन्न होती हैं और इच्छा होती है कि इससे मित्रता 
करें। इसी प्रकार किसीकोा देख कर ग्यामख नफरत हो जाती हे । 
यह सब पूर्बापाजित कर्मो का परिणम हे ।जा हमारे अन्दर 
'(फल्न देने ओर दिलाने के लिए) अनक प्रकार की वृद्धि उत्पन्न 
कर देता है | 


(५ प्रो (१ 
कर्मफल ओर दशन 

भारतोय दर्शन में तीन दर्शने का ऊचा स्थान हे। ६ -जन- 
दर्शन, २-बौद्धदर्शन ३--वेदिकदर्शन । 

इन में से जैनदर्शन ओर बोड्ध दर्शन इस बाव मे एक सन है 
कि कर्मों का फल प्रदाता काई इश्वर-विशप नहीं है। रह गया 
बेदिक दर्शन उसके छुह ' विभाग है ? सांख्य, «योग. ३ 
मीमांसा. « वेदान्त, £ न्याय. वेशपिक | इनमें से संख्य और 
मीमांसाकार इश्वर की सत्ता को स्त्रीकार नहों करते इस लिए बे 
भी कर्मा का फल स्वयं कर्मा द्वारा ही प्राप्त हावा है इस बातके 
समर्थक हैं । सांख दर्शन का मत है कि लिग शरीर बारंबार स्थृल 
शरीर को घारण करता है तथ, पव देह का त्यागता रहता हे । 
सांख्य परिभाषा में इस का नाम संसरण है। सांख्य कारिका 
५२ में लिखा है * नटव॒त्‌ व्यवतिप्रल लिड्म ” जिस प्रकार आभि- 
नेत्री कभी रम कभी राबण व्भी स्त्री कभी पुरुष, कभी राजा 


( ६३१ ) 


कभी रंक आदि रूप घारण करती है उसी प्रकार लिट्ठ ( सूक्ष्म ) 
शरीर कामना के वश हाकर अनेक प्रकार के शरीर धारण करता 
रहता है । कभी देवता बन जाता है कभी नारकी, कभी पशु पत्ती 
तो कभी पुरुष आदि का रूप धारण कर लेता है। इस प्रकार 
लिड्ड शरीर स्वयमेव बगेर किसी इश्वर आदि की प्रेरणा या सहा- 
यता के अनेक प्रकार के शरीर घारण करता है और सुख दुःख 
भागता रहता हैं | सांख्य दर्शन में आत्मा तो निर्लेप हे ' न बह 
कत्ता है न भाक्ता है | 

सांख्य दर्शन कर्मफल के लिय भी इंश्वर की आवश्यकता नहीं 
समभझता । इसी लिय सांख्यदर्शन अनीश्वरवादी प्रसिद्ध हे । उसने 
इंश्बर का खण्डन किन प्रवल युक्तियों से किया है. इसका दार्श- 
निक ओर ऐतिहासिक विवेचन हम “विश्वविचार” मे कर चुके है। 


मीमांसा 


साख्य दर्शन की तरह पूर्व मीमांसा भी अनीश्वरबादी है । 

उसके मतानुसार भी कमफल देने के लिय इंश्वर आदि की कल्पना 
प ८ |] 34 भर 

करने की जरूरत नहीं हैं । तन्त्रवातिककार का कथन है । 

“यागादेव फलं तद्विशक्रिद्वारेण सिध्यति । 

सक््य शकत्यात्मकं वा तत्‌ फलमेवोपजायते । 

अथ्थात कर्म से अपूर्व ( धर्माधर्म उत्पन्न करने की शक्ति ) 
उत्पन्न होती हे उस अपूर्व रूप सूक्ष्म शक्तिस फल प्राप्त होता है । 


कर ५३ 
' यागदशन 
यागदर्शन के अनुसार चित्त अनेकों क्तशों की खान है | 
सम्पूर्ण क्केश त्रिपर्ययरूप हैं । इन सम्पूर्ण क्तशोंका कारण अविद्या 


( ६३२ ) 


को ही माना जाता है | महत्तत्व अहंकारादि परंपरा से परिश्याम 
को स्थापित करते हैं ओर आपस में एक दूसरे के अनुप्राहक बन 
कर कर्मों के फलों को जाति. आयु, भोग रूप से निष्पन्न करते 
हैं । --योगदरर्शन व्यास भ्राष्य ६, ३ 

यागदर्शनानुसार कर्मो से क्ेश उत्पन्न होते हैं और क्तेशों से 
कर्मों का बन्ध होता है | जैनदशंन में इसी को द्रव्यकर्म से भाव- 
कम ओर भावकर्म से द्रव्यकम का उत्पन्न होना कहा है। अतः 
योगदर्शन भी कर्मफल देने के लिय इश्वर की सत्ता स्व्रीकार नहीं 
करता । यागदर्शनका इश्वर सम्पूर्ण बेदिक दर्शनों से निराला है । 
जिस को हम मुक्तात्मा कह सकते हैं । 

रे | 
वदान्त दशन 

वेदान्तदर्शन के अनुसार तो जीव. कर्म. सुख दुःख व संसार 
की सत्ता ही नहीं है । यह सब अ्रममात्र है । अत्त: कर्म ओर उसके 
फल के विषय में जो कुछ लिखा है वह सब निराधार सिद्ध हो। 
जाता है । क्योकि इंश्वर के सिवाय डसके मत में कोई बस्तु ही 
नही है | उसके मत में--त्रह्म श्रमत्रश माया में फंस गया हे । 
यह माया क्‍या है यही एक जटिल समस्या है । जिसका सुलभाने 
में सार आच!र्य असफल ही रहे हैं । अतः उसके विषय में हम 
विशेष विचार करने की कोई आवश्यकता ही नहीं समझते ! 


न्यायदश न 


न्‍्य।य आदि दर्शनो के विषय में हम विस्तार पू वंक विवेचन 
दर्शन और ईश्वर प्रकरण में कर चुके हैं। न्‍्यायके मूल सूत्रों में 
वतंमात ईश्वर के लिये स्थान नहीं है | न्यायदर्शन के आचार्य 
२ सम्प्रदाय हैं। १ इश्वरवादी. २ अनीश्वरवादी । अनीश्वरवादी के 


( ६३१३ ) 


बिषयमें कहने की तो कोई आवश्यकता ही नहीं है । जो इेश्बर 
वादी कर्मफल देने के लिय इंश्वर की सत्ता को प्रमाणित करते हैं. 
उनके मत में इश्वर सम्पूर्ण कर्मों का फल नहीं देता अपितु जिस 
कम का फल देना चाहता है, उसको देता है । 
“ईश्वरः कारण पुरुष कर्माफल्यदशनात ।” 

अथात्‌--हम देखते हैं कि मनुष्य कम करता है और उसके 
फलको नहीं भोगता इससे जाना जाता है कि कमंफल दाता कोई 
अन्य शक्ति है, बह जिस कमंका फल दना चाहती है डसीका देती 
हे । न्यायमतानुसार फल को इंश्वर.र्धान माना है। स्वामी 
दयानन्द जी ने सत्यार्थप्रकाश में इसका तीसरे नास्तिक का नाम 
दिया है क्योंकि क्मफलको इश्वर/र्घन म।नने मे अनेक आ।पत्तियां 
है | जो इंश्वर किन्‍्ही कम। का फल देता है किन्हीं का नहीं वह 
किन्हीं जीवोके। बगर कम किए ही। फल देता हागा। इस प्रकार 
वह पक्तपाती ओर अन्याय दाषका भागी ठहरगा ! 

स्वार्मीजी एस स्वच्छन्द ईश्वरकों इश्वर म'ननके लिये ताए 
नहीं है इसलिये उन्होंने गोतम को नास्तिक की उपाधि सु - थे 
किया है । इश्वर किसी कर्मका फल देता हे किसीका नहीं इसका 
कारण क्या है | कया वह जीवों की भलाईकान्इच्छुक है ) यदि 
ऐसा है तो सभी जीवोको सुखी बना देता या मुक्ति दे देता,जिससे 
जीव भी सुखी हो जात ओर इंश्वर भो मंकटोसे छूट जता | यदि 
ओर कुछ कारणहे ता बह कारण गुप्त होगा जिसका रहस्य ईश्वर 
के सिवाय ओर कोई नहीं जान सक्ता । 


वेशेषिकदशन 


कर [3 2 |. | हक 
रद गया वेशेषिक दर्शन । बेशेषिक दर्शन इश्वरकों मानता है 
या नहीं यद्द विद्वानोंके लिये आज भी विवादका विषय बना हुआ 


( ६३४ ) 
है वेशपिकदर्शन में कम फलका कोई विशेष विवेचन नहीं किया 
गया हे ओर नही इंश्वरको कमंफल दाता माना है यह हम अनेक 
प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं । 


गोता 


कर्म, फल किस प्रकार देतेहें यह गीता के प्रमाणसे हम पहिले 
बता चुके हैं उसीस यह सिद्ध हो जाता है कि कर्म फल देनेकेलि ये 
किसी इंश्वर विशेषक्री आवश्यकता नहीं हे परन्तु गीताने इतने ही 
से संतोष नहीं किया उसने स्पष्ट शब्दों में कर्मफल देने के लिये 
इश्वरकी आवश्यकता का निपध किया है यथा-- 


“न क॒तु त्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रश्न । 


न कमफल संयोग स्व॒भावस्तु ग्रवतते ।/” गीता ५।१४ 
वर्तमान समयके सवश्रष्ट विद्वान लॉकमान्य तिलकने इसका 
अर्थ इस प्रकार किया है । * अ्भु ( परमात्मा ) ने लेगेंके कर्मका 
था उनसे प्राप्त होने वाले कम॑ फल संयोगका भी निर्माण नहीं 
किया। स्वभाव अथोत प्रकृति ही सब कुछ किया करता है । 
आगे चल कर गीता कहती है-- 
“अन्लानेनावरं ज्ञान तेनमुद्यन्ति जन्तवः ।” गीता ४-१५ 
ज्ञान पर अज्ञान का परदा पड़ जाने से जीव माहत (विवेक 
हीन हाकर सुख दुःख भोगता है। 
महाभारतमें लिखा हे-- 


“यथा थेनु सहस्नेषु वत्सो विदन्ति पातरम्‌ । 


तथा पूथेकृतं कर्म-कर्तार मनुगच्छति ॥” 
शान्तिप अ० १८१-१६ 


( इशे१ ) 


अथोत्‌--जिस प्रकर दजारों गायों में से बछुड़ा अपनी मां 
को पहिचान कर उस के पास पहुंच जाता में उसी प्रकार किया 
हुआ कर्म कत्तोके पास आ जाता है । 

विज्ञान ने भी इस बातकी पुष्टि की है। जिस तरहसे विद्युत 
जिस स्थान से चलती है लौट कर उत्ती स्थान पर बापिस आ 
जाती है । उप्तो प्रकार कर्म भी लौट कर वापिस आते हैं. और 
कर्त्ता को सुख दुःख देते हैं। अथोत्‌ भावकर्म इन कार्माण बर्ग- 
णाओओं कोआकर्षित कर लेता है। यह आये हुए कमे ( कामोख 
बगेशाएं ) आत्म! की मूल शक्ति (दर्शन, ज्ञान, चारित्र) पर पदो 
डाल कर उसको आच्छादिन कर देते हैं । उस स्त्राभाविक शक्तिके 
तिरोभूत हो जाने से आत्मा अपने को तद्नुसार समझ कर उन्हीं 
कर्मों के आधीन हो कर नवीन कर्म करता है | इसी को जैनशास्त्रों 
में बिभाव परिणति कहते हैं । इसी विभाव परिणति के कारण 
यह आत्मा अनादिकाल से कर्मा के बन्धन में पड़ा हुआ सुर 
दुःग्ब भोगता है । 


उपनिषद्‌ ओर कमेफल 
उपनिषद्कारों ने इस विषयको स्पष्ट किया है कि-- 
“काप्मय एवाय॑ पुरुष इतिस यत्कामों भवति तत्कतु- 
भंवति यत्कतुभंत्रति तस्कम कुरुते यत्कमंकुरुते तदभिसंपचते 
--बहदाएयको पनिषद्‌ ४७-४--५ 
अथोत--यह पुरुष कामनामय है अतः उस कामना के अनु- 
सार ही यह चिन्तन करता है और चिन्तनके अनुकूल ही कर्म 


करता है। और जैसा वह करे करता है बेसा वह बन जाता है । 
आगे कहते हैं. “सईयते पत्र कामम्‌” जैसा वह बन जाता है उसके 


( ६53६ ) 

अनुकूल बह जिस पदाथ का पाने की इच्छा करता है बहां बह 

पहुंच जाता है । 
“क्रपान्यः कापायते पन्‍्यपान! सहाममिर्जयिते तत्र तत्राँ 
-पग्ृणड की पनिषद्‌ ३-२-२ 
अधषाल -जिस २ वस्तु की कामना से यह आत्मा शरीरका 
छाड़ता & उना यान या स्थान आंदम जन्म क्कर पहंच जाता है। 
“तदेव शक्रः स कप्णेति लिड़ पनो यत्र निषक़्मश् ।! 
वहदारण्यको पनिषद्‌ ४-४-६ 


अथीत--यह आत्मा जिस पर अनुराग करता है यह कर्म 
(लिड्ग शगीर) आत्माकों उसी जगह ले जाता हे । यही बात गीता 
में कहां गई है । 


(४यं य॑ वापिस्मरन भावष॑ त्यजत्यन्ते कलेवरं । 
त॑ तमेवेति कोन्तेय सदा तद्भाव भावितः ॥ 


अथात--आउत्मा जिस ० भाव से प्रभावत होकर शरीरका 
त्याग करता है । उसी भावको दूसरे जन्ममे प्राप्त हो जाता है । 


। | 
कर्मफल और ईश्वर 

ऊपर हम यह सिद्ध कर चके है कि वदिक साहित्यमें भी ईश्बर 
को करम्मेफल दाता नहीं माना है | अब हम तक द्वारा इसकी 
परीक्षा करते हैं कि ईश्वर कर्मफल दाता है या नहीं। इसके लिये 
बा० सम्पूर्णानन्द जी ने चिद्विलास में बहुत ही अच्छा लिखा है 
आप लिखते हैं कि-- 

“कॉन सा काम अच्छा व कोन बुरा है” इसका निर्णय इेश्वर 
अपनी स्व॒तन्त्र इच्छा से करता है या इस थात की समीक्षा 


( ६३७ ) 


करता है' कि वर्तमान परिस्थितिमें क्‍या श्रेयस्कर है | किस कामका 
क्यापुरस्कार या दण्ड दिया जाय, यह इश्वरकी स्वतन्त्र इच्छा पर 
निर्भर है या नियम बढ़ है | अथोत--क््या अमुक कामका अमुक 
फल होगा यह नियत हे ? यदि इन बातो में इंश्वर की इच्छा 
स्वतन्त्र हे तो सदाचार निराश्रय हो जाता है। इच्छा का क्‍या 
भरोसा न जाने वब पलट जाय । जो पुण्य है वह पाप हो जाय, 
जो दृश्ड है वह पुरस्का हो जाय । यदि कायाकार्य का निर्णय 
वस्तुस्थिति की समीक्षा पर तिभंर हे तो प्रत्येक मनुष्य को अपनी 
बुद्धिके अनुसार स्व्रयं सर्माक्षा करनी होगी | क्‍योंकि किसी समय 
विशेषपर इंश्वर की क्या सम्मति हे इसके जानने का हमार पास 
कोई साधन नहीं है । 


कामका फल नियमानुकूल मिलता हे तो ईश्वरको मानना बेकार 
है | ईश्वर फल देता है न कहकर यह्‌ कहना ठीक ह्वागा कि नियति 
के अनुसार फल मिलता है | ऐसी स्थिति को बंदिक वाह्नमय में 
पत्य का नाम दिया गया है । 


अपने से बाहर किसी इंश्वरकी ओर दृष्टि लगाय रहने की 
अपेक्षा कम और फल के अटल सम्बन्ध का जिसे कम सिद्धान्त 
कहते हैं बराबर सामने रखना सदाचार के लिय हृढ़तर सहारा 
हे |! प्र८६३३ | आगे आपने 'दर्शन ओर जीवन' नामक पुस्तकमें 
लिखा हेकि--कुछ लोग ऐसा मानत है कि यह जगत्‌ ईश्वर की 
सष्टि है” यदि यह बात ठीक है तो ईश्वर ने ही मनुष्य को पेदा 
किया । इश्वरने ही उसके लिये एक विशेष प्रकारकी अधिक और 
ओर कोटुम्बिक चहार दीवाल खड़ी की । ईश्वरने ही उसे जन्मान्ध 
या बात रोगी या बावला या प्रतिभा शाली बनाया ' फिर यह 
सोचने की बात है | कि उसके सत्कमे के लिये पुरस्कार और दण्ड 
डसको मिलता चाहिये या ईश्वर को ।” 


( दृश॑द ) 


उपरोक्त कथन इसना तात्विक और स्पष्ट है कि इसके ऊपर 
कुछ लिखने को अवश्यक्ता नहीं है। यहां सबसे प्रथम तो प्रश्न 
यह है कि-- कौन सा कर्म बुरा है और कौन सा अच्छा है, 
इसको पहचाननेकी कौनसो कसोटी है । शास्त्रकारोंने स्त्रयं कह। है। 


“न धर्म्माधम्मों चशतः आर्वा स्व इति” 

अर्थात्‌ धर्म और अधर्म घूमते नहीं फिरते और न यह कद्दते 
फिरते हैंकि में धर्म हूँ और में अ्रधर्म हूं । जब श्रुति ही यह कहती है 
तो इस मनुष्यके पास कोनसा साधन है जिससे यह जान सके कि 
अमुक काम करने से इश्वर पुरस्कार या दण्ड देगा। स्वयं 
आस्तिक बाद में ही लिखा है कि 'न कोई कर्म पुण्य हे ओर न 
पाप” जब यह बात है तो ईश्वर फल क्सका देता है| यदि आप्त 
पुरुषो के बचनों को धर्म माना जाय तो भी किस आप्त के वचन 
धर्म हैं यह कैसे सिद्ध होगा। क्योंकि सभी देशों में समय समय 
पर महापुरूष हुए हैं उन्होंने अपने अपने धर्म भी प्रचलित किये 
हैं साधारण जनता उन सभी का आप्त मानकर उनके धर्म पर 
चलती है अतः उनमें से किप धरम को ईश्वर पसन्द करता है यह 
कैंसे जाना जाय । जब ईश्वर ने मनुष्य को इस प्रकार के ज्ञानके 
लिये साधन नहीं दिये तो उसे डस कर्मका फन्न क्यों मिलना चाहिये 

मानलो एक बालक मुसलमानके घरमें उत्पन्न हुआ है माता 
पिता ने उस पर अपने धर्म के अनुसार ही संस्कार डाले हें. 
बचपन से ही उसने कुरान आदि अपनी धार्मिक किताबें पढ़ी है 
तथा मुसलमान महापुरुषों के ही जीवन चरित्र पढ़े हैं तथा 
उन्हींका इतिहास पढ़ा है, अब इन सबसे उसके मनसें यह हृढ 
विश्वास हो गया है कि मुसलमानों के सिवाय सब काफिर हैं | 
ओर काफिरों को कत्ल करना, उनका माल लूटना, उनकी बहू 
बेटियों पर बलाप्कार करके उनकी वेइज्वती करना परमधम्म है, 


( इ६रईट ) 


इससे खुदा खुश! होकर हमेशा के लिये स्वर्ग में भेज देता है। 
इसलिये वह ऐसा ही करता है, तो यह पाप हे या पुरुय? तथा 
इसका फल्ल इसको क्यों मिलना चाहिये? क्योंकि इसका कुछ भी 
ऋपराध नहीं है, इसमें यदि अपराध है तो इईश्व॒रका है. क्योंकि 
उसीने इसको ऐसे कुल में व धम व जाति में उत्पन्न किया कि 
जिसमें इसका ऐसी शिक्षा मिली ओर वह उस रूप होगया । श्रतः 
ईश्वर की ही यह सब करतूत है. फल भी उसीको मिलना चाहिये 
इसलिय आप्र बचन को भी धर्म नहीं कह सकते | 

यदि सृष्टि नियमकों धर्म मानें तो भी वही समस्या हे कि सृष्टि 
नियम क्या है. यह्‌ जानना भी आ्राज तक सम्भत्र नहीं हुआ है। 
अतः यह साधन भी गलत है । बस जब यही ज्ञान नही है क 
ईश्वर किस कार्यंसे प्रसन्न होता हे और किससे नाराज हाता है, 
ता हम उसको नाराज करके दण्डके भागी भी नहीं बन सकते | 
यदि कद्दो कि--वेद ईश्वरीय ज्ञान है उसमें जो लिखा है वह धर्म 
हैं। तो भी ठीक नहीं. क्योकि प्रथम तो वेद ईश्वरीय ज्ञान नहीं है । 

दूसरी बात यह है कि थेदों में क्या लिखा है इसी को 
आज तक किसी ने नहीं जाना है । मांस. शराब, जुआ, 
चोरी. व्यभिचार आदि सभी पापा की शिक्षा बेदोंसे प्राप्त 
हा जाती है तथा वेदोमें ही इनका विराध भी मिलता है. श्रतः 
बेदोंमें कौनसे धमंका प्रतिपदन हैं. यह्‌ जानना भी कठिन ही नहीं 
अपितु असंभव ही है इसलिए यह साधन भी धमंक। ज्ञान नहीं 
करा सकता | 


सतन्त्रता 


कर्मका उत्तरदायी वही हो सकता हैं जो स्व॒तन्त्रतापूवंक ऋग्ने 
करता है. परन्तु हम संसार में देखते हैं कि--कोई भी व्यक्ति कम 


( ६४० ) 


करनेमें स्वतन्त्र नहीं है । इसके दो कारण है. १---अन्तरंग कारण 
२--बंहिरंग परिस्थिति। 

अन्तरंग कारणोमें इसके स्थूल और सूक्ष्म शरीर की रचना 
तथा पूर्व जन्मके और इस जन्‍्मके संस्कार है । प्राणी इनसे 
बिवश होकर अनेक प्रकारके क।र्य करता है. इसलिए सबसे प्रथम 
हम शरीर आदि की रचनाका विचार करते है। श्री नारायण 
स्वामीने आत्मदर्शनमें लिखा है कि--- 

“मस्तिष्क और चित्तके सम्बन्ध योरोपके मनोवेज्ञानिकों 
ओर दाशंनिकोंमे मतभेद हैं। एक दल कहता हे कि मस्तिष्क 
और चित्तमें सत्ताभेद नहीं, थ दोनों पर्यायवाचक हैं, दूसरा दल 
कहता है कि मस्तिष्क जड़ ओर “माइण्ड” ( आत्मा ) का यन्त्र 
मात्र है । इस दलके अनुयायी “माइण्ड” को ज़ावात्मा कहते हैं 
तीसरा विचार यह है कि मस्तिष्क और चित्त दोनोसे प्रथक 
आत्मा है ओर य दोनों उसके यन्त्र मात्र हैं। जड़बादोी नास्तिक 
जो आतत्माकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं मानते. पहले दंमि एक न एक 
प्रकारका मत रखते हे. परन्तु आस्तिक जगत अन्तिमवाद का 
समर्थक है । इसी जगह हम यह बता देना चाहते हैं. कि भारतीय 
दर्शन और उपनिषद्‌ इस विषय (शरीरके आमैतरिक व्यापार के 
सम्बन्ध) में कया शिक्षा देत है जिससे विषयक्रे तुलनात्मक ज्ञान 
प्राप्त दोनेमें सुगमता हो। 


आँतरिक व्यापार दर्शन और उपनिषद्‌ 

जीवात्मा नित्य चेतन ओर स्व॒तन्त्र सन्‍तावान हद शरीर डसे 
अपने गुणों ज्ञान ओर प्रयत्न को क्रियात्मक रूप देने के लिये 
मिल्तता है । 

शरीर के ३ भेद हैं--- (१) स्थूल शरीर-जिससे हम सब 


| #ह१ ) 


बाह्य क्रियाये किया कस्ते हे और जिसमें चद्ध आदि १० इद्रियों 
फे गोलक अथवा करण है । ( २ )सूदम शरीर-यह अदृश्य शरीर 
प्रकृतिके उन अंशों से बनता है। जो स्थूल भूतोंके प्रादुभोत्र होनेसे 
प्रहिले सत, रज ओर तमकी साम्यावस्था रूप प्रकृति में विकार 
आने से उत्पन्न होते हैं । सूह्रम शरीर क॑ १७ अवय्ध हैं । 
५ क्षानंद्रिन्द्रयों की अन्तारिक शक्ति 2 ४ प्राण * ५ तम्मात्रा 
सूक्मभूत » १मन » (बुद्धि » ।ये १७ द्रव्य सिल कर 
सूक्म शरीर को निमोण करते हैं। समस्त जगत सम्बन्धी 
आन्तरिक क्रियायें इसी शरीर के अबयबो द्वारा हुआ करती हैं । 
( ३ ) का रण--शरीर | यह क्रारण रूप प्रक्रतिका बह अंश होता 
है जो विक्रत नहीं होता । इसके विक्रास के परिस्याम दी से मनुष्य 
यागी होता है ओर समाधिस्थ द्वानेकी योग्यता प्राप्त करता है । 


सृक््म शरीरकी काय प्रणाली 


आत्मा की प्रेरणा बुद्धि क माध्यम से मन को हवोतो है । जो 
समस्त ज्ञान और कम इद्रियों का अधिष्ठातता है। मन की प्रेरणा 
से समस्त इन्द्रिय्रें अपना अपना कार्य करती हैं। घूछ्म शरीर 
के १९० करण (४ ज्ञानेन्द्रिय +£ उनके विषय सूछ्मभूत) मस्तिष्कमें 
रहते हैं। ५ भाग्य समस्त शरीरमें फैले रहते हैं। श्वासोच्छुबास, 
भोजन मेदे में पहुंचना, रक्त, प्रवाह आदि उनके कार्य्य हैं. जो, 
निरंतर होते रहते हैं | बुद्धि मस्तिष्क में, सन चित्त और आम 
आरीर के केन्द्र हृद्याकाश में रहते हैं| सत्यु केब्नल स्थूल शरीर की 
होती है । सूक्रम और क़ारण शरीर आत्मा के साथ स्रुत शरीर 
से निकलकर “यथा कर्म क्या भ्रुतम” दूसरी योवियों में आया 
जाया करते हैं। और आत्माक्रे स्लाथ बराधर उस समय कक रहते 
हैं. जब वक जीच मुक्ति भाप कहीं कर क्षेत। । मुक्ति प्राप्त करने पर 


( ६७४२ ) 
इन्द्रियों के व्यवहार 


जमेनी के वेज्ञानिक “पौल फ्लेशजिंग” (एव #]००7मंह8 
० ,८छुटांट्) ने बतलाया है कि मस्तिष्कके भूर मज्जाक्षेत्र (87८५ 
प्राश्चालः 0: 000८5 07 06 [दिआ7) इन्द्रियानुभव के चार 
अधिछ्लान या भीतरी गोलक हे जो इन्द्रिय-संबेदनाको ग्रहण करते 
हैं, उसने उनका इस प्रकार विवरण किया हे-- 


(१)--स्पश ज्ञानका गोलक मस्तिष्कके खड़ लॉथड़ेमें । 

पाल शुजीशारट 007000 | पार ंव्णांट्व 7,076. 
(२)-घ्राणका गोलक मस्तिष्कके सामनेके लोथड़ेमें । 

76९ 59728 ए $774]॥7 776 77079 7,07८ 
(३)--दृष्टिका गोलक पिछले लाथड़ेमें । 

पट 5606 6 $छश्याए थ 06 0०टएजाश 7.00८. 
(४)--भ्वणशका गोलक कनपदीके लोथड़ेमें । 

धार $एछाटा€ 0 ॥€भाए?9 2 ९ (शा704] .06. 


ओर यह भी बतलाया कि इन चारों भीवरी इन्द्रिय गोलको 
के बीचमें ब्िचारकके गोलक (070प800 ए८एा7९५ 07 ट८ण765 0 
88500 707, 06 ८४ 078975 0० 77:॥४| ८) है, जिनके 
द्वारा भावोंकी योजना और विचार आदि जटिल मानसिक व्यापार 
होते हैं” इस प्रकार यह शरीरोंकी रचना अपने आप करता 
रहता है | जिस प्रकारके इसके भाव होते हैं, उसी प्रकारका इस 
का शरीर बन जाता है, जैसे शरीरकी बनावट होगी बसा ही यह 
कार्य करता रहता है | आस्तिक वादमें भी लिखा है कि “एक 
प्रकारसे जीब कम करनेमें स्वतन्त्र और दूसरी अपेक्षासे परतन्त्र 
भी है| अथोत्‌ उसकी स्व॒तन्त्रताकी मयोदा है, उससे बाहर वह 


( ध्थ३े ) 


नहीं जा सकता, उस मयादाके भीतर ही उसको अमुक काम करने 
न करने, उल्टा करने की स्वतन्त्रता है” यहां यह तो माना गया है 
कि जीव कम करने में स्वतन्त्र है भी ओर नही भी. अब यहाँ 
प्रश्न यह उपस्थित होता है कि यह केसे जाना जाय कि जीव किस 
काम में स्त्र॒तन्त्र है ओर किसमें परतन्त्र | आपने एक चोरी का 
दृष्टान्त दिया है अर्थात आपने लिखा है कि जीव चोरी करने में 
स्त्रतन्त्र हे । परन्तु यह बात बिलकुल गलत है। क्योंकि हम प्रत्यक्ष 
देखते हैं. कि चारी करनेवाले स्वभाववश हाकर चोरी आदि 
करते हैं । उनके शरीर की श्राकृति अथवा बनावट से भी ज्ञान हो 
सकता है कि यह चोर ग्रकृतिका मनुष्य हे | हस्तरखा विज्ञानसे 
भी इस बातका पता लग सकता है कि यह चोरी आदिके स्वभात्र 
चाल है अथवा इमानदार हे | हम इस विषयका संक्षेपमे वर्णन 
करत हैं । 
लक 
चार 

(१) जिसका हाथ बहुत छोटा हाकर जाड़ा (कठोर) मांसयुक्त 

हो वह प्राय; चोरी का काम करने वाला होता है। 


(२) कनिष्टिका अंगुली के तीसर पर्व पर कुछ टेढ़ी बांकी 
रेखाएं होकर क्रासका चिन्ह बनाती हा तो भी चोर सिद्ध होता है । 


(३) बुधका पवेत ऊंचा उठा हुआ होकर छोटी अंगुली की 
नोक मांसमय ओर मोटी हो । 


इनक! ओर जीव का वियोग होता है और उस समय ये शरीर 
बापिस जाकर प्रकृति के उन्ही अंशों में मिल्न जाते हैं जहां से 
आये थे । 


( देश ) 


(9)जुघके पर्वत पर ताशके चिन्द् हों 4 जाली के सटशचिन्दंहीं 

(५) मस्तिक रेखा टेढ़ी ओर लाल वश की हो । 

(६) छोटी अंशुलीके जोड़ की सन्धि मोटी हो और हाथ 
कठोर होना चोरके लक्षण हैं | 


१--म गल का पत्रत्त ऊँचा उठा हुआ हो तथा उस पर तारा 
के चिन्ह भी हो । 
२--शनिके नीचे मस्तिष्क रेखा पर नीले रंग की रेखा हो । 


फासी का दण्ड 
तर्जनीसे रखा निकल कर यदि अंगुठेकी प्रथम सन्धिक्रे साथ 
जाकर मिली हा ता उसका फांसी हागी। 


शखत्र से मोत 


|! क 3 हक 


मध्यमाके तीसर पर पर नक्षत्रका चिन्ह हो तो शख्रस मौत 
होगी । 


जानवर भय 


शनि ओर म'गलके पर्वत पर नक्षत्रका चिन्ह हा तो जंगली 
जानवरका भय है । 


आत्म हत्या 


(१) चन्द्र पर्वत पर क्रासके सहश चिन्ह हो तथा यद्द चिन्ह 
धन रेखाके अन्तमें भी होना चाहिये । 

(२) मस्तिष्क रेखा और आरोग्य रेखा परस्पर मिली हुई 
होकर आयु रखा अन्य अनेक रखाशओंसे छेद न हुई हो तथा 
शनिका प्व॑त ऊँचा हुआ हो तो आत्मघात करेगा । 


( देश 


(४) सल्य्ाका प्रथल' पके खम्बा होकर चतुष्कोश आऊृतिका 
हो तथा बुध व मंगलके पंत पर क्रासका चिन्द हो | 


दुष्ट के लचण 

मस्तिष्क रेखा व अन्त:करण रखा बिलकुल समीप रह कर 
बुधका पर्वत सबसे अधिक ऊँचा उठा हुआ हो । 

(२) अंगूझ छोटा होकर अंगुलियां लम्बी तथा चन्द्रका पत्रत 
खचसे अधिक ऊँचा उठा हुआ हा 

(३) बुधके फ्वत पर शुक्रकी रखा ऋाई हं। | 

(४) मस्तिष्क व अन्तःक रण रेखाओं पर जगह' जगह बिन्दु 
सरहश चिन्ह हों तथा आयु रखाके अन्तम त्रिकाण चिन्ह हो । 


धनहीन 


(१) घन रेखा जंजीरके समान आकृति की ;हा ओर बारीक 
बारीक सखाओंसे घन रखा व आयु रखा छेदती हुई हो । 

(+) घन रखा जगह जमहसे टूटी हा. अन्तःकरण रखा और 
घनरेखा स्थान स्थान पर अन्य रखाओसे लेदी हो । 

(३) धनरेखाका उदय मणिबन्धकी रखाके नीचेके भागमेंसे 
होकर मध्यमाके तीसर पं तक गया हो । 

(४) मशिवन्ध रेखा स्थान स्थानसे टूटी हा। 

(५) शुक्रके पवंत पर क्रास या तारे का चिन्ह हो । 

(६) कोई रेखा शुक्रसे हाकर मंगल पर गई हा । 

(७) शुक्रके प्ेत पर जाली समान चिन्ह होकर अन्तःकरण् 
रेखा जगह जगह चिन्दे।कित हो व्औौर घन खाका उदय चन्द्रके 
पर्बशसे होकर मस्तिष्क रेखा तक ही गया हो। 

(८) बुधके पर्वत पर क्रासका चिन्ह होफर उसकी एक शाख्य 
अन्तःकरण रेखामें मस्ती हो तो अकस्तात दृठय जासार है । 


फ 


( इ४३ ) 


(६) करतलके जो त्रिकोणाकृति स्थान हैं उसमें फूली या 
क्रास का चिन्ह है। । 

(१०) शुरू अथवा बुधके पर्वत पर कोई भी चिन्ह अधिक 
गहरा या उठाबदार है। । 

लोभी 

(0 मस्तिष्क रेखा मूलमेंसे अन्त तक लम्बी चली गई हो, 
किसी किसी समय अन्तःकरण रेखासे मस्तिष्क रखा ही जोरदार 
व आधंक स्पष्ट दोख पड़ती है तथा अनामिका अंगुली चतुष्कोण 
आकारकी हो तो वह लोभी होता है । 

(२) मध्यमा और अनामिकाका तीसरा पर्व लम्बा व कप्त 
चोड़ा और चौकीन आकारका होना लोभीका मुख्य लक्षण है। 

(३) हाथका अंगूठा करतलकी ओर मभ्ुका हुआ हो और 
सूयंका प्र अधिक ऊंचा हो तो भी लोभी होता है । 

(४) हाथके ऊपर अन्तःकरणरेख।का बिल्कुल अभाव हो । 

(५) एक रखा अन्तःकरण रखामेंसे निकलकर बुधकेपवंत पर 
जाती हो तथा बुधका पर्बरत भी अधिक ऊँचा हो । 

हि 
नाट 

( १ ) अन्तःकरण रेखा में से निकल कर मंगल के स्थान में 
से हो कर सूर्य के स्थानमें जाकर मिलती हातो उसको बृद्धश्नवस्था 
में ज.कर घन लाभ होगा | 

(२ ) मस्तिष्क रेखा में से निकली हुईं धन रेखा यदि दोनों 
हाथों पर स्पष्ट हो तो भी यही फल मिलेगा | 

( ३ ) जब कुछ छोटी छोटी रेखाए' आयु रेखा में से निकल 
कर मस्तिष्क रखाको पार करके आगे जावे तो उसको वृद्ध अवस्था 
में व अन्य अवम्धा में धन प्राप्त होगा परन्तु वह टिकेसा नहीं । 


( ६४७ ) 


इसी प्रकार अन्थ सब पापों के ओर भलाइयों के भी चिन्ह 
होते हैं। जिनके हाथों में उपरोक्त चिन्ह होते हैं वे चोरी आदि के 
लिये वित्रश से होकर चोरी करते हैं | हमारा अपना अनुभव है 
कि हमने अनेक व्यक्तियोंके हाथोंमें उपरोक्त चिन्ह देखकर उनको 
बिना संकोच के चोर कह दिया ओर उन्होंने इस दोष को स्वीकार 
किया | उनमें से अनेकों ने यह भी।स्त्रीकार किया कि हम इसको 
हर तरह छोड़ना चाहते हैं परन्तु फिर भी आ्रादत बश कर बेठते 
हैं। यही अवस्थ। अन्य पापों की है। महाभारत में दुर्याधन ने 
ठीक ही कहा है-. 

जानाधि धम्म न च मे शवत्ति, जनाम्य धम्म न च मे 
निवृत्तिः केनापि देवेन हृदि स्थितेन, यथानियुक्तो5स्मि 
तथा करोपि ॥ ॥ 

अर्थात्‌--मैं धर्म को जानता हूँ परन्तु उसमें मेरी प्रवृत्ति नहीं 
है तथा अधर्म ओर उसके फल को भी जानता हूँ परन्तु विवश 
उसमें ही मेरी प्रवृत्ति है। उससे निवृत्ति नहीं है प्रतीत होता है 
कि मेर हृदयमें कोई ऐसा देव (संस्कार ) विराजमान है जो मुझे 
जिधर लेजाना चाहता है । लेजाता है | ओर में भी मन्त्रविमुग्ध 
सा हो कर उसी के अनुकूल अचरण करता हूं। अतः सिद्ध है 
कि यह जीव कम करने में स्वतन्त्र नहीं है अपितु जैसा इसका 
स्वभाव है ओर जैसी इसके सूक्ष्म व स्यूल आदि शरीरोंकी रचना 
है उसी के अनुकूल यह कार्य करता है। जब यह स्व॒तन्त्र ही नहीं 
है तो परमेश्वर इसको फल्न किस कममका देता है। इंश्वरने स्वयं तो 
इस गरीबका चोरी आदि करनेका स्वभाव बना दिया तथा ऐसे ही 
कुल में भी भेज दिया जहां इसका बचपन से ही चोरी आदि की 
शिक्षा भ्रादिप्राप्त होती रहीहे ।|जब सब बातें इश्वरने कीहें तो इसके 
कमका उत्तरदायित्व उसी ईश्वरपर है न कि हम बेचार जीव पर। 


( इएडंट ) 
शनी बेसेन्ट साहिया के विचार 

मूह तत्व बिद्याके अनुसार यह विचार शक्ति ही शक्कों (रूघ) 
की एक्र मात्र जड़ है | इसके लिए एच० पी. अलाबेठस्की ने यह 
कहा है कि “बिचार& की विलक्षय शक्ति जो उससे बाहससी गोचर 
खष्टि अपने ही भीतरी बलसे रचवा देती है” | 

जैसा कि अक्ञाण्डके पंच लोककी तरह मनुष्यकी भी पांचमें 
लोकमें ख्थोत्‌ चितक या मनमे कह शक्ति रहसी है जिससे सभ्य 


वस्तुएं बनती हैं, ओर विचारकी इस रचना शकिमें ही पुनजन्म 
की बिधिका भेद मिल सकता है । 


४२, जो कोई यह निम्नय करना चाह कि बिच्नार से मूर्तियां 
या विचाराकार बनते हैं ओर यों सचमुच विचार कोई वस्तु हे 
तो उसको मिस्मेरिज्ञम के अनुभवोंके वृत्तान्तों में जा अब ऐसे 
विस्तारसे फेले हुए हैं तलाश करनेसे इसका प्रमाण मिल जवेगा | 
किसी संकल्प (ख्याल) की मूत्ति कोर कागज पर डाली जा 
सकती है और वहां वह मिस्मेरिज्मके बलसे सुलाये हुए साध्य 
पुरुषको दिखलाई पड जाती है या बहू ऐसी उठी हुए बन जाती 
है कि वह साध्य पुरुषको देखने व छूनेसे ऐसी लगती है कि वह 
सचमुच स्थूल पदार्थ है। ऐसे ही भूत विद्याका साधक भूतकों 
अआथोत्‌ किसी मनुष्यके मनकी बात किसी पासके मनुष्यके मनमें 
देख लेता है क्‍योंकि इस विचारकी शक्ल उसके क्रांतिमंडल में 
अथान्‌ तेजके मंडलमें छिप जातो हे | या अगर कोई मनुष्य अपने 
मनमें कोई चित्र बनावे ओर मुँहसे कुछ न कहे फेघल अपनी 
इच्छा शक्तिसे उस तस्वीरकों अपने मनमें भली भांति स्पष्ट करसे 
तो कोई दिव्य दृष्टि वाला जो उसके पास हो चाहे समाधिमें हो 


कल ला :घ5++ः 
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(६ ए४६ ) 


चाह जञागता उस चित्रकों पहचान लेगा ओर उसका हाल बतला 
देगा । जो लोग कि प्राय: मनमें चित्र बनाया करते हैं उन सबको 
कुछ न कुछ दिव्य दृष्टि होती हे ओर अपने आप इसकी परीक्षा 
करके यह निश्चय कर सकते हैं कि इच्छासे वे सूक्रम मन लोकके 
पदार्थ (अर) को सांचेमे ढ।ल सकते है अर्थात्‌ उसमें चित्र बना 
सकते हैं । 

(४३) वासना लोक के पदार्थ के अणु, मन लोक के अरा्ों 
से कुछ कम सूक्ष्म ता हें परन्तु इसमें भी इसी प्रकार चित्र बन 
सकते हैं जैसे कि मेडम एच० पी० ब्लावेट स्फ्ीने एडी नामी किसान 
के घर पर मामृूल$ की वाराना अणुओं के चित्र को ( इच्छा 
शक्ति से बदल कर उनमें उन लोगोके चित्र बना दिये जिनका 
स्त्रय मेडम ही पहचानती थी और कोई बहा पास नहीं था जा 
पहचानता हो | इसमें कुछ अचम्भे की बात नही गिनी जा सकती 
है जब हमको यह मालूम है कि विशेष ग्रकार के विचार की 
टेब डाल देने स हमार स्थूल शरीर तक का आकार बदलता 
जाता है यहां तक कि बुढ़ापे की छत्रि चहर पर छप जाती है 
क्योकि म्थूल शरीर की सुन्दरता आकार ओर रह् में नहीं है 
किन्तु छवि में है । यह ढब् माना अदरक आत्माके सांचे पर ढला 
हुआ भेष है । अगर किसी विशेष विचार ( खयाल ) या भलाई 
या बुराई को टेब पड़ जाती है ता उपके संस्क्रार या अंक स्थूल 
शरीर के शक्ल पर अंकित हो जाते हैं ओर बिना दिव्य दृष्टि के 
ही हम यह कह सकते है कि किसी का स्व्रभाव उदार है या 
लालच. घीरज़ करने वाला है या अविश्वासी, प्रेमी है या द्रोही । 
यह बात ऐसी साधारण है कि इसकी ओर हम दृष्टि ही नहों 





#& वह मनुष्य जिस के शरीर में दूसरी आत्माएं आरा जाती है और 
जिसकी आत्माझों के आवेश या तल से असाधारिग शैर्कियाँ हो जाती हैं | 


( ६६४० ) 


डालते परन्तु यह बात है बड़ी; क्‍यों कि अगर मन के विचारों के 
बल से शरीर का स्थूल पुतला ढलने में इस प्रकार नमं हो तो 
उसमें क्या अचरज या न मानने की बात हे कि सूदछ्म पदार्थ की 
शक्लें भी इतनी ही नम मान ली जवें कि जिससे इसमें इस 
अमर कारीगर अथोत्‌ चितमन शक्ति वाला मनुष्य जो जो रूप 
अपनी कुशल अंगुलिओ से बनाना चाह वे सब इस में सहज ही 
बन जायें । 


४४७ यहां यह मानलिया है कि मन असलमें रूप अथवा शकल 
बनाने वाली शक्ति है ओर गाचर अथांन्‌ बाहरी बस्तुशरों के प्रगट 
करनेका क्रम इस भांति है कि पहले मन किसी विचारकों निकालता 
है ओर वह विच[र मन लोक में एक रूप धारण कर लेत। है, यह 
काम मनोमय लोक में जाकर कुछ गाढ़। हो जाता है, और बहां से 
बासना लोक में जाता है बहां ओर भी गाढ़ा हो जानेसे द्व्यदर्शी 
की आंख को दिखल।ई पड़ सकता है | अगर किसी अभ्यासी ने 
अपनी इच्छा से इसको जान बूककर भेजा है ता यह विचार 
भूलाक (जाग्रत) में तत्कशचला आता है ओर यहां स्थूल अगुओ 
से मंड कर वेष्टित हं। जाता है, ओर इस प्रकार सबको दिखलाई 
पड़ने लगत। है परन्तु अन्यथा प्रायः यह बासना लोकम ही सांच 
की तरह रह जाती है ओर स्थूल लोकमें अ्रनुकल देशकाल मिलने 
पर उस सांचे से स्थूल बस्तु बन जाता है| एक ऋषि ( गुरुदेव ) 
ने यह लिख। है कि “मह/।त्म। उन शकलों को जोकि उसन कल्प- 
ना शक्ति से सूक्ष्म लोक की जड़ सामग्री से बनाया है स्थूल लोक 
में डाल कर स्थूल बना देता है” । महात्मा कोई वस्तु नई नहीं 
बनाते हैं, ते वे कंबल उन चीजों को जो उनके चारों ओर प्रकृतिने 
संचय कर रक्ख्ी हैं उच्च सामग्री को कल्पांतरों में सब रूपों में रह 
चुको है काम में लाते हैं । उन्हें ता केवल इतना करना द्वोता है कि 
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जिस बस्तु की चना होती है उस बस्तु को चुन लेना पढ़ता हे 
ओर उसको बाहरी जगत में गोचर या स्थूल बना लेते हैं । # 

४५ स्थूल लोक की प्रसिद्ध बातों का अमाण देने से हमारा 
पढ़ने बाल्ला जान ज'्यगा कि अदृश्य अथोत सूक्ष्म केसे दृश्य या 
स्थूल बन सक्ता है । में यह कह चुकी हूं कि मानसिक लोक से 
काम मानसिक में आने में ओर इससे वासनिक में और वासनिक 
से स्थूलमें आनेमें रूप या चित्र ऋमसे ध॑।र० गाढ़ा होता जाता है । 
एक कांच का पात्र लेलो जोकि देखने में रीता हो परन्तु अदृश्य 
हाइड्रोजन हवा ओर आक्सीजन हवासे भरा हुआ हो । इसमें एक 
चिनगारी लगने स,ये दोनों हद।ऐं मिलजाती हैं और पानी बन 
जाता है परन्तु बह होता है वायु के / भाफ ) रूपमें । कांचके पात्र 
को ठंडा, करो ता धीरे? घर कीसी भाफ दिखलाई पड़ने लगती 
है फिर यह भाफ जम कर कांच पर बूदें सी बन जाती हैं. फिर 
यह पानी जम जाता है और ठोस बर्फ की कलमों की भिल्ली सी 
बन जाती है । 

ऐसे ही जब मनकी चिनगारी चमक जाती हे तो इसकी चमक 
से सूक्ष्म से श्रणणु मिलकर एक विचार का चित्र बन जाता है, यह 
कुछ गाढ़ा पढ़ कर काम मानसिक चित्र बन जाता हे जैसे कि 
कांचमें धूएंकी;सी भाफ बनी थी। यह काम मानसिक गाद़ा होकर 
जासनिक चित्र बन जाता है जैसे कि पानी कांचमें था | इसी तर ह्‌ 
बासनिक से.स्थूल बनता हे जैसे कि बर्फ । गूढ़ तत्व विद्या का 
विश्व थीं जानने लगेगा कि प्रकृति की क्रमोन्नति में सब बातें नियत 
क्रम से होती हैं:और स्थूल लोक के पदार्थ जैसे हवा से द्रव और 
द्त्र से ठोस बनते ,हैं उसीके अनुसार सूक्ष्म लोकोंमें भी होता है । 
परन्तु जिसने ब्रह्मविद्या नहीं पढ़ी है उसको यह डपमा इसलिये 





क# नोट--आ कल्ट_बल्ड पुस्तक वी पांचवी प्रति के सफा ८ल् में देखो | 
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दीज'ती है कि स्थूल लोकमें जैसे पदार्थ ऋमसे गड़े हो होकर रूप 
बदलते जाते हैं बैसे ही सूच्म वस्तु गाढ़ी हा। होकर दृश्य अथवा 
स्थृूलल बन जाती है । 


५४5५ सच तो यह हैं कि पतले से गढ़ हाने की क्रिया रात 
दन सब टोर देखनमे अ ती हे | बनस्प त वायु मण्डलमें से हवाएं 
ल्लेकर बढ़ती हैं और उन ह व ओका द्रव (पानीसी) तथ। ठोस बना 

है। अदृश्य अथांत सूच्ममें से रश्य शबले बनानेसे ही प्र'ण 
शक्तिकी क्रिया प्रकट हाती हे । और बिच र क्रिया अथान विचार 
से स्थूल तक बनने की क्रिया चाहे सरर्चा हे चाहे भूंटी. परन्तु 
उसमें एसी कोई बात नहीं है के जो अनहोनी या असाधारण ही 
हो | बिच र क्रिया तो साज्षीके प्रम.ण स सिद्ध है और यहां साम्व 
( गवाही ) उन लोगो की जो विच/र के चत्रो का अलग ० लाकों 
में देख सकते है निस्सदेह उन लोगो की गव.ही से जो देग्व नहीं 
मक्ते है अधिक प्रमाणक है | अगर सो अधथ पुरुष किसी दृश्य 
बस्तु के लिय यह कहे (क वह नहीं है ता उनका कहना कम प्रमाण 
का होगा उस एक पुरूप के कहने के स!'मने जिसका सूभता हो 
आर जो यह गव.ही दे कि बह स्वयं उस वस्तु को देखता है । इस 
विषय से ब्रह्म वबद्या के विद्यार्थी को धीरज रखना चाहिय क्योंकि 
उसका यह स्वबर है कि किसी के केबल न मानने से असली बाते 
बदल नही जाती हैं और संसार धीरे धीरे जानने लगेगा कि 
विचारोंके आकार बास्तवमें हाते है जैसे कि संसार कुछ दिन इसी 
कामको करने के पीछे अब काई २ बातों को सच्ची जानने लगा हे 
जिनका कि पिछली शताब्दी के 'अंत में (१/८४४८) मेजमर ने 
प्रतिपादन किया था । 


आए+ | 


का >> | 


४७--यह देखा गया है कि जो बाते ( घटनायें ) होती हैं वे 
लोकमें ७ 
पहले मानसिक या काम भानसिक लोकमें शुद्ध ( काम रहित ) 
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विचार या काम अथवा बासना की भावना के रूपमें उत्पन्न हाते 
हैं फिर वे वासनिक रूप धारण कर लेते हैं और अन्‍्तमें इस 
भूलोक में प्रत्यक्ष कर्म या घटना के रूपमें प्रकट हो जाते हैं । यों 
जो बातें या घटनाएं यहाँ होती हैं वे उन कारणोंके फल हैं जो कि 
मन में पहले से विद्यमान होते हैं । यह शरीर भी गुढ़ तत्व ज्ञानके 
अनुसार ऐसा एक फल है और इसका सांचा वासनिक शरीर या 
लिंग शरीर है जिस शब्दसे हमारे विद्यार्थी परिचित हो गये होगे 
इस बातकों भल्नी भांति समझ लेना चाहिय कि वासनिक स.«मग्री 
का शरीर सांचेका काम देता है जिसमे स्थूल सामग्री ढाली जाती 
हे, ओर अगर पुनजञन्मकी शेल्ीीको कुछ भी समभना है तो इस 
बातका थोड़ी देरके लिय मान लेना चाहिय कि पहलस विद्यमान 
बासनिक सांचमे स्थूल कणं।के जमनसे स्थूल शरीर बनता है । 


४८--अब चतकके बिचारसे जा रूप अथान चित्र बनते हैं 
उनकी ओर लोटत है । यह विचार साधारण मनुष्यमें अशुद्ध 
मन अथांत्‌ काम करता है क्योंकि शुद्ध सनके कामके तो हाल 
कुछ समय तक हम बहुत चिन्ह मिलनेको आशा नहीं हो सकती 
है | हमारे साधारण रात दिनकी गहनगनमें हम सोचा करत हैं. 
अर इससे हम विचाराकार अथवा म/नसिक चित्र बनाया करते 
हैं। मैसा कि किर्सा महात्मा ने कहा हे #$ मनुष्य जहां जहां 
होकर फिरता हे वहां आकाशमे बराबर अपनी ही दुनिय्गं बसाता 
रहता हे जिसमें उसके मनकी तरंगें. कामनाएं. अकस्माती बेग, 
ओर काम क्रोधादिकी भीड़ रहती है । 


४८“ इसका दूसरे लोगे| पर क्या असर पड़ता है उसका 
संबंध 'कम''के साथ हे ओर उसका ब्ृत्तांत आगे दिया ज!बेगा। ] 


# देखो ग्रकल्ट वह *स पुस्तक प्रढ्ढ ६० 
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विचार करने वाले विचारके चित्रके क्रांतिमंडलमें ( अथोत 
डस तेजमें जो उसके शरीरके आस पास घिरा हुआ रहता है ) 
बने रहते हैं और जैसे - ये गिनतीमें बढ़ते जाते हैं बेसे ही इनका 
असर उस पर अधिक से अधिक बढ़ता जाता है। जो विचार 
बार बार किये जाते हैं उनके चित्र अलग नहीं बनते किन्तु पुराने 
उनसे चित्र दिन 7 अधिक प्रबल बनते जाते हैं. यहां तक कि बढ़ते 
बढ़ते किसी 7 विचार चित्रक! उसके मन पर इतना अधिकार हो 
जाता है कि जब कभी ऐसे विचारक, अवसर आता है तब वह 
छानवीन नहीं करता किन्तु उसे महज ही अंगीकार कर लेता है 
ओर ऐसे विचार संचयसे आदत पढ़ जाती है। यों सुभाव बन 
जाता है और हमारा परिचय किसी ऐसे मनुष्यसे हो जिसका 
सुभाव परिपक हो गया हो ता हम प्रायः निश्चय कह सकते है कि 
यदि ऐसा ऐसा देशकाल हो तो उसका बताव इस भांतिका होंगा। 


५८--जब मौतकी घडी आरती है तब सूक्ष्म शरीर स्थूल 
शरीरसे श्रलग निकल ते हैं और उस स्थूल शरीरके साथ 
केबल लिंग शरीर धीरे धीर विखर जाता है । पिछले जन्मका 
विचारमय शरीर बना रहता हे और इसमें पिछले संस्कारों के 
सार निकालने ओर उनको मिटानेकों कई क्रियायें हे।ती हैं। मरने 
के पीछे या जन्म लेनेसे पहले जो यह फेरफार होता है उसके 
केबल फुटकर संकेत संभारकों बतलाये गये हैं ओर अगर किसी 
जिज्ञासु को सहायता न मिले तो इन फुटकर संकेतोंकें सहारे हो 
जहां तक बन सके रास्ता टटोलना पड़ता है. । परंतु इतना तो 
निश्चित है कि पुनर्जन्म होनेके पहले यह विचारमय शरीर बास- 
निक लोक में भरा जाता है यहां कासनिक द्रव्य लेकर नये जन्म के 
लिये लिंग शरीर बन जाता है | यह लिंग शरीर सांचेका काम 
देता है और इस सांचेके ऊपर ही म्थूल भेजा ( मस्तिष्क ) स्थूल 
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शरीरके ओर सब अंग ढलते हैं इसलिए यह भजा ऐसा बनता है 
कि चाहे कितना ही अधूरा क्‍यों न हो परंतु इस जन्म लेने वाले 
मलुष्यके मनके स्वभावों ओर गुणोंका स्थूलमें दरसाने बाला होता 
है और अब जो शक्तियां कि पिछले संस्कारों के आधार से वह 
स्थूल में प्रगण कर सकता है उनके लिय यह ठीक बेठता हुआ 
शरीर होता है। 


५१-उदाहरणकी तरह बुराई अथोत्‌ स्त्रार्थ वाले ओर भलाई 
अथोत परोपकारी पुरुषों को लो | इनमेंसे एक मनुष्य तो बराबर 
स्वार्थता के विचार चचत्र पंदा करता रहता है जैसे कि स्वार्थ की 
लालसाएं स्त्रार्थ की भांति भांति की आस. स्वार्थकी जुगतें; और 
इन चित्रोंके कुण्ड के कुण्ड उसके इद गिद मंडलाते रहते हे ओर 
उसी पर अपना रड्भ जमाते रहते हैं | इससे वह अपने स्वाथम्मे 
ऐसा अन्धा हो जाता है. कि दूसरोंके अर्थका तिरस्कार करके 
अपने ही हित के जतन में लगा रहता है । यह अंत में मरता 
हे और तब तक इसका स्वभाव पकते पकने कठोर स्तरार्थीपन का 
नमूना बन जाता है । यह स्वभाव स्थिर हा जाता हैं और फिर 
क्रम से शक्त बनकर आगे स्थूल में जन्म लेने के लिए सांचे का 
काम देता हे | यह अपने स्त्रभाव से मिलते हुए घरानेमे और उन 
माँ बापों के यहां जन्म लने को जाता है कि जिनके स्थूल शरीरसे 
इसके गुणों से मिलत हुय स्थूल अंश मिल सके. और बहां इस 
बासनिक सांचेसें इसका स्थूल शरीर ढलता है ओर इसके सिरका 
भेजा ऐसी शक्कका बनता है कि उसमें जितनी अधिकता उन स्थूल 
अंशों की होती है जिनसे स्वारथता को पशुवृत्तियां प्रगट हो सके 
उतना ही अभाव सदाचार के अच्छे २ गुणों के प्रगट करने बाले 
स्थूल्न अंशों का होता है। अगर कोई विरल। मनुष्य एक जन्मभर 
लगातार अपने स्वार्थ हं। में अंधा (स्त्राथोन्च) बना रहे तो आगे 


( ६४५६ ) 


जन्म में इसस उसके सिर का भजा उस चाल का बन जाता है 
जिस को अपर।धी कहत हैं; और जब बच्चा ऐसे अधम ओजार 
को लेकर संसार मे पेढ होता है तो बह चाहे जितना यज्ञ करे 
उसमें से प्रायः एक भी शुद्ध ओर मधुर स्व॒र नहीं निकल सकता । 
इस शरीर में यह मन की किरण ( जीवात्मा ) जन्म भर मन्द्‌, 
बिखरी हुई ओर काम के बादलों में तड़फती रहेगी । यद्यपि देश- 
काल उल्टा रहगा ता भी कभी २ उस किरण को चमक की कलक 
उसके स्थूल शरार म कुछ न कुछ उजला ऑर सुध।र कर देगी 
आर बड़े कष्ट ओर परिश्रमसे बिरल अवसर एसे भी मिल जावेंग 
कि वह अपनी नोच प्रकतिका दब। लेगा ओर घीर २ कष्टक॑ साथ 
एक दी कदस आग बढ़ ही जावगा। परतु जन्म भर पीछ (बुर) 
संस्कार सर्वापर प्रबल बन रहेंगे ओर जो प।पक। प्याल्ना पिछले 
जन्म में उन दिना भरा गया था जिनको अब याद भी नहीं रही 
हे उसकी बूंद २ कांपत हुए हो।ठोस चूसना पढ़ेगा । 

४२- दूसरी प्रकार का मनुष्य लगातार एसे विचार चित्र 
पद करता रहता है जैसे कि परमार्थ ओर दूसरों की सहद्दायता 
की इच्छा. दूसरों की भलाई के लिए प्रेम भरी युक्तियां या लाल- 
साथें। य चित्र उसके इदं गिद भुणड के भुएणड मंडलात राहत है. 
ओर फिर उसी पर अपना असर ढड/लने क्षगते है ओर इससे बह 
स्वभाव परमर्थी ही जाता है ओर दूसरों की भल्लाई को अपने 
स्वार्थ से बढ कर मानने लगता है ओर इस प्रकार जब बह 
सरता है. तो उसके स्वभाव से परोपकार रह जाता है और यों 
अंतक,ल तक उसकी प्रकृति में परोपक/री भाव रम जाता है। 
जब यद्‌ फिर जन्म लेता है तब उसके पहले जन्म्र के गुणों का 
द्रसाने व/ला व[सना शरोर ऐसे कुल में खिच आता है कि जहां 
उसका एसी शुद्ध स्थृूत्न सामग्री मिल सके कि जो उच्च मन 


( दश७ ) - 


भावों के अनुकूल हो । इस सामिप्री से उसके वासना शरीर के 
ढांचे में ढलने से ऐसा भेजा ( मस्तिष्क ) बन जाता है कि जिसं 
से परोपकारी गुण ही प्रगट हो सकते हैं न कि पशुओं की सी 
नीच वृत्तियाँ । यों अगर कोई मनुष्य एक जन्म भर अत्यन्त 
परोपकार में लगा रहे तो आगे जन्म में उसका भेजा ( मस्तिष्क ) 
जदार ओर हितकारी शक्ल का बन जाता है और जब ऐसा 
बच्चा इस भेजे के साथ पेदा होता है कि जिससे उत्तम से उत्तम 
प्रेम और उपकारके मधुर स्व॒रोंकी ध्वनि निकलती है इस अद्भू त 
प्रभाव पर जगन भर अचम्भा करके यह मानने लगता है कि 
यह बिधाता की स्व्राभाविक देन है न कि उस बच्चे की पहले 
जन्म की कमाई । परन्तु य उत्तम प्रकृतियां जो सदगुणों से भरपूर 
हैं उन कष्ठों का फल है जो कि बहुत काल तक बीरता के साथ 
सह गये हैं। य कष्ट पिछले जन्मों में उठाये गये हैं जिसकी अब 
याद नहीं है| परन्तु अन्तर/त्मा को इनका ज्ञान ( खबर ) है और 
एक दिन ऐसा होगा कि इनका ज्ञान स्थूल अर्थात्‌ जागृत अवस्था 
में भी होने लगेगा। 


५३ -यों ऋमसे मनुष्यकी उन्नति होत्ती जाती है । जन्म र में 
हमारा सुभाव बनता जाता है और जा कुछ लाभ या हानि होती 
जाती है उसका लख वासनिक शरीरामें बराबर होता रहता है 
ओर इनके ही अधार पर आगे स्थूल शरीर बनता है। एक २ 
सद्गुण यों उन्नति की एक २ पंक्ति श्रथान्‌ नीच प्रकृतिके बार २ 
जीत लेनेका बाहरी चिन्ह है। सो बुद्धि और भलाइयां कि जन्म 
से ही किसी बच्चेमें पाई जाती हैं. उनको उसका “सहज स्वभात” 
कहते हैं ओर पहिले जन्मोंमें उसने विपदा (' रे ते ) मेल्ली हैं 
और उसकी हार और जीत हुई है उन सर्चकी इस सहज स्वभाव 
से पक्का पता और प्रमाण मिलता है। यह बात ( सिद्धान्त ) 


( इदंए ) 


उन लोगोंको ता बहुत बुरी लगेगी जो बुद्धि या शीलमें मन्‍्द और 
जिनमें साहस (हिम्मत ) नहीं हे । परन्तु ऐसे बीर लोगोंको जो 
क्या मनुष्य क्या देव किसीसे दान पुएय लेनेकी लालसा नहीं 
रखते ओर केवल अपने पुरूषार्थ ओर परिश्रमसे धीरजके साथ 
कमाई करने पर भरासा रखते है, ऐसे सिद्धान्त से अत्यन्त 
प्रसन्नता और उत्साह हाता है । 


५४--णडवर्ड कारपिटर साहबन अपनी पुस्तक 'प्रजातंत्रराज्य' 
में “शैतान और कालके मर्म ' के प्रमंगर्म इस सिद्धान्त को यों 
भली भांति दरसाया है| खप्टरचना की विद्या और सच विद्यआओं 
की भांति ( तरह ) सीखनेस ही आती है. बहुत स| वर्षर्मि घीर २ 
तू अपने शरीरकों बनाता है ओर इस अ।ज कलके शरीरको 
बनानेका साम«्य जैसा कुछ कि तुमे अभी है इसको तू ने पिछले 
समयमे दूसरे श्रीराम प्राप्त (हासिल ) किया था. जो सामभ्य 
तुमको अ्रब प्राप्त है उस तू आगे काममे लावेगा । परन्तु शर्रर 
बनाने के सामथ्य में सब साम»य शामिल है | जिन » चीज़ों की 
तुम चाहना करो उनको छाटने में सावधानी रकक्‍खो मैं यह नहीं 
कहता कि किस» चीज़ का चाह करना चाहिये । क्‍योंकि अगर 
कोई सिपाही लड़ाई पर जाता है| ता बह यह नहीं देखता कि को न २ 
सी नई चीजें में अपनी पीठ पर लेसकता हूँ बल्कि यह देखता है 
कि-किस० चीज का में पीछे छा सकंगा। इसलिये डस मालूम 
है कि जो कोई नई चं,ज में अपने साथ एऐस्ती लेजाऊंगा कि भलि- 
भांति चल न सके ओर काम में न आपके वह मर लिये जंजाल 
हो जावेगी । 

इसलिय अगर तुके अपने लिये यश (नःसवरी) या सुख चेन 
की चाह है तो जो बात चाहेगा उसकी शकल तुम पर आचढ़ेगी 
ओर तुझे पर उसके लिये २ फिरना पड़ेगा और जा शकले 


( 5४6 ) 


ओर शक्तियां कि तू इस तरह बुला लेगा वे तेर चारों ओरसे घिर 
आयेंगी और तरे लिय एक नया शरीर बनकर वे अपने तोष और 
पोषण के लिये तुमे तंग करेगी । 


ओर अगर इस शकल को तू अर्भी नहीं दूर कर सकेगा तो 
तब भो नहीं दूर कर सकेगा बल्कि तुके इस लिय फिरना पड़ेगा । 


इसलिये सचनत रहो कि यह विव्य और आनन्दका महल बनने 


बदले यह तरी कब्र या केदखाना न बनजवे। 


ओर क्या तू नहीं देखता है कि बिना मरे तू सोत को कभी 
नहीं जीत सक्ता है--क्योकि इन्द्रियों के भागकी चीजों का दास 
हो जानेस तू ऐस। शरीर धारण करलेता है कि जिसका तू मालिक 
हीं रहता इसलिये झगर यह शरीर नष्ट नदीं कर दिया जाते ता 
म'नो तू जातेजी कबरमे केद होज|विग!। परन्तु अब इस कबरमें से 
कष्ट और दुःख से ही तर छु 'कारा हो सकेगा । और इस कष्ट के 
अनुभव ( तजुरब ) से ही तू अपने लिये एक नया ओर उत्तमतर 
शरीर बनालेगा | और योंही बहुत बार होते > तर परनिकले 
आधवेंगे ओर तर मांस ( के शरीर ) मे सब देवी ओर आसुरी 
शक्तियां भर जाबेंगी । 

.. और जो शरीर कि मैंने धारण किये थे उसके सामने तब गये 
ओर मेरे लिय आगके अंगारे के कमरबंद की तरह थे परन्तु मैंने 
उनको अलग फंक दिया । और जा कष्ट कि मैंने एक शरीर में सह 
आग के शरीर में कम में लाने के लिये शक्तियां बन गये। 


५८. यथ बड़ी सिद्धान्त की बातें हैं ओर विशाल रीतिसे. लिग्ीः 
गई हैं और जैसे परब में कि इन बातों को सदा मानते आधे हें. 
ओर अब भी मानते हैं वेसे ही पच्छम के देशों में भी एक दिन 
ल्लोग इनको मानने लगेंगे । 


( ६६० ) 


५६. हजारों जन्मों तक झमर चिन्तक (पुरुष) यो पशु मनुष्य 
की ऊपर लेजाने में हजारों जन्मों तक परिश्रम ( मेहनत ) करता 
रहता है जहां तक कि यह देब से मिलने के योग्य न हो जाने । 
किसी एक जन्म में कद्ाचित्‌ काय्ये का केवल तनिक सा अंश पूरा 
हो पाता है तो भी जन्म होते समय जो व[सनिक शरीरकी बनाबट 
थी उलमें सुधरते- अंतक ल के समय तक पणुपने में कुछ न कुछ 
कमी हो जाती है । आगे जो जन्म होगा उसमें इस सुधर हुए नमूने 
का मनुष्य जन्मेगा और मरने पर उसे वासनिक नमूना कुछ 
छोर भी सुश्र॒रा हुआ होगा श्रथात्‌ उसमे पशुपन घटता जावेगा । 
योंही बार बार जन्म जन्म में क॒ल्पांतगों तक सुधार होता चला 
जाब्रेगा | इस बीच में अनेक भूल चूक भी होती जाबेगी । परन्तु 
यह संभल संभल कर ठीक होती जावेगी। इस बीचमें अनक 
घाब लगलग कर धार धीरे भरते जावेगे परन्तु इन सबके उपरांत 
उन्नति बराबर हाती चली जावेगी. पशुपन घटता जावेगा ओर मनु- 
ध्यता बढ़ती जाबेगी। वृतान्त उस क्रम का है जिससे मनुष्य की 
उन्नति चलती है और जीवात्मा का क.यय देवीगति तक पहुंचने 
का सम्पूर्ण होता है । इस क्रम में एक दरजा ऐसा आता है. कि 
वासना शरीर कुछ कुछ पारदर्शक होजात हें जिससे इनमें अमर 
चिन्वक ( पुरुष ) क्री कलक पड़ने लगती है ओर कुछ यह भान 
होने ब्रगता है कि ये ( बासना शरीर ) काई अलग जीकब नहीं है 
किन्तु किसी अमर ओर सदा रहने वाली वस्तु से लगे हुये हैं । 
इनको अभी पूरार यह तो नहीं समझें आता कि इनका अन्तिम 
लक्ष्य क्या है परन्तु जो ५काश इनपर पड़ता है उससे इनमे कंपन 

ग्रीर अकुलान होने लगती है जैसे कि बसंत ऋतुम कलियां अपने 
वेठत में इसलिये अकुलाने लगती हैं कि बेठन को फाइकर बाहर 
निकलने और सूरज के उजेले से बढ़ने लगें । 





( ६६१ ) 
0: छ 
जैन फिलोस फी 
जिस समय बहुतसे परमाणु मिल कर स्कन्‍्धके रूपमें हो 

जाने हैं तब उनमें खास ० पदार्थ बननेकी शक्ति हो जाती है। 
कोई स्कंध लोहा रूप बनता है. कोई पत्थरके रूप कोई हवा कोई 
पानी रूप इत्यादि भिन्न २ तरहके स्कन्धोंमे भिन्न २ तरहके पदार्थ 
रूप हो जानेकी शक्ति हो जाती है | उन ही पुदूगल स्कन्धोंमें एक 
तरहके स्कन्व भी हात हैं जिनमें संसारी जावके सू ह्र्म शरीर बनने 
को शक्ति (खासियत) होती है । उन स्कन्धोकों कार्माण स्कन्ध 
कहते हैं । 


जीवमें चुम्बककी तरहसे आकर्षण शक्ति (अपनी ओर कशिश 
करने-खीचनेकी ताकत) मसोजूद हे तथा उन कार्मोण स्कन्धोंमे 
लोहकी तरह ज बकी ओर 'खिच जानेकी शक्ति मोजूद है । 


तदनुसार संसारी जीवम मनके विचारोंसे, बालनेसे अथवा 
शरीरकी किसी हरकतसे बह आकषंण शक्ति हर एक समय जागृत 
(हर एक रूप) रहा करती है क्‍योंकि सोते. जागत. उठते, बेठते 
चलते आदि किस। भी हालतमें सोचने, बोलने या शरोर द्वारा 
कोई कार्य होने रूप यानी-मन, बचन, शरीरकों कोई न कोई 
हरकत अवश्य होगी अतः उस आकपण शक्ति ( जन दशंनमें 
जिसे योग शक्ति ' कहते हैं ) के द्वारा वे का्मोण स्कन्ब (कार्माण 
मेटर) आकर्षित (कशिश) होकर लिपटे रहने हैं। जैसे पार्नामें 
रक्‍्खा हुआ लोहेक' गर्म गोला अपनी ओर पानीकों खीचता 
रहता है। तथा वह गोला जब तक गर्म बना रहेगा तथ्र॒ तक वह 
अपनी तरफ पानीको अवश्य ख्ीचता रहेगा इसी तग्ह संसारी 
जीबमें जब तक क्राध, अभमिमान. छल, लोभ विषयवासना, प्रेम. 
बेर आदिके निमित्तसे सन बचन, शरीरकी हरकत (क्रिया) होती 
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रहेगी तब तक जीव कार्माण म्कन्धों को अपनी ओर बराबर 
खींचता रहेगा ओर वे खिचे हुए कार्माणु स्कन्ध उस जीव के साथ 
एकमेक हाते रहेंगे | 

जीवके साथ दूध पानीकी तरह एकसक रूपसे मिला हुआ 
वह कामाण स्कन्ध हां जःबके ज्ञान सुम्ब शान्ति आदि गुरखोंकी 
मेला करता रहता हे, जोब्रकी स्व॒तन्त्रता छोनकर उसको पराघीन 
बना देता है । ऑर जीवका अतेक तरहके नाच नचानता रहता है 
उसा कर्माण स्कन्ध का कर्म कहते हैं भाग्य, तकदें।र देव आदि 
सब उसीके दूसर नाम है 

जैसे ग्रामाफीनके रकार्डम गाने बालेकी ध्वनि (आवाज़) ज्यों 
की स्यों समा जाती हे ठीक उसी तरह जीवके साथ मिलने वाले 
उन कार्माश स्कन्‍्धोमे भी जंवर्की मन बचन, शरीरसे हँ।ने बाली 

जुछी बुरी क्रिया (हरकत) की छाया ज्योंकोत्यों अंकित हा 

जाती है । जीव यदि अपने मनस. बालनेसे या शर्ग 'से के 
अच्छी क्रिया कर रहा है ता इस समयक आकपित (5 शश) हुए 
कामाणु स्कन्योर्म अच्छु। यानी भत्ता करनेका असर 4,गा और 
यदि उस समय उसके विचार, बचने, या शरीरकी क्रिया किसी 
लोभ, अभिमान आदिके कारण बुरी है तो उत आकर्षित होने 
वाले कामोण म्ऊंवेमि चुरा यानी विगाइ करनेका असर पढ़ेगा। 
जिस तरह रकाड ग्रामाफनके ऊपर सुईकी नाोकसे उसी त्तरह की 
गानेकी आवाज़ निकालती हैं जैली कि उसमें अंकत हुई थी। 
टीक इसी तरह करमंका नशा समय पर जीबके सासते उसी रूपसे 
प्रकट होता है ज्ञिस रूपम जीवने उसे अपने साथ मिलाया हे । 
पारनी--जिस कर्मसे अच्छा असर पड़ा है बह जीवका अच्छी 
तरह प्रेरित करके अच्छा सुख्ख कर फल देगा ओर जो बुरे असर 
वाला कर्म जीवने अपने साथ मिलाया है वह दुस्खदायक साधनों 
की ओर जीवकों प्ररित करके दुखी बनायेगा.। 


( द६रे ) 


कमा के भेद 


बसे तो जीवीकी अगरित ( बतादाद ) तरह की क्रियाएँ 
हातां हैं तद्नुसार कर्म भी अगणित तरहके बना करत हैं | किंतु 
उनऊे साटरूपसे अ।ठ भद हात है | १-ज्ञानावरण .२-दर्शनावरण , 
३-बेदनीय “-मोहनीय ५-आयु. ६-नासम उ-सगात्र, ८-अन्तराय | 

१-ज्ञानावरण कमं--वह कम हे जो आत्मा के ज्ञान गुणकों 
छिपाता है. उसको कमकर देता है। आत्माम शक्ति है कि बह 
संसार का भूत / गुजरा हुआ जमाना ) भविष्यन ( आन वाला 
जमाना ) ओर वतमान ( माजूद। वक्त ) समयक। सब बाताका 
ठीक जान लब किन्तु ज्ञानावरण कमंके कारण आत्माकी वह 
ज्ञान शक्ति प्रगट नहीं हान पाती । 

जिस समय काई मनुष्य दूसरे मनुप्यके पढ़ने लिखने मे 
रूकाबट डालता है पुस्तकोक्ा ओर पढ़ाने सिख।ने वाले गुरूका 
अपमान करता हे अपनी विद्याका अभिमान करता है। तथा 
इसी प्रकार के और भी ऐसे अनुचित कार्य करता है लछिससे 
दुसरके या अपन ज्ञान बढ़ने रूकावट पंदा हां ता उस समय 
उसके जो कामाण पुद्गल आकार कर्म बनता है उसमे उसकी 
ज्ञान शक्तिका दबानकी तासार पड़ती है । यदि काई पुरुष अपनी 
अच्छी नियतसे यह ज्द्याग कर क सब कोई पढ़ लिखकर 
विद्वान बने, काई मूर्ख न रह तो उस समय्की उसको डस कोशिश 
से उसका ज्ञानावरण कम ढीला हा जाता है। उसका ज्ञ,नश/क्त 
अधिक प्रगट द्वाती है । 

अआज हम जो अपनी आंखों स किसी को मूर्ख, किसी को 
विद्वान किसीको बद्धिमान ओर किसी को बुद्धिशून्य देखते हैं 
उसका कारण ऊपर कहे टुए दा तरहके काय ही ह€ 
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२--दर्शनावरण कर्म--बह कम हैं जो कि शत्माके दर्शन 
गुणोंकों पूरा न प्रकट न होने दे दर्शन गुण आत्माका श्लञानसे 
मिलता जुलता बहुत सूक्ष्म गुश हे जो कि ज्ञानके पहिले हुआ 
करता है | 

जब कोई मनुष्य दूसर मनुष्यक दर्शन गुणमें रुकावट डालता 
है, दूसरेकी आंखें खराब करता है. अंधे मनुष्योंका मखोल उड़ाता 
हे इत्यादि. उस समय उसके “दर्शनावरण'' कर्म बहुत जोर दार 
तेयार होता है जिस समय इनसे उलटे अच्छे काम करता है तब 
उसका द्शंनावरण कम कमजार हाजाता है, साथ ही दर्शन गुण 
प्रगट होता जाता हे । 

३-बेद्नीय कर्म-बह्‌ कर्म हेकि जिसके कारण जीबोंका इन्द्रियों 
का सुख या दुख भ्राप्त करने का अवपर (मोका) मिलता है यानी 
जीघों को इस कर्म की वजह से सुख दुख मिलने वाली चीज़ 
मिलती हैं । 

यह कर्म दो प्रकारका है. साता और असाता | साता वेदनीय 
के कारण संसारी जीव इन्द्रियोका सुख पाते है | और असाता 
बेदनीय कर्म का फल दुख मिलना हाता है । 

यदि कोई मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य को बुरे बिचार से मारे 
पीटे' दुख देवे. रुलाबे रठ्ज पेदा करावे अथवा खुद आप ही 
श्रपने आपको बुर भाव से दुख दे, रोवे, शोक कर, फांसी लगा 
ले अन्य तरहसे आत्म हत्या ( खुदकशी ) करले इत्यादि, तो डसके 
इस प्रकारके कामोंसे असाता वेदनीय कर्म बनता है जो कि अपने 
समय पर दुख पेंदा करता है. । 

यदि कोई पुरुष दूसरों का उपकार करे अ्रन्य जीबों के दुख 
हटनेका इद्योग करे. शान्तिसे अपने दुःखोका सहे. दया करे 
आदि | यानी--अपने आपकी तथा दूसरे जीबोंकी सेव भावसे 
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दया भावसे सुख पहुंचानेका काम करे तो उसके सात वेदनीयकर्म 
बनेगा जो कि अपना फल उसको सुखकारी देगा। 

४--मोहनीय कर्--बह है कि जो आत्मामें राग, दवेष, क्रोध, 
अभिमान, छल, कपट, लोभ आदि बुरे २ भाव उत्पन्न करता है। 
शरीर. धन, स्त्री, पुत्र, मकान आदि से मोह ( प्रेम ) इसी कर्मके 
निमित्त से होता है| दूसरे को अपना शत्रु ( दुश्मन ) मान लेना 
भी इसी कम के निमित्त से होता है । 

अथोत्‌ यह कर्म आत्मा पर ऐसी मोहनी ( वशीकरण ) 
डालता हैं कि जिससे आ।त्माकों अपने भले बुरेका विचार जाता 
रहता है | जिन शांति, क्षमा. सत्य विनय, संतोष आदि बातोंसे 
आध्माकी भलाई होती है उन बातोसे इस कर्मके कारण आत्मा 
दूर भागता है और जिन बातोंसे बेर. अशांति, लालच, क्रोध, 
घमंड संसारी चीज़ोंसे मोह पेंदा होता है उन बातोंकी ओर इस 
अआत्माऊा खिचाव हो जाता है | 

जो जीब या मनुष्य दुष्ट स्वभाव वाले, क्रोधी गुस्सा बाज) 
अभिमानी ( धमंडी ) उपद्रव करने वाले, कगड़ालू घोखेबाज़, 
लालची, हिंसक, निर्दयी ( बेरहम ) अ्रधर्मी अन्यायी देखनेमें 
अआते हैं उनका मोहनीय कर्म बहुत तीत्र है। तथा जो मनुष्य 
सदाचारी क्षमाशील. निरभिमानी, सरल, परोपकारी, बिरागी 
देखे जाते हैं; समकना चाहिये कि उनका मोहनीय कर्म बहुत 
हल्का है । 

क्रोध, मान, छल, लोभ, मोह ओर दुभोवोके कारणसे प्रायः 
दूसरे २ बुरे भात्र पेदा हुआ करते हैं और ऐसे ह्वी बुरे विचारोंसे 
तथा खराब कार्यासे बुरं कर्म बँधते हैं इसलिये असलियतसें 
मोदनीयकर्म दी अन्य सब कर्मोके बँयनेका कारण समकना 
चाहिये | इसी कारण यह कर्म अन्य कर्मोंस अधिक बुरा है । 
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हिसा, प्रोखेबारज़ी , घमंड, अन्याय. अत्याचार, लोभ, काम 
क्राध आदि करनेसे, सच्चे पूज्य परमात्मा, गुरु. शास्त्रकी निन्दा 
करनेसे, दूसरेको ठगन आदि बुरे कार्य करनेसे मोहनीय कर्म 
तयार होता है। ओर इनसे उल्टे अच्छे कार्य किये जावें तो 
माहनीय कर्म दल्का होता जाता है | 

४५--आयु कर्म--वह है जो कि जीवका मनुष्य. पशु, देव, 
नरक इनमेसे किसी एकके शरीरमें अपनी आयु (उम्र ) तक 
राके रखता है | उस शरीरमेंस निकल कर किसी दूसरे शरीरमे 
नहीं जाने देता । जिस प्रकार जेलर किसी सख्त केद वाले केदीकों 
कुछ समयके लिय काल काटरीमें बन्द कर देता है । उससे निकल 
कर दूसरी जगह नहीं जाने देता । उसी प्रकार यह कर्म भी पहले 
कमाये हुए कर्मके अनुसार पाये हुए मनुष्य आदिके शरीरमें डस 
उम्र तक रोके रखता है जो कि उसने पहले जन्ममें बांधी थी। 

जो जीव दयालु, परापकारी. धर्मात्मा. सदाचारी होते हैं 
हिंसा आदि पापोंसे दूर रहते हैं सन्‍्तोषी होत हैं वे देव आयु कर्मा 
बांधत है । 

जिन जीबोके कार्य न बहुत अधिक अच्छे हाते हैं ओर न 
बहुत अधिक खराब ही हात हैं, बिना कारण किसीको कष्ट नहीं 
देते, अधिक ल।लची, अधिक क्रोर्धी नहीं हात, उनके मनुष्य आयु 
कर्म बंधता है । 

जो जीब दूसरो के ठगने मे. धाखा देने में, छल कपट करने 
में, फूठ बोलने में, माठी बाते बनाकर दूसरों को फंसा लेनेमें 
विश्वास घात करने में प्रायः लगे रहते हैं. वे पशु आयु कर्म को 
आगे के वास्ते अपने लिये करत है। ओर जो जीव अधिक 
पुष्ठ होते हैं. डिँघ्ा कीना बिता कारण दूसरों का नाश करना 
सदा दूसरों के बिगाड़ में लगे रहना, बल पूर्वक ( जबरदस्ती ) 


ल्‍्छ 
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दूसरोंका घर्म बिगाड़ना आदि बुरे निनदनीय कर्म करनाही जिनका 
काम होता है थे जीव नरक आयु बांधते हैं। 

न'स कमं--बह है जिसके कारण संसारी जीजों के अच्छे 
बुरे शरीर बनजाते हैं । जेसे चित्र बनाने वाला अनेक तरहके चित्र 
( तसन्ीरें ) बनाया करता है । उसी प्रकार नाम कर्म के कारण, 
सुशेत्र, बेडोल, लम्बा; ठिगना कुबड़ा. काला,गोरा.कमज्ोर,इड्डियों 
वाल मज़बूत हड्डियों वाल! आदि अनेक तरह के शरीर तैयार 


हात दे | आल. पु 
यह कर्म दो प्रकार का है शुभ ओर अशुभ जिसके कारण 


श्रच्छा. सुदावना, सुडोल शरोर बनता है बह शुभ नाम करे हे. 
और जिससे बेडोल. कुबढा. बदसूरत आदि खराब शरीर बनता 
है वह अशुभ नाम कर्म है । जो जीव कुबड़े, बौने, और लूले 
लगड़े आदि असुंदर ( बदसूरत ) जीवो को देखकर उनका मखोल 
उड़ाते हैं। अपनी खूबसूरतीका घमण्ड करते हैं । अच्छे सदाचारी 
मनुष्यों को दोष लगाते है, दूसरे की सुंदरता विगाड़ने का उद्योग 
करत हैं उनके अशुभ कर्म बनता है। और जो इनसे उल्टे अच्छे 
कर्म करते हैं बे अपने लिये शुभ नाम कर्म तेयार करते हैं। 

७ गोत्र कर्म--गोत्र कमे वह है जो कि जीवों को ऊंचे नीचे 
कुल ( जाति ) में उत्पन्न करें | जिस प्रकार कुम्दार कोई तो घड़ा 
आदि ऐसा वर्तन बनाता है जिसको लोग ऊँचा रखते हैं उसीमें घी 
पानी रखकर पाते हैं तथाकोई कुन ली आदि ऐसा बतंन बनाताहे 
जो कि टट्टी पखानेके लिये ही काम आता है जिसको कोई छूता 
भी नहीं है । हे 

इसी प्रकार गोत्र कमेके कारण कोई जीव तो क्षत्रिय, ब्राह्मण 
आदि अच्छे कुलीन घरमें पेदा होता है ओर कोई चमार. मेहतर 
चांडाल, आदि, नीच कुल में' उत्पन्न होते हैं। जिनका नीच काम 

करके अ्र'जी ब्का करना ही खास काम होता है। 


( ६६८ ) 


देव तथा क्षत्रिय, जराइज आदि मनुष्य ऊँच गोत्रकर्म के 
निमित्त से होते हैं शोर चमार, चांडाल, आदि सनुष्य पशु कथा 
जरक वाले जीब, नीच गोतन्रकर्मके क रण होते हैं। इस प्रकार 
नीच ऊँचके भेदसे यह कम दो प्रकारका है | 


जो मनुष्य अपने बड़प्पनका घमणड करता है दूसरोंको छटा 
सममता रहे, अपना बढ़ाई ओर दूसरोकी निंदा करना खास 
काम हो, अ्रपनी जाति कुल आदिका अभिमान करे कमीने ख्य/ल 
रक्‍्खे, अच्छे पुरुषोको तथा पूज्यदेव, गुरु, शाखक्री विनय न करे 
बह जीव नीचगोत्रका कम बांधता है ओर जो इनके विरुद्ध अच्छे 
कार्य करते हैं उनके ऊँच गोत्र कर्म तैयार होते हैं । 

८--अनन्‍्तराय कमं--अंतराय कम वह है जो कि अच्छे 
कायमिं विन्न ( रुकाबट ) डाल दिया करता है य। जिसके निमित्त 
से अच्छे कार्योमें विन्न आ जाये। जैसे दो व्यापारियोंने एक साथ 
एक ही व्यापार शुरु किया। उनमेंसे एक ने तो उस व्यापररमें 
अच्छा धन पेदा किया, किन्तु दूसरे व्यापारीके माल बेचते समय 
बाज़ार मन्दा होगया ओर खरीदते समय महगा हो गया। घरमें 
पुत्र बीमार हो जानेसे वह ठीक समय पर जब कि उसे लाभ 
होता, खरीद विक्री नहीं कर पाया | फल यह हुवा कि उसने कुछ 
भी नहीं कमाया । यह तो बात दूर रही किंतु अपनी पूंजीसे भी 
हाथ धो बैठा । 

यहां पहिले व्यापारी को अन्तराय के नहीं दवाया था. 
जिससे कि उसको अपना व्यापारमें कोई विज्न नहीं आया | इस 
कारण बह धन पेंदा करनेमें सफल होगया और दूसरा व्यापारी 
को पहिला बाँचा हुआ कर्म अपना फल दे रहा था, इस कारण 
उसको निमित्त ऐसे मिले कि वह अपने व्यापारमें असफल ( ना 
कामयाब ) रहा । - 


( ६६६ ) 


*: कूसरे जीवोंके खाने पीनेमें विन्न करनेसे. दूसरोंकी काम आने 
थोम्य चीजोंकों विगाइ़नेसे साधारण जनताके विरुद्ध कोई लाभ 
उठानेसे, दान करने बाले को दानमें कोई रुकावट खड़ी कर देनेसे 
इत्यादि बुरे कार्योसे अंतराय कम बँधता है ओर इससे उलटे 
अच्छे कार्य करनेसे अंतगय कम का बोमा हल्का होता है । 


इन आठ कर्मेमें साता बेदनीय, मनुष्य अयु. देव आयु, 
शुभ नाम कम , उच्च गोत्र कम यह कर्म पुएयकर्म (अच्छे कार्य) 
माने गये हैं क्योंकि इनके कारण जीबोंको कुछ सांसारिक सुख 
मिलता है । इनके सिवाय शेष सभी पापकर्म ( दुखदायक ) बुरे 
कम हैं। 
जिस समय जीव अच्छे कार्य करता है. सत्य. दया. क्षमा, 
सरल व्यवहार करता है, परोपकार, विनय. सदाचारसे कार्य 
करता है तब उसके पुण्य कममोमें अनुभाग ( रस ) बढ़ता है । 
जिससे वह आगामी समयमें मुख पाता है | और जिस समय 
जीवदिसा, झूठ. घोखेबाजी, व्यभिचारी. क्रोध. अमिमान. लोभ, 
अन्याय, अत्याच र करता है तब उसके पापकर्मोमें रस बढ़ता हे 
( वे ज्यादा मज़बूत हो जाते हैं) जिसका नतीजा अगगे चलकर 
बुरा भागना पइता हे | 


स्थिति ओर अनुभाग 


पिछेल यह बताया जाचुका है कि मानसिक विचार. बचनकी 
घधारओऔर शरीरकी क्रिया जिस उद्दे श(इरादे या मंशा, के अनुसार 
होती है आकर्षित खाँचे हुये)कामोण स्कन्वामें उसी तरढका सुधार, 
बिगाड़, भला, बुरा करने का असर पड़ता है । यहां पर एक यह 
बात ध्यान में ओर रखनी चाहिये कि जीव जो भी काम करता है 
वह या तो तीजता (हरी दिलचस्पी) करत है या मंद रूपसे यानी 


( ६७० ) 


बेमना ( दिल चश्पी न लेकर ) करता हैं. इस बातका प्रभाव भी 
उस खींचे हुये और दूध पानी की तरह अ्रपने आर्मा के साथ 
मिलाये हुये कमे पर पड़ता है । तदनुसार उस कमे में थोड़े या 
चहुत समय तक, कम या अधिक सुख दुख आदि फल देने की 
शक्ति पड़ जाती है । 


जैसे एक मनुष्य अपना वदला लेने के लिये बड़े क्रोध के 
साथ किसीकों मार रहा है उमर मनुष्य द्वारा कमाये हुये “असाता 
बेदनीय! कम में लम्बे समय तक, बहुत ज्यादा दुग्ब देनेका असर 
पड़ेगा और जो मनुष्य अपनी नोकरी की खातिर अपने मालिक 
की आज्ञा से लाचार होकर किसीको मार रहा हे वह भी असाता 
बेदनीय करे बांधेगा किन्तु उसमें थोड़े समय तक हल्का दुख देनेकी 
शक्ति पड़ेगी । एक नोकर पुजारी भगवान की भक्ति पूजा ऊपरी 
सन से करता है उसको पुण्य कम थोड़े समय तक हल्का फन्न 
देने वाला बंधेगा जो स्त्रयं अपनी अन्तरंग प्रेरणा से बड़ा मन 
लगाकर भक्ति पूजन करता है उसका कमाया हुआ पुए्यकर्मे अधिक 
समय तक अधिक सुखदायक फल देगा । समय की इसी सीमा 
22 को स्थिति ओर देनेक्री कम अधिक शक्ति को अनुभाग 
कहते हैं | 


कम, फल कब देते हें 


कम बन जानेके पाछ तत्काल ही अपना फन्न नहीं दने लगता 
किन्तु कुछ समय बीत जाने पर उदय में आता हे । जैसे हम 
भोजन करत हैं मोजन में खाये गये दूध. चावल , रोट'. फल आदि 
पदार्थ पेट में पहुंचत ही रस नहीं बन जाते हैं कुछ समय तक पेट 
की मशीन पर खाय। हुआ भोजन पकता है तब उस भोजन का 
रस, खून आदि बनता है | डसी तरह कामों स्कन्ध आत्मा के 


( ६७१ ) 


साथ सूक्ष्म शरीर के रूप में मिलजात हैं तब छुछ समय बीतजाने 
पर अपने स्वभाव ( तासीर प्रकृति ) के अनुसार श्रच्छा बुरा फल 
देना शुरू करते हैं | जिस कर्मा की जितनी लम्बी स्थांत (मियाद) 
होती है बह कम उसी के अनुसार कुछ समय पीछे उदय होता है 
जिसका स्थिति थोड़ी हाती है वह जल्दी फल देने लगता है | # 


. जैसे दूध, चावल. गन्ना. सन्‍्तरा आंद हलके पदार्थ खाबें तो 
बे जल्दी पच कर रस बन जात हैं, ओर यदि कला, बाटी, 
बादाम आदि भारी गग्ष्ठि चीज खावबे तो व देर मे पचते 
उन्तका रस देर स बनता है इसी के अनुसार लम्बी मियाद वाल 
देर से उदय में आत हैं. थाड़ी मियाद बाले कम जल्दी फल देने 
लगते हैं । 

संसार मे बहुतसे पापी जीव घोर पाप करते हुय भी सुखी 
दीख पड़ते है. रात दिन व्यभिचार करने वाल भी वेश्याएं दुखी 
नहीं देखी जाती इसका कारण यही है कि अनेक कमाये हुये पाप 
कर्ममें बुरा दुखदायी फल देने की शक्ति बहुत ज्यादा, लम्बे समय 
तककी पड़ी हे इस लिय उन पाप कर्मा का फल भी जरा देर से 
मिलेगा संभव है वह इस जन्मके पीछे दूसर जन्‍्ममें मिले । 

जा जाव हलका पुण्य-पाप करते हैं उनके कमाये कर्मोमें थोड़ी 
मियाद्‌ पड़ती हे तदनुसार बे उदय भी जल्दी हा आते हैं यानी-- 
जल्दी फल मल जाता है । 


फल देने के पीछे 


फल देने के पीछे कार्मोण स्कन्घ निःस्सार हो जाते हैं उन में 





एक कोडा कोड़ी सागर ( श्रसख्य वर्षो ) का स्थिति वाला कर्म 
एक सो वर्ष पीछे फल देने कोम्य होता है । 


( ६७< ) 


आत्मा के साथ लगे रहने की शक्ति नहीं रहती तब वे कॉमोश 
स्कन्ध अपने आप आत्मासे अलग हो जाते हैं। जैसे सर्पके शरीर 
का पुराना चमड़ा ( केंचुल ) उसके शरीर से उतर जाती है उसी 
तरह कम भी अपना कार्य करके आत्मा से अलग हो जाते है । 


इस तरह पहले के कम अपना फल देकर आत्मा से अलग 
होते रहते हैं और नयेर कर्म आत्मासे बँधते रहते हैं | जिस तरह 
कि समुद्र में हजारों नदियों का पानी भ्रति समय आता रहता है 
आर उधर सूर्य की गर्मी से उसका बहुत सा पानी भाफ बन कर 
लड़ता भी रहता है। जिस प्रकार कोई ऋणी (कर्जदार)मनुष्य पहले 
का कजा चुकाता है किन्तु लचार होकर अपने खाने पीने के लिये 
नया कजा भी ले लेता हे इस कारण वह कर्ज से नहीं छूट पाता 
इसी प्रकार संसारी जीब पहले कमाये कर्मों का फल भोगकर ज्यों 
ही उनसे छूटता त्योंही अपने भले बुर कार्मोंसे ओर नयाकर्म कमा 
लेता है । इसी कर्मा की उधेड़ बुन के कारण जीव संसारमें हमेशा 
से ( श्रादि समय से ) अनेक यानियों में जन्मता मरता चला 
आ रहा है । 


कर्मों में उलगटन पलटन 


कमाये हुय कर्मा में उलटन पल टन भी हुआ करती है । जिस 
तरह खाये हुये पदार्थ का असर हम बदल सकते हैं किसी आदमी 
ने भूल से या जान बूफ कर विष खालिया ओर उसके पीछे विष 
नाशक दवा खाली तो वह विष उस आदमी पर असर नहीं कर 
पाबेगा या बहुत थोड़ा असर करेगा | इसी तरह किसी मनुष्य ने 
क्रोध में आकर किसी को सारा जिससे उसने असाता बेबनीय 
(दुखदायक) कर्म बांधा किन्तु उसके वाद उसे अपने किये पाप पर 
पश्चाताप हुआ उसने फिर परोपकार, दया, क्षमा, शांति आदिसे 


(५ दैछ३ ) 


ऐसा जबरदस्त साता बेदनीय (सुख दायक) कर्म घांधा कि जिसने 
पहले के दुख दायक कम को भी सुख बना दिया । 

इसी तरह बाँधे हुए कर्मोंके विपरीत ( खिलाफ ) काम करने 
से क्रॉक्की वासीर (प्रकृति) पल्षट जाती है । तथा उनकी भियाद्‌ 
(स्थिति) तथा शक्ति घट जाती है और बांधे हुए कर्मके अनुकूल 
( मुझाफिक ) कार्य करते रहनेसे बांधे हुए कर्मोंमें शक्ति अधिक 
हो ज़ाती है। उनकी स्थिति ( मियाद ) भी अधिक लम्बी हो 
ज्ञाती है । 

कोई २ ऐसे बच्ञ कर्म मी बांध लिये जाते हैं. जिनके बांधते 
समय घोर पाप रूप या पुण्यरूप मानसिक विचार वचन या 
शारीरिक क्रिया होती है कि उन कर्म ऐसी अचल शक्ति पड़ 
जाती हे जिसको जरा भी दिलाया चलाया उलटा पल्ञटा नहीं जा 
सकता । अतः वे अपना नियत ( मुकरिर ) फल देकर ह्वी जीव 
का पीछा छोड़ते हैं| ऐसे कर्म “निकाचित” कहलाते हैं। कम 
की तासीर (प्रकृति) बदल जानेको - संक्रमण” तथा स्थिति अनु- 
भाग घट जानेका “अपकर्षण” ओर बढ़ जानेको “उत्कर्षण” 


कहते हैं । 
काल को भी कारण माना है 


संचितानां पुनर्मध्यात्‌ समाहत्य कियत्किल, देद्दासम्मे 
च समये कालः प्रेरयतीव तत्‌” 


देवि भागवत स्क॑ंध ६-१०-६- १२ 

अर्थात्‌--संचित कर्मेमें से जिस निर्दिष्ट अंशको भोगने के 

लिये नये जन्मसे पहिले काल प्रेरणा करता है, बही प्रारच्ध कम 

है | अतः पुराणकार भी कर्म फल देनेके क्षिए्ठ “ईग्धरकी सत्ताक्ी 
आवश्यकता नहीं सममते । 


( ६७४ ) 
स्वामी दयानन्द जी और कमेफल 


सम्पूर्ण बेदिक साहित्यसे कम फल दाता इंश्वरकी सिद्धि जब 
न हो सकी तो स्वामीजीने कर्म फलके लिये कर्म और कर्म फल 
इश्वर विषयक नवीन कल्पनाओंसे काम लिया। आप लिखते हैं 
कि “ईश्वर फल प्रदाता न हो तो पापके फल दुःखको जीव अपनी 
इच्छासे कभी न भोगे। जैसे चार आदि चोरीका फल अपनी 
इच्छासे नहीं भोगत किन्तु राज व्यवस्थासे भोगते हैं। अन्यथा 
कर्म संकर हो जायेगे अन्य क्ृत कर्म श्रन्यकों भागने पड़ेंगे |" 

यहां स्वार्मीजीने कर्मोंका फल दुःख माना है ओर वह दुःख 
जीबोंको परमात्मा देता हे। वाहर परमात्मा * तेने पेशा भी अप- 
नाया तो बचार जीबोको दुःख देनेका, आज तो कोई भला आदमी 
भी किसीको दुःख देना नहीं चाहता और आपका बह परमात्मा 
जीवोको दुःख देना रूप कम करता है उसका फल भी देने वाला 
कोई नियुक्त करना चाहिये त्ताकि उसकी यह क्रृत्ति सीमित रह 
सके । क्योकि इसने बंगाल. क्वेटा आदिमें लाखों जीबोंका दुःख 
देकर अपने इस अधिकारका दुरुपयोग किया है । आपने जो 
इृष्टान्त राज्य व्यवस्थाका दिया है वह जज ( न्‍्यायाधाश ) अपने 
स्वार्थ ( बतन ) के लिय काम करता है ओर र/ज्यने यह व्यवस्था 
इस लिए कर रक्‍्खी है कि कहीं प्रांतमें अराजकता न फेल जाय 
जिससे दूसर राजाका चढ़ाई करनेका अवसर मिल जाय और 
में वरवाद हो जाऊं | प्रजा राजाका टेंक्स भी इसी प्रबन्ध करनेका 
देती है । 

तो क्‍या परमात्मा वेतन लेता है ? अथवा टेंक्स लेन की 
व्यवस्था करता है [थिं। अन्य राजाके चढ़ आनेसे ऐसा करता हे । 
अगर जीव अपने आप दुख नहीं भोगना चाहता ता परमसात्माका 
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इसमें क्या विगड़ता है । बह क्‍यों इनको सुखी देख कर जलता 
है ? अगर कहो कि संसारमें गड़बड़ फेल जावेगी तो, इईश्वरकों 
इसकी चिन्ता क्यों है ? यदि जीव दुःख नहीं भोगना चाहता-- 
इसलिये परमात्मा फल्न देता है. तो पुएय का फल सुख क्या 
परमसात्माके बगेर दिये भोग लेता है। यदि ऐसा है तो आपका 
यह हेतु भागा सिद्ध हुआ | जीब दुःख तो भोगना नहीं चाहते 
परन्तु दुःखका सुख समझ कर प्राप्त करनेकी इच्छा और प्रयत्न 
तो सारा संसार ही कर रहा है | हमने स्वयं ऐसे अनेक बीमारों 
| देखा है जिनको यह अच्छी तरह बविदित थाकि अमुक स्वादिष्ट 
या गरिष्ट च॑।ज खाने से हमें अत्यन्त दुःख भोगना होगा, परन्तु 
वे बार बार खाते थे ओर बार बार मह।न कष्ट भोगते थे। एक 
तपेदिक के बीमार को डाक्टरों ने--वेद्यो ने प्रारम्भ से ही मिर्च 
छोड़ने का अ|ग्रह किया | परन्तु वह न छोड़ सका और अन्त में 
अनेक कठिन यातनाये भोगता हुआ, इस शरीर को छोड़ कर 
संसार से चल दिया । उपराक्त घटनाएं इस बातका प्रत्यक्ष उदा- 
हरण हैं के जहाँ जोब दुःख को सुख समझ कर भी उस को 
ग्रहण कर लेता है, बहा आदत से लाचार हो कर दुःख को दुःख 
सममभ करभी उसक। बार बार अहण करता है; और अनेक प्रकार 
के महान कटष्टों का सहन करता है, फिर आपका यह कहना कि 
जीव स्वयं दुःख भागना नहीं चाहता, कया अर्थ रखता है ? 


हम इन तमाम प्रश्नोंको न भी छेड़ें तो भी यह विचार हृदय 
में अबश्य उत्पन्न होता है कि ये दुख-सुख हैं. क्‍या पदार्थ ? 
ये द्रव्य हैं ? या गुण हैं यदि द्रव्य हैं तो इनका गुण क्‍या है? 
यदि कहो गुण हैं तो फिर किसका गुण हैं ? परमात्माका गुण तो 
आ।प मानते ही नहीं । श्रकृति जड़ है उस में सुख दुख के होने 
का प्रत्यक्ष प्रमाण विरोधी है । रह गया जीव तो क्‍या जीव का 
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सुंखे दुख है ? यदि ऐसा है तो परमास्मा देता कया है ? क्योंकि 
सुख दुख उंसका गुण होने से जीब के पास सदा रहेंगा. क्योंकि 
गुण गुरणी से थक नहीं होता । इस प्रकार तक की कसौटी पंर 
रगड़नेसे सुख दुख की कोई हस्ती सिद्ध नहीं होती । है सी वास्तव 
में यही बात, जीब ने सुख दुख की अपनी अज्ञानता से कल्पना 
कर रक्खी है। रह्‌ गया कर्मा के संकर होने का भय | सो तो 
कमफेल के न समम ने के कारण हुआ है । हस इसका त्रिवेचन 
विस्तार पूर्वक पहले कर चुके हैं। यदि स्वामी जी समझ लेते तो 
इस प्रकार का भय नहीं रहता | इसके अलावा न्यायाधीश चोरी 
आदि के समय वंहाँ उपस्थित नही रहता, यदि वह वहाँ उपस्थित 
हो तो वह गवांह बन सकेगा; जज नहीं । क्योंकि जज के लिये 
यह आवश्यक है कि कोई बात उसने पूर्व से निश्चित न करली 
हो ! परन्तु आपका ईश्वर तो सर्वव्यापक होने से चोरी श्रादि के 
संमय उंस पापी को देखता रहता है | अतः उसे न्यायाधीश बनते 
का अधिकार नही है | दूसरी बात यह है कि जब परमात्मा वहाँ 
मौजूद है तो पापी को पाप करनेसे रोकता क्यों नही | ' यह कहां 
का न्याय है कि पाप करते समय ता इंश्वर भी मजेमें आकर 
देखता रहे और फिर उस बेचारे को दण्ड आदि देने का स्थॉग 
भरे ? यदि कहो कि इंश्वर उनके मन में शद्भडा! आदि उत्पन्न 
करके राकने का प्रयज्ञ करता है । परन्तु वह फिर भी 
जबरदस्ती पाप करता है तो ऐसे निर्बंन व्यक्ति को ईश्वर क्यों 
बनाये। गया है, जिसके मना करनेपर एक जीच भी नही मानता । 
फिर बह मन सें ही शह्॥ आदि उत्पन्न करके क्यो रह गया, 
बह तो सम्पूर्ण शरीर में भी व्यापक था, उसने शरीर को 
क्यों न जकड़ करके रक्‍्खा ? यदि इसने ऐसा नहीं किया तो क्यों 
न इससे जबाब तलब किया जावे | फिर यह ईश्वर दुख देता भी 
क्यों है ? यदि कहो जीवों की उन्नति के लिये ? तो क्या इंसने 
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आजतक ऐसी कोई जाँच कमेटी बनाई. जिससे यह जाना जा संके 
कि इंस व्यवस्था से उसने कितने जीवों की उन्नति की। यदि कोई 
जांच कमेटी नहीं बनाई तो ये कैसे जाना जा सके कि यह खंब 
खुराफात जीव की भल्राई के लिये है । 


श्री स्वामी जी महाराज ने एक ओर युक्ति देनेका भी साहस 
किया है--सत्यार्थप्रक.श के १२ वें समुल्लास में [ * मद ( शराब ) 
के नशे के समान कर्म स्वयं फल दे देते हैं ? ” का उत्तर देते हुबे 
लिखा है कि जो ऐसा हो ता जैसे मद पान करने वाले को मद 
कम चढ़ता है और अनभ्यासी को बहुत चढ़ता है। बैसे बहुत 
पाप करने वाले को फल कन प्राप्त होगा और कभी कभी थोड़ा 
थोड़ा पाप पुण्य करने वालों को अधिक फज्न होना चाहिए ! ] 


यहां पर स्वामी जी ने 'कर्म का फल स्वयं प्राप्त होजाता है” 
इस सिद्धान्त को तो स्वीकार कर लिया। रह गया प्रश्न न्‍्यून ओर 
अधिकका, सो न्‍्यून और अधिक तो सापेक्ष शब्द हैं । किसी दृष्टि 
से एक ही वस्तु छोटो है ओर किसी से बड़ी | इस लिये न्यूना- 
धिक की कोई विशेष बात नहीं हे । 

हम पहले लिख चुके है कि प्रत्येक कर्म के अ्रनेक फन्न होते हैं 
खर्थात-- एक क्रिया की एक हैं प्रतिक्रिया हा ऐसा काई नियम 
नहीं है । अतः कमरूपा क्रियाकी स्वरगत परगत आदि अनेक प्रति- 
क्रियाएं हातीहे जिनका बिस्वारपृवं क हम पहिले बर्णान कर चुकेहें। 
अतः शराब पीनेका फन्त नशा हा नहींहे अपितु नशा भो एक फल 
है और भी अनेक फन हैं जैसे अब वह शरादके बिनारह नहीं सकता 
उसके लिये वह चोरी करता है भीख मांगता है आदि अनेक पाप 
करता है। शराब, समझ कर कोई भला आदमी उसे अपने पास 
नहीं बेठने देता कोई उसका विश्वास नहीं करता । अतः वह सच 
जुआ आदि व्यसनों में फंस जाता है । जुए में हार जाता है तो 
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चिन्तित रहता है | चोरी करता है. पकड़ा जाता है मार खाता है 

की श् बिक 
जेल भोगता है । इस प्रकार से उसका स्वंनाश शराबने ही तो 
किया है | 


जब उसने पहले पहल थोड़ी सी शराब पी थी तब तो उसे 
केवल नशा ही हुआ था परन्तु अब तो वह स्वयं नशारूप बन 
गया है आज तो इस शराबने उसको इस अवस्था में पहुंचा दिया 
हे कि यदि इसके पास थोड़ी भी विवेक बुद्धि हो तो यह हजार 
आंखोंसे रोये ओर अपने किए पर पश्चात्ताप करे परन्तु हाथ ! 
इस शराबने आज इसकी उस बुद्धिका भी छीन लिया है जिससे 
यह न रो सकत। है. न पश्चात्ताप कर सकता है. इससे अधिक 
सर्वनाशका और क्या उदाहरण हो सकता है। अतः: इसको 
न्यून फल कहना भारी भूल है । यह ता नित्यप्रति भय।नक रूप 
घारण करता जा रहा हे | 


ञ> 06 
परनुस्मति और कमकल 

मनुस्त्तति अध्याय (२ में क्रिस कमके अनुसार कौन कोन 
योनि मिल्लती है इसका संक्षेपसे वर्णन किया गया है. वहाँ लिखा 
है कि जो गुण जिस जीवकी देहमे अधिकतासे होता है बह गुण 
उस जीवका अपने जैसा कर देता है। यदि शरीरमे तमों गुण 
अधिक है ता बह शरारका त|ममिक बना देता है । इसी प्रकार 
रजोगुण रजोगुणी और सतोगुण सात्विक । जैसा जीव तमोगुणी 
या रजोगुणी आदि बन जाता है वह आत्मा बेसा हो शरीरकों 
प्राप्त कर लेता है अथोत्त तमोगुणी जीब तामसी यानियोंमें चला 
जाता है तमोगुणकी प्रध/नताका चिन्ह लिखा हे-'तमसो लक्षण 
काम: ।” अरथोत--पुरुष यदि अधिक विपयी हो चोर ज्वारी, 
डाकू हो तो समझना चाहिये कि इसमें तमोगुणकी प्रधानता 
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अधिक है | ओर जो धनका लोभी हो विषयवासनाम लिप्त हो तो 
राजसी ( रजोगुण ) के लक्षण सममना चाहिये “विषयोपसेवा 
चाजस््र' राजसं गुणलक्षणं” “रजस्त्वर्य उच्यते ।” तमोगुणी और 
82: जीव किन किन योनियोका प्राप्त करता है. उसके बारेमें 
लिखा हे । 


हस्तिश्व तुरंगाश्व शुद्रा म्लेच्छाथ गहिंता | 
रक्षांसि च पिशाचाश्च तामसी स्त्तमा गती ॥* 


अथोत--तामस स्वभाव वाल कछुआ., हाथी, घोड़ा, सांप, 

, स्‍लेच्छु आदि तथा राक्षस. मांसाहारी, शराबी, डाकू, चार 
आदि नीच योनियोम जाता है तथा ''झ्यतपान प्रसक्ताश्व जघन्या 
राजसीगती ।” अथान--जुएम रत तथा व्यभिचारी व शराबी 
अादि के कुलामें शराबी जाता हैं आदि आदि। 


स्त्रामीजी ने भी सत्याथंप्रकाश में इन प्रमाणों को उद््‌ध्रत 
किया है ओर स्वामी जीके कथनानुसार परमात्मा जीवोंकी भलाई 
लिय कर्मोका फल देता है| तो वह इन जीवॉको एसी जगह क्‍यों 
भजता है जहॉ जाकर यह जीव अधिक बिगड़ता है । यथा-- 
जो कामी था शराबी था मांसाहारी चोर डाकू था उसको सांप, 
कछुवा. सूअर, चांडाल आदि म्लेच्छ जंगली जाति राक्षस 
पिशाच आदि महापापी लोगोके कुलमे क्यों उत्पन्न किया ? क्‍्यों- 
कि वहाँ बजाय सुधरनेके और भयानक पाप करनेका आदी हो 
जाता है । उसझे रिश्तदार पड़ोसी सम्बन्धी जाति वाले सब इन 
पापोंके करनेमें सहायक होते है. उसको उत्साहित करते हैं । उस 
कुलमे जो ऐसा नही करता है उसका कायर. बुज़दिल कुलकलंक 
आदि कह कर धिकछारते हैं ओर उसे पाप करनेके लिये विवश 
करत ह€ | बस, इससे यह सिद्ध हुआ के परमात्मा जावाकों 


( ६८० ) 


भलाई के लिये फल नहीं देता अपितु उसको ओर गतंमें गिराने 
के लिये ऐसा करता है | ऐसा करना परमात्मा के योग्य नहीं 
समा जाता । इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा कर्मोका फल्ल 
देने बाला नहीं है किन्तु कम अपने आप फल देते हैं । 


आस्तिकवाद और कमेफल 


श्री पं० गद्भाप्रसादजी उपाध्याय एम० ए० ने आस्तिकवाद 
नामक एक गवेषणात्मक सुन्दर ग्रन्थ लिखा है उसमें कर्म ओर 
कर्मफल पर भी विचार किया है। उस पर भी विचार करना 
आवश्यक हैं । 

आपने कमंका लक्षण करते हुए लिखा है कि कम॑ उसको 
कहते हैं जिसमें कता स्वतन्त्र हो अर्थात--करना न करना कताके 
अधीन हो । जो काय स्वतन्त्रतापूबक इच्छासे किया जाय वह 
कम हैं | आप लिखते है कि हम स्वासादि लेते हैं वे क्रियायें तो हैं. 
परंतु हम उनको इच्छापूर्वक नहीं करते इसलिये बे कम नहीं हैं । 

स्थूल दृष्टिसे देखने पर तो यह कथन कुछ ठीक सा प्रतीत 
होता है परन्तु सूक्ष्म दृष्टिसे देखने पर उपरोक्त कथन में कुछ 
सार नजर नहीं आता । क्योंकि इस शरीर में जो भी क्रिया होती 
है बह जीव की इच्छा से ही होती है. बिना जीव के किये इसमें 
कुछ भी क्रिया नहीं होती ! यह दूसरी बात है कि वह इच्छा इतनी 
सूक्ष्म हो कि हम उसको साधारण बुद्धि से न जान सकें । यथा 
देखना सुनना आदि सब कम होते है इच्छापूर्वक परन्तु उनको 
स्वाभाविक समझा जाता है। आपने स्वयं जीवात्मः नामक पुरुतक 
के प्र० २३१ पर लिखा हे कि “शरीर का प्रत्येक व्यापार पढ़िले 
तो शरीर बिकास के लिए और अन्त में मानसिक या आत्मिक 
बिकास के लिए हे ! इन सब में प्रयोजनबत्त। है. प्रयोजन शुन्य 
कुछ नहीं । 7” 
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बस जब शरीर की प्रत्येक क्रिया का कुछ प्रयोजन है तों 
श्वास प्रश्वास भी क्रियायें हैं। अतः इन का भी प्रयोजन है ! 
अयोजनवती क्रिया ज्ञान पूवेक द्वोती हे । ज्ञानपूर्वक क्रिया के लिये 
इच्छा का होना परमावश्यक है। अतः श्वासादि भी इच्छापूर्बक 
होने से कम हैं | इससे आपने जो कम का लक्षण किया है बह 
ठीक नहीं ! जिस प्रकार आप कम के लक्षण में भूल कर गये हैं. 
डसी प्रकार कम फल के लक्षण में भी आप से भूल हुईं ! आपने 
लिख। है कि “जिस प्रयोजन से कम किया जाता है या जो कर्म' 
का अन्त होता है उसको कम का फल नही कहते ।” आपने 
अआस्तिकवाद' पुस्तक बेचने के लिये, मंगलाप्रसाद पारितोषक 
पुरस्कार अथवा आस्तिकता का प्रचार करने के लिए लिखी ! जब 
इन प्रयोजनों की पूर्ति हो गई तो क्या यह पुस्तक लिखनेरूपी 
कर्म का फल नहीं ! 


कम का अंत 


आपने कर्म के अंत के विषय में परस्पर विरुद्ध बाते लिखी 
हैं! 'आस्तिकबाद ” प्ू० २€८ में लिखा हे--चोरी करने का अन्त 
कभी धन की श्राप्ति तथा कभी पकड़ा जाना भी द्वोता है, परन्तु 
हम इन दोनों को फल नहीं कह सकते । यहां पर आपने पकड़ा 
जाना या धन प्राप्ति चोरी रूपी कमंका अन्त माना है, परन्तु आगे 
चल कर पृष्ट ३८८ पर लिखा है कि संस्कार कमंका अन्त है | इन 
दोनों बातों में से कम का अन्त किस को साना जाय ! सच बात तो 
यह हैं कि कर्म का फल प्रदाता ईश्वर को मानने में अनेक शंकाएं 
हैं ज़िनका समाधान आज तक बेदिक दर्शन नहीं कर सका है । 
इसी लिये इस मिथ्या कल्पना को सिद्ध करने के लिये नित्य नई 
कल्पनाएं घटती बढ़तों हैं । 


( दर ) 


यदि ये कल्पनाएं कुछ विचार पूर्वक की जायें तो कुछ फल्लप्रद 
हो सकती हैं परन्तु ऐसा न करके सवसाधारण को भ्रम में डालना 
ही इनका मुख्य उद्देश्य होता हे । यही कारण है कि पण्डित जी 
को दस प्रष्ट पहिले लिखी अपनी ही बात स्मरण न रह सकी । 
क्योंकि उसी आस्तिकवाद के प्र॒ष्ट ३-८ पर आप लिखते हैं कि 
“स्थूल शरीर से किय हुय कर्म का स्थूल शरीर में अन्त नहीं ह। 
जाता। मैंने यदि आज एक मनुष्य को गाली दे दी तो यह स्थूत्न 
शरीर कर्म हुआ। मैंने समझा कि यह कर्म यहाँ समाप्त हो गया, 
परन्तु नही, यहाँ तो केवल आरम्भ हुआ है अन्त तब होगा जब 
कारण शरीर में इसका सार रूप बेठ जावेगा--बहुत से आदमी 
संस्कार को ही कर्मा का फल कहत हैं। गौण रूप से यह माना जा 
सकता है परन्तु वास्तविक रूप से यह ठीक नहीं । 


यहाँ पर आपने संस्कारोंको कर्मोका अन्त माना है. और उन 
संस्कारों को अपने ( गोण रूपसे ) कर्मोका फलभी स्वीकार किया 
है फिर नहीं मालूम आपने प्रष्ट ३९११ पर यह केसे लिख दिया कि 
“जैनी लोगों को श्रम कर्म की मीमांसा न समझमने के कारण 
होता है । वह संस्क/रका ही फन्न समझ बठे हैं । बस्तुतः यह कर्म 
का अन्त हे--फल नहीं ।” संस्कारोंकों गोण रूप के कर्माका फल 
तो आपने स्वयं ही प्रृष्ट ३८८ में स्वीकार किया है जैसा कि हम 
ऊपर दिखा चुके हैं । मालूम नहीं यह आपको किपघतने बहका दिया 
है कि जैनी लाग संस्कार का ही कर्म का फल मानते हैं । जैन घर्म 
के विषयमें इस तरह की मनघड़ंत बाते लिखना ही शायद आप 
लोगोंने अपना ध्येय बना लिया है या जनतामे श्रम फेलाना ही 
वेदिक धर्म का शायद आदर्श हो | जैन धर्मके विषयमें आप का 
एक गुरु थता देते हैं कि जब अ।प जैन धम के विषय में कुछ 
लिखे या विचार करे सब आप ही" के स्थान में “भी” का प्रयोग 


( एंट३ ) 


किया करें। ऐसा करने से जैनधम को समभरने में बहुत सुविधाएं 
हो जाबेंगी । यहां भी हम यही कद्द देना चाहते हैं कि जैनशास्त्र 
संस्कार का ही नहीं, अपितु संस्कार को भी कम का फल मानते 
हैं। अथोत--कम रूपी क्रिया की अनेक प्रतिक्रियाओं में से 
संस्कार भी एक प्रकारकी प्रतिक्रिया है। इसको आप भो स्त्रीकार 
करते हैं। रह गया कमे का अन्त ' इसके लिये हम इतना ही 
कहते हैं कि दुनिया में अ्ज तक जितनी भाषाएं प्रचलित हुई हे, 
उनमें से किसी में भी वस्तु के सार को वस्तु का अन्त नहीं माना 
है अगर आपको यह नई परिभाषा गढ़नी पड़ी हो तो इसे स्पष्ट 
करना चाहिय था | यदि अन्त से आपका अभिप्राय नाशसे है तो 
आप भारी भूल में हैं। ये संस्कार कर्मों का अन्त नहीं है, इसका 
ज्ञान तो आपको सत्याथंप्रकाशसे ही होजाता ' संस्कारोंकी महिमा 
के लिय स्वामी जी को “संस्कार-विधि” बनानी पड़ी। इन संस्कारों 
से ही आत्मा उन्नत होतीहे और कुसंस्कारोंसे ही आत्मा अघोगति 
को चली जाती है | मनुस्मृति के अनुसार भी ( जिसको स्व्रामीजी 
ने सत्याथंप्रकाश के € वें. समुल्लास में प्रमाण-रूप से उपस्थिति 
किया है ) ये संस्कार ही आत्मा को जन्मान्तर में नीच वा ऊंच 
योनियों में ले जाते हैं। आपके कथनानुसार भी संस्कार वे ही 
कम हैं जो सार रूप से सूच्म-शरीर में जा बेठते हैं, अतः संस्कारों 
को कम का अन्त कहना--कर्म फिल्लासफी से अ्रपनी अनभिन्ञता 
प्रकट करना है । 


कमे ओर उसका फल 


जिस प्रकार आपने कम का अंत समभनेमें भूल की उसी 
प्रकार कम के फन्न के संबन्वर्मे भी भारी भूल की है। अआस्तिक 
वाद के पृष्ठ ३८८ में आप लिखते हैं कि “इष्टको सुरक्षित रखनेके 
लिये सुख ओर अनिष्टको धोने के लिए दुःख द्ोता है यही कर्मा 


( द८चओ ) 


का फल है ।” यहां अपने सुख और दुःखको कम का फल माना 
हे परन्तु आगे १ प्रष्ठचाद ही प्र्ठ ३०८ में आपने शरीर को कम 
फल माना है और उसमें न्याय दर्शन का प्रमाण भी दिया है यथा 
“पूवकृत फलानुबंधात्‌ तदुत्पत्तिः” अथात्‌--पूर्व जन्ममें किये हुए 
कम के फलस्वरूप शरारक्री उत्पत्ति होती है। अथात्‌ जो जन्म 
हसने इस समय प.या है वह पृर्त जन्म के संस्कारोमें से इश्टकी 
रक्षा और अनिष्टके विनाश के लिए दिया जाता है । यहां आपने 
शरीरको कम का फल मान लिया ओर शरीर को पृत्र जन्मके 
संस्कारों में से दिया जाना माना। और संस्कारोको आपने कम 
का सार मान लिया अतः स्पष्ट होगया कि कर्मामें से शरीर मिला, 
ओर आपके कथनानुसार शरीर हुआ कर्मका फल । तो कम से 
ही फलकी उत्पत्तिकों आपने भी मान लिया | ओर '“जादू बह जो 
सिर पर चढ़कर बोले” इस कहावतको चरितार्थ कर दिया। फिर 
नहीं मालूम आपने इस कम फलके दाता ईश्वरकी कल्पना करके 
उसके मण्डन का क्यो साहस किया ? 

आगे चल कर आप इसका भी भूल गए और लिख दिया 
कि “चोरीका फल कारागार है। बह दूसरेसे मिला है. चोरी में 
से फूट नहीं निकला है। चोरी उसका निमित्त कारण है। उपा- 
दान करण नहीं, इसी प्रकार अध्यापक को जो वेतन मिलता 
है बह उसके पढ़ानेका फल है ।” 

यहाँ आपने वेतन ओर कारागारको फन बना दिया आपने 
पहिले तो दुख दुखके लिये ' यही फञ्न है” इसमें यही लगा कर 
सब का विरोध कर दिया परन्तु फिर शरीरको फल मान लिया, 
ओर अब वेतन ओर कारागारको फल कद्दने लगे, अब आपके 
कंथनानुसार किसको फल माना जाये ? क्‍या आपके मतानुसार 
शरीर, कारागार, वेतन आदि ही सुख दुख है । यदि ऐसा है तब 


( धृषर ) 

तो आपको यह न कहना चाहिये यह मेरा शरीर है अपितु यहद्द 
कहना चाहिये कि यह मेरा सुख दुःख हे। परन्तु इस प्रकारका 
व्यवह्दार तो कहीं होता ही नहीं। अतः कार।गारको भी यही कहना 
पड़ेगा कि यह दुःख है परन्तु हम देखते हैं कि बहुतसे व्यक्ति 
कारागारोंमें ही मस्त रहते हैं ओर बाहर आकर भी वहीं जानेकी 
कोशिश करते हैं. अतः कारागार भी सुख दुःख नहीं है। इसी 
प्रकार बेतनका भी हाल है। अतः यह कहना चाहिये कर्मकि 
अनेक फलोंमेसे य भी फल हैं न कि यही फल हैं । 


अगर चोरीका फल कारागार ही है तो अनेक घूत आयु भर 
चारी आदि करते है परन्तु कभी पकड़े नहीं जाते | संयाग वश 
कभी पकड़े भी गय ता रिश्वत आदि देकर अथवा गयवाहोंके 
बिगड़नेसे और स.क्षीके न मिलनेसे छूट जाते हैं तो उनको चोरी 
का फल कहां मिला ओर उन्होंने उम्र भर चोरी करके जो धन 
एकत्रित किया और आनन्द लूटा वह किसका फल है । 

तथा च लाखो दश भक्त बिना ही चारी किए जेलोमें पड़े है 
यह सिद्ध कर रहा हे कि कारागार मिल जाता हे । इससे चोरी 
का फल कारागार सिद्ध न हो सका क्योंकि इसमें अव्याप्ति और 
अति व्याप्तरि दोनो ही दोष मोजूद है । 

इसी प्रकार वेतन का अध्यापनका फच कहने में भी अव्याप्ति 
ओर अतिव्याप्ति दोष है क्‍योंकि बहुतसे परोपकारी महानुभाव 
बिना वेतन लिए हुए पढ़ात हैं तो क्या यह मानना द्वोगा कि उन्हें 
पढ़ानेका कोई फल प्राप्त नहों होगा ? क्योंकि आपके कथनानुसार 
तो उन्होंने बेतनरूपी फल लिया ही नहीं। और बहुतसे व्यक्ति 
बेतन तो लेते हैं परन्तु पढ़ते हैं नहीं जैसे पेन्शनयाफ्ता कम- 
चारी | वास्तवमें न तो वेतन फल है ओर न पढ़।ना फल है । यह 
तो एक दूसरे का आदान प्रदान है। एक व्यक्तिकों हमारे समय 


( ६८६ ) 


ओर हमारी विद्या की आवश्यकता थी और हमें रुपये की आव- 
श्यकता थी । हमने रुपया लेकर विद्या ओर समय दे दिया जिल 
प्रकार एक के पास गेहूँ है ओर दूसरे के पास घी उन्हों ने अ।पश्ष 
में आदान प्रदान कर लिया। दोनों का काम चल गया इस में 
फल घो है या गेहूँ ? इसी प्रकार चोरी ओर कारागार में भी कम 
ओर फलका संबन्ध नही है। एक व्यक्ति साधारण प्रजामें रह कर 
अठयवस्था उत्पन्न कर रहा था | जिसके ऊपर व्यवस्था की जिम्मे- 
दारी थी उस ने वहां से डस व्यक्ति को हटा कर एक प्रथक जगह 
रख दिया । जिस प्रकार कमरे में कोई ( वस्तु अड्चन पेदा कर 
रहो हो तो मकान वाला उस को दूसरी जगह रख दे तो क्या इस 
को कम का फल कहा जायगा | 


असल बात तो यह है कि कर्मा का फल्ल प्रदाता इश्वरकों सिद्ध 
करने के लिये इस प्रकार का बाग्जाल रचा जाता है । आगे आप 
कम को फल का निमित्त कारण मानते है उपादान कारण नहीं। 
यदि फल का निमित्त कारण कर्म हे तो इश्वर क्या अन्यथा सिद्ध 
कारण है ओर यदि कम निमित्त कारण है तो फल का उपादान 
कारण क्या है यह आपने बताने का कष्ट क्यों नहीं किया । क्या 
इस लिए कि उससे आपका बनाया हुआ यह बालू का महल उस 
की हवा के थपेढ़े से ढहह जाता | ओर यह कहना कि इष्ट की रक्षा 
के लिए सुख ओर अनिष्ट को धोने के लिए दुःख दिया जाता है. 
यह कहना भी निरी कल्पना मात्र है| क्‍यों कि इष्ट क्या और 
अनिष्ट क्या इसीका आज तक कोई निर्णय नहीं कर सका। इसी 
प्रकार सुख और दुःखको भी समस्या है जिसे समझता असम्भत्र 
सा ही रहा है । एक व्यक्ति के लिए जो सुख है बही दूसरे के 
लिए दुःख प्रतीत हो रहा है । हम कहां तक कहें इस गवेषशात्मक 
सुंदर प्रन्‍्थ में यह “कम ओर फज्न” प्रकरण इसी प्रकारकी शास्त्र 


( ६ंट७ऊ ) 


तर्क, एवं बिज्ञान विरुद्ध मिथ्या कल्पनाओं से सुशोभित है । हमें 
यह कदापि आशा न थी कि एक सुयोग्य विद्वान इस प्रकरण 
को लिखने में इस तरह असफल होगा। संस्कारों के विषय सें 
आपने पेसो, रुपयो और नोटों का उदाहरण देकर हमारे इस 
कथन की पुष्टि कर दी है। क्‍यों कि वस्तुस्थिति इस के बिल्कुल 
विपरीत है | आप के जिस मनुष्य ने देवदत्त यज्ञदत्त सोमदत्त के 
यहां से चोरी की है कौन कहता है उस चोरी का, रुपयों 
का ओर जिन के यहां चोरी की है उनका प्रभाव सूक्ष्म 
शरीर पर नहीं, अपितु स्थूल शरीर पर हे ? श्रीमान जी 
प्रभाव तो आत्मा पर हुआ न सूद्म शरीर पर ओर न स्थूल 
शरीर पर । क्योंकि सूद्र्म शरीर का आत्मा से निकट का सम्बन्ध 
हे अतः सूक्ष्म शरीर पर ही अधिक और स्थायी संस्कार जमते है. 
उनके नाम क्या स्थूल शरीर याद रखता है ? क्‍या उस स्थान को 
देखकर जहां आपके मनुष्य ने चोरीकी थी स्थूल शरीर को चोरी 
याद आ। जाती है ? क्‍या याद करना स्थूल शरीर का कार्य है ? 
आज भी हम यहीं बेठे हुए उन सम्पूर्ण शहरों के सूछम चित्रों का 
आंख बन्द कर देख लेते हैं. जिनमें हमने भ्रमण किया है तो 
क्या यह स्थूल शरीर देख रह। है ? श्रीमान्‌ जी आप तो एक बार 
चोरी का जिकर करते है । तथ्य तो यह है कि असंख्य जन्म 
जन्मान्तरोंमें जो इस जीवने कर्म किये हैं उन सब के चित्ररूप 
अलंकार स्वयं इसके सूक्ष्म शरीरमें विद्यमान हें। इसी लिए 
भगवान कृष्णने गीता से कहा है “बहूनि में व्यतीतानि जन्मानि 
तवचार्जुन ? यान्‍्यहं वेद सवोणि नत्वं वेत्थ परंतप ?” 


हे अजुन ' मर और तरें अनेक जन्म हो चुके हैं परन्तु 
तू उन्हें नही जानता हे में उन सबको जानता हूं। क्‍या भगवान 
कृष्ण ने यह दावा अपने इस स्थूल शरीर पर पड़े हुये संस्कारों 


६ धछ्थ८ ) 


को देखकर किया था, नहीं वे सूक्ष्म शरीर पर पड़े हुये अपने योग 
द्वारा सूक्ष्म दृष्टि से उन संस्कारों को प्रत्यक्ष देखते थे । बस यह 
सिद्ध हुआ कि संस्कार (भले बुरे) स्थूल शरीरपर न पड़कर सूक्ष्म 
शरीर पर पड़ते हैं और उन्हीं सूच्म शरीर पर पड़े हुये कुछ 
संस्कारों को लेकर स्थूल शरीर का निमोण होता है । क्या आपने 
जो इतनी पुस्तक लिखी हैं. या इतना पढ़ा है क्या वह आपके स्थूल 
शरीर में विद्यमान है ? क्या आप स्थूल शरीर पर लिखे हुये को 
पढ़ कर स्मरण करते है | यदि ऐसा है तो आपको स्मरण करते 
समय अश्राँख बन्द नहीं करना चाहिय। अतः सिद्ध हुआ,कि 
आत्मा जो कुछ करता हे उसे सूक्ष्म शरीर पर लिखता रहता है 
यही उसका बहाँखाता है । जन्मान्तरों के सम्पूर्ण कर्मों को इस 
में लिख रहा है । 


क्या ईश्वर कम फल दाता हे 


इश्वरकों कम फल दाता किस प्रमाणसे सिद्ध किया जाता है 
प्रत्यक्ष से अथवा अनुमान से ? यदि कह प्रत्यक्ष से तो यह 
असिद्ध हे । क्यो कि ईश्वर का किसी भी व्यक्ति ने कर्म का फल 
देते हुये नही देखा अतः प्रत्यक्ष ता कह नही सकता । रह गया 
अनुमान. अनुमानके लिये पक्ष सपक्ष ओर बिपक्ष होना अत्याव- 
श्यक है। क्योंकि बगेर इनके अनुमान बनता ही नही। आप के 
इस पक्ष में सपक्ष तो इस लिये नही है कि आज तक यह सिद्ध 
नही हो सका कि आपके इश्वर के सिवाय कोई दूसरा ईश्वर कर्म 
फलदाता है। ओर विपक्ष इस लिये नहीं है कि ऐसा कोई स्थान 
आप सिद्ध नही कर सकते जहाँ ईश्वर कर्मका फल न देता हो और 
ज्वीब ऋम का फल न भोगते हों । इस लिये अनुमानाभास है । 


जिस पक्ष के साथ सपक्ष और विपक्ष न हो बह पक्ष कूठा 


( दुदई ) 


होता है। जिस प्रकार -जहाँ जहाँ घूम है. बहाँ वहां बन्दि द्वोती 
है ओरजहां जहां बन्हि नहीं होती वहां वहां धूम नहीं द्ोता । 
इसी को अन्वय ओर व्यतिरेक भी कहतेहें परन्तु आपके अनुमान 
में न अन्वय है और न व्यतिरेक, क्योंकि आप ऐसा कोई स्थान 
नहीं मानते जहां इश्वर के बगेर दिये कम का फल न मिलता हो 
मगर आप ऐसा मानते है कि >श्वर ता वहां है परन्तु कर्म फल 
नहीं देता जैसा कि वेद में कहा है--.“पादोउस्य विश्वा भूतानि 
त्रिपादस्यासतंदितवि” अथाोत परमात्मा के चार पाद हैं. एक पाद 
में जगत है और बाकी तीन पाद्‌ जगत से शुन्य है| अभिप्राय 
यह है कि इश्वर न तो कम का फज्ञ देता है न सृष्टि रचता है 
इसी को उपनिषदूकारों ने नाम ब्रह्म कहा है । 


अतः इईंश्वर कम फन्नग्रदाता है, यह अनुमान से सिद्ध नही हो 
सकता | यदि कहा शब्द श्रमाण है तो वह साध्यसमा हेत्वाभास 
होगा । क्योंकि अभी तक यहा सिद्ध नहीं हा सका कि जिस को 
तुम शब्द प्रमाण मानते हो, चह प्रमाण कहलाने के लायक है. भी 
या नहीं ? अतः किसी भी प्रमाण से इश्वर कम फलदाता सिद्ध 
नहीं हुआ | ओर यदि हम इन तमाम प्रश्नों को न भी उठायें तो 
भी आप के पास इसका क्या उत्तर है कि आप के माने हुए जज 
आदिकी तरह शरीरी अल्पज्ञ और एक देशी कर्मफलदातासे भिन्न 
निराकार फलदाता होता है। क्योंकि हम अशरीरी सर्वज्ञ एवं सर्वे 
व्यापकको कमंफल दाता नहीं देखते | अतः आपका माना हुआ 
सबंज्ञ, सबंदयापक पर मात्मा कमंफल दाता सिद्ध नहीं हो सकता । 


यदि हम थोड़ी देर के लिए यह मान भी लें कि ईश्वर कम - 
फल देता है तो भी यह प्रश्न शेष रहता है कि ईश्वर कर्म फल क्‍यों 
ओर कैसे देता हैं । 


( ६६० ) 


१--क्या ईश्वर जोंबों को आज्ञा देता है कि तूने अमुक २ 
कम किए हैं इस लिए तू अम्ुुक २ योनियों में जाकर अपने कर्मों 
का फल भोग ओर बह जीव उन की आज्ञा मान कर अपने आप 
कम फल भोगेने लगता हैं । 

२--क्या ईश्वर ने सिपाही वगेरह का इन्तजाम कर रखा है 
जो जीवों को पकड़ २ कर ईश्वर के पास लाते हैं और ईश्वर उन 
दूतों द्वारा कर्मो का फल दिलिवाता है जैसा कि अथबंबेद काण्ड 
४ में बरुण के दूतों का कथन है । 

३--अथवा इंश्वर स्वयं जीबों को पकड़ २ कर अनेक शरीरों 
में ढकेलता रहता है और वहां सुख दुःख देता रहता है । 

४--अथवा ईश्वर प्राकृतिक पदार्था को आज्ञा देता है कि 
तुम अमुक २ जीवों को अमुक २ सुख दुःख देना । 

४-क्या मानसिक सुख दुःख का देने वालाभी परमात्मा हे? 
यदि हां तो क्‍या ईश्वर जीवो का चिन्ता, शोक. तृष्णा, लोभ, 
मोह आदि (जिन से कि मानसिक दुःख होता है) करने के 
लिए विवश करता है या जीव में इन गुणों को उत्पन्न कर देता 
है । यदि कहो इंश्वर मानसिक सुख दुःख का देने वाला नहीं तो 
मानसिक सुख दुःख देने वाला कोन है । 


६-- शारीरिक दुःख ईश्वर किस प्रकार देता हे क्‍या इंश्वर 
जीव को अधिक खाने के लिये व खराब खाने के लिये बाध्य 
करता है । यदि कहो जीव स्वतन्त्रतापूवंक खाता है तो क्या ईश्वर 
रोग के कीड़ों को वहां लाकर रख देता है या बद्दी बैठा बेठा 
बनाता रहता है । यदि वह अधिक न खाय तो क्या ईश्वर कीड़े 
बनाने से महर्ूँर्म रेह जायगा । 


_4अ००न्‍ः०मे ए. बम्मारमा 


( ६6१ ) 


ईश्वर असिद्ध हे 


वा: सम्पूर्णो नन्द जी ( शिक्षा मन्त्री यू० पी० )ने चिद्बिलास 
में एक अधिकरण में ईश्वर विषयक विचार इस प्रकार प्रकट किये 
हैं। इश्वर मनुष्य का परिवर्छित और परिशोधित संस्करण है। 
उसमें वे सब सद्गुण है जो मनुष्य अपनेमें देखना चाहता है। 
इसी लिये प्रत्यक संस्कृति व प्रत्येक व्यक्ति के इंश्वर में थोड़ा २ 
भेद हैं । किसीके लिये कोई गुण मुख्यहै किसीके लिये गौण । जो 
एक एक की दृष्टि में सदगुण हैं वह दूसरे की दृष्टि में दुगुंण हो 
सकता है ।” प्ृ० ११५ 
ऐसा मानना कि प्रत्येक वस्तु कठंक होती है साध्य सम 
है सूर्य चन्द्रमा कठूंक हैं इसका क्या प्रमाण है ? समुद्र और 
पहाड़ का बनाये जाते किसने देखा है ? जब तक यह सिद्ध न हो 
जाय कि प्रत्यक वस्तु का कता होता है तब तक जगत का कोई 
कता है ऐसा सिद्ध नहीं होत। । जो लोग जगत को कतृक मानते 
हैं उनके सामने अपने ठयवहारकी वस्तुयें रहती हैं. घर बनानेके 
लिके राजगीर घड़ेके लिये कुम्हार, गहन के लिये सुनार और 
घड़ी के लिये घड़ी साज चाहिये | ये सब कारीगर किसी प्रयोजन 
इन वस्तुओं को बनाते हैं, इश्वर का क्‍या प्रयोजन था ।” प्‌ (०४ 


पुनः इस जगत का उपादान क्या था । यदि उपादान अकतृक 
है तो जमत को अकतृक मानने में क्या आपत्ती हे। यह कहना 
सन्‍्तोष जनक नहीं हे कि जगत इंश्वर की लीला है। निरुद्दश्य 
खेल इश्बर के साथ अनमेल है । क्‍या वह एकाकी घबराता था 
जो इतना अ्रपंच रचा गया? यह भी ईश्वरत्व कल्पनासे असजद्जतहे। 
यह कहने से भी काम नहीं चलता कि ईश्वर अग्रतक्‍्य है । इच्छा 
किसी ज्ञातव्य के जानने की किसी आप्नव्यके पाने की होती है । 


( ६६२ ) 


इंश्वरके लिये क्या अज्ञात और अप्राप्त था। और जब उसकी इच्छा 
ऐसी ही अकारण निस्प्रयोजन है तो अब उस पर कोई अंकुश तो 
लग नहीं गया है | वह किसी दिन भी सतष्टि का संहार कर सकता 
है । अंध विश्वास च।हे जं कहे परन्तु किपीकी बुद्धि स्त्रीकार नहीं 
कर सकती कि ऐसा होगा । ईश्वरवार्दी कहते हे कि इश्वरका स्त्रभाव 
ही अंकुश हे और नियम वर्तित्व उसका स्वभाव है । जगत में जो 
कुछ होरहा है वह नियमोके अनुसार हा रहा है। इन सब नियमों 
को समष्टि को ऋत कहते हैं | ऋत इश्वर का स्वभ,व है । इस पर 
यह प्रश्न उठता है कि यह स्वभाव ईश्वर का सदा से है या जगत 
रचना के बाद हुआ | 


यदि पीछे हुआ तो किसने यह दवाव डाला ? वह कौनसी 
शक्ति है जो इश्बर से भी बलवबती है ? यदि पहल से है तो जो 
इच्छा जगत का मूल थी वह इंश्वर के स्यभाव से अविमद्ध रही 
गीअथोत्‌ जगत को उत्पन्न करना इईश्वरका स्वभाव हे परन्तु 
जहाँ स्वभाव होता है वहां पर्याय ( परिवतन ) रहते ही नहीं । 
इंश्वरकी सिस्तक्षा उसके स्वभाव के अनुकूल होंगी | पानी का 
स्वभाव नीचे की ओर की बहने का है, आग का स्वभाव गरमी है 
ईश्वर का स्वभाव जगत उत्पन्न करना है। न पानो नीचेको बहना 
छोड़ सकता है ओर न इंबर जगतको उत्पन्न करना। उस अवस्था 
में उसको जगत का कत्तों कहना उतना ही हागा जितना आंग को 
जलनका कता कहना | कदृत्व का व्यपदेश वहीं होसकता है जहां 
संकल्पकी स्वतन्त्रता हो, यह काम करू. या न करू स्वभाव से 
इस प्रकारकी स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता | अतः थे सब 
तक इंश्वरके अस्तित्वको सिद्ध नहीं करते |” पृ० १८५-१०६ 


कम्जरम टू; कााामनकक 


( ६6३ ) 
श्री जिन सेनाचाय लिखते हैं कि-- 


“कृताथेस्य विनिर्षित्या, कथमेवास्पयुज्यते । 
अक्ृतार्थोपिन सृष्ठु , विश्वमीष्टे कुलालवत | 


अब यह कहा कि तुम्हारा स्रष्टि कत्तो इश्वर कृतार्थ है अथवा 
अकृतार्थ है ? यदि कृतार्थ है अथोन उसे कुछ करना वाकी नहीं 
रहा चारों पुरुषार्थोक्रा साधन कर चुका है. तो उसका क॒त्तो पन 
केसे बनेगा ? बह सृष्टि क्यों बनावेगा ? और यदि अक्षतार्थ है 
अपूर्ण है उसे कुछ करना वाकी है. तो कुम्भकार के समान बह 
भी स॒ष्टि को नहीं बना सकेगा । क्योकि कुम्मकार भी तो अकृतार्थ 
है इसलिये जैसे उससे खष्टिकी रचना नहीं हा सकती है, उसी 
प्रकारसे अक्ृतार्थ इश्वरसे भी नहीं हो सकता है । 


अमूर्तों निष्क्रियो व्यापी कथमेषः जगत्मजेत्‌ । 
न सिसुन्ञापि तस्यास्ति, विक्रिया रहितात्मनः || 


यदि ईश्वर अमूर्त निष्क्रिय और सर्वव्यापक है, एसा तुम 
मानत हो ते! वह इस जगतका केस बना सकता है ? क्‍योंकि जा 
अमूत है, उससे मृतिक संसारकी रचना नहीं हो सकती है, जो 
क्रिया रहत है, स्ष्ठटि रचना रूप क्रिया नहीं कर सकता है. ओर 
जो सबसमें व्यापक हे, वह जुदा हुए बिना अव्यापक दृए बिना सृष्टि 
नहीं बना सकता है | 

इसके सिवा ईश्वरका तुम विकार रहित कहते हो। और 
सृष्टि बनानेकी इच्छा होना एक प्रकारका विकार है-बविभाव परि- 
शण॒ति हे, तो बतलाओ उस निर्विकार परमात्माके जगत बनानेकी 
विकार चेष्टा होना केसे सम्भव हो सकती हे ? 


( ६६४ ) 


“कर्मपेच्रः शरीरादि, देहिनां घटपेध्दि । 
नन्वेबपीश्वरो नस्यात्‌ , पारतन्त्यात्‌ कुविन्दवत्‌ !।” 


यदि सृष्टि-कत्ता जीवोंके किये हुए पूर्व कमेंके अनुसार उनके 
शरीरादि बनाता हे तो कर्मोकी परतन्त्रताके कारण वह ईश्वर 
नहीं हो सकता है जेसे कि जुलाहा | अभिप्राय यह है कि जो 
स्व॒तन्त्र है समर्थ है उसीके लिय ईश्वर संज्ञा ठीक हो सकती है । 
परतन्त्रके लिये नहीं हो सकती जुलाह। यद्यपि कपड़े बनाता है, 
परन्तु परतन्त्र है, और असमथ है. इसलिय उसे ईश्वर नहीं 
कह सकते । 


ईश्वर के प्रति श्री सम्पूर्णानन्दजी के विचार 


निर्धन के धन और निर्वल के बल काई भगवान हैं ऐसा कहा 
जाता है | यदि हे तो उनसे किसी बलवान या धनी को कोई 
आशंका नहीं है | वह उनके दरबारमें रिश्वत पहुंचानकी युक्तियां 
जानता है । पर उनका नाम लेने से दुबंल ओर निर्घनका क्रोध 
शान्त हो जाता है | जो हाथ बनाने बालोके विरुद्ध उठते हैं, बह्‌ 
भगवानके सामने बँध जाते हैं । आंखोंकी क्रोधाप्मि आंसू बनकर 
छलक जाती है । वह कमर तोइकर भगवानका आश्रय लेता है । 
इसका परिणाम कुछ भी नहीं होतत। उसके अत हृदयसे उमड़ी 
हुई कम्पत सत्र लहरी आकाश मण्डल को चीर कर भगवानके 
सूने सिहासनसे टकराती है । टकराती है, और ज्यों की त्यों 
लोटती है । कबीर साहबके शब्दोंमें वहां कुछ है नहीं' आज हजारों 
कुलबधुओंका सतीत्व बलात लुट रहा है. हजा रोंको पेटकी ज्वाला 
बुकानेके लिये अवलाका एकमात्र धन बेचना पड़ रहा है । लाखों 
बेकस, निरीह राजनीतिक और आशिक दमन ओर शोषण की 


( ६6४५ ) 


चक्की में पिस रहे हैं पर जो भगवान्‌ कभी खम्भे फाइकर निकला 
करते थे और कोसों तक चीर बढ़ाया करते थे, वह आज उस 
कल्लाकों भूल गये, और अनन्त शयनको सुख भोग रहे हैं। फिर 
भी उनके कामकी लकड़ी दीन दुखियोंको थमाई जाती है। जो 
लोग ऐसा उपदेश देते हैं वह खूब जानते हैं कि अशान्तोंकों काबू 
में रखनेका इससे अच्छा दूसरा उपाय नहीं है । 

ईश्वरने विभिन्न मतानुयायियोंको विभिन्न उपदेश दे रखे हैं। 
जगज्जनक होकर भी बलि ओर कुरवानी से प्रसन्न होता है। एक 
ओर विश्वेश्वर बनता है. दूसरी ओर विधर्मियोंको और कभी- 
कभी स्वधर्मियोंका भी मार डालने तकका उपदेश देता है। एक 
ही अपराधके लिय अलग-अलग लोगों का दण्ड देता है, और 
एक ही सत्कर्म के पुरस्कार भी अलग अलग देता है । अपने 
भक्तोंके लिय कानूनकी पोथीको बेठनमें बन्द करके रख देता है । 

प्रायः सभी सम्प्रदायों का यह विश्वास है कि उनको सीधे 
इंश्बर से आदेश मिला है. पर हिन्दू का इश्वर एक बात कहता 
है | मुसलमानका दूसरी ओर इंसाईका तीसरी | इटिलीकी सेनां 
अबोसीनिया पर आक्रमण करती है, ओर उभय पक्ष इश्वर,इसा 
आस ईसा की माता से विजय की प्रार्थना करत हैं । 

( समाजवाद प्रष्ठ १५-९८, १९ ) 

ईश्वर क॑ विषय में महात्मा गान्धी का अभिप्राय-इश्वर है भी 
ओर नहीं भो है | मूल अर्थ से ईश्वर नही है। सम्पूर्ण ज्ञान है । 
भक्ति का सच्चा अर्थ आत्मा का शोध ही है । आत्मा को जब 
अपनी पहिचान हाती है, तब भक्ति नहीं रहती फिर वहां ज्ञान 
प्रगट होता है । 

नरसी मेहता इत्यादिने ऐसी ही आत्माकी भक्ति की है । कष्ण 
राम इत्यादिक अवतार थे, परन्तु हम भी अधिक पुण्य से वेसे हो 


( ६८६ ) 


सकते हैं। जो आत्मा मोक्ष के प्रति पहुंचने के लगभग आ जाती 
है वही अवतार है। इनके विषय में उसी जन्म में सम्पूर्णता 
मानने की आवश्यकता नहीं । 

( महात्मा गान्धी के मिति पत्र प्रष्ट ४७ ) 


भगवदुगीताका अवतरण 


कत त्वं न कर्माशि, लोकस्य सजति प्रश्ः 

ने कम फल संयोगं, स्वभावस्तु प्रवतते।। गीता ४-१४ 

जगत का प्रभु न कर्तापन रचता है. न कर्म रचता है. न कर्म 
ओर फलका मेल साधता है । प्रकृति हा सब करती है । 

टिप्पणी--ईश्वर कता नहीं हे 'कर्म का नियम अटल और 

छः | ् डे छत आह [क) 

अनिवार्य है और जो जैसा करता है, उसको वेसा करना ही 
पड़ता है । 

नादत्ते कस्यचित्पापं, न चेव सुकृतं विश्वुः | 

अज्ञानेनावृतं ज्ञानं, तेन म॒द्यन्ति जन्तवः || ५-१५ 

इंश्वर किसीके पाप या पुण्यको अपने ऊपर नहीं ओढ़ता है । 
अज्ञान द्वारा ज्ञान ढक जानेसे लोग मोहमें फंस जाते हैं । 

टिप्पणी--अज्ञानस ''में करता हूँ” इस बृत्तिसे मनुष्य कम- 


धन बाधता है. फिर भी वह भल्त बुर कमका आरोप इंश्वर पर 
करता है. यह मोह जाल हे 


श्री मत्‌ परमहंस सो 5ह स्वामी का अभिप्राय 


जो वेदको ब्रद्मसे उत्पन्न मानता है, उसके लिये बाइबिल को 
इश्वरके द्वारा निर्माण किया हुआ न मानना, अथवा जो लोग 


( ६६७ ) 


बाईबिलको इंग्धरकी बनाई हुई मानते हैं | उनके लिये वेद का जहां 
से उत्पन्न न होना मानना युक्ति संगत नहीं है । “जगत के कत्ता ने 
विविध नामोंसे प्रकट होकर विभिन्न देशोंमें देश-काल ओर पात्रके 
भेदसे अलग अलग घर्मका उपदेश किया है, इस पर जो लोग 
विश्वास करते हैं, क्या वे विविध देशोंके रथ्टितत्थ विषयक मतोंमें 
जो भेद पड़ गया है उसका निर्णय कर सकते हैं ९ 
(भगवद्गीताकी समालोचना-अनु गोपाल चन्द वेदांत शास्त्री प्र ० १८) 

सारांश यह है कि, इस जगतका कर्ता हत्तो कोई ईश्वर विशेष 
नहीं हे | क्योकि प्रथम तो जगतका का्यंत्व ही असिद्ध हैं, क्‍योंकि 
कार्यके लक्षण ही जगतमें नहीं घटते | यदि क्रार्यका लक्षण 'प्राग- 
भाव प्रतियोगित्वम' ऐसा करें तब तो चॉदइ व सूर्य अदिका कभी 
अभाव था यह असिद्ध है इसलिए यह लक्षण उप्तमें नहीं घटता 
तथा वेदने स्त्रयं इसका स्पष्ट शब्दोंमें दोंमें विरोध किया है। जिनके 
प्रमाण हम पहले लिख चुके हैं | बतमान विज्ञानने भी यह सिद्ध 
कर दिया हे--कि इनका न कभो अभात्र था ओर न कभी अभाव 
होगा यह भी विज्ञान प्रकरण में हम लिख चुके हैं | इसी प्रकार 
मीमांसा दर्शनके भा हम उन प्रमाणोको लिख चुके हैं। सृष्टि रचना 
तथा प्रलयका जिन प्रबल युक्तियोसे खण्डन किया है। प।/ठक 
'ममीमांसा' प्रकरणमें देख सकते हैं | अतः यह लक्षण तो कार्यत्वका 
जगतमें घटता नहीं है । 


श्री सम्पूर्णानन्दजी ओर ईश्वर 


यह बहुत पुराना और व्यापक विश्वास है कि इस जगत का 
कोई कतो है, किसी ने बनाया है । देख ही पड़ता है कि बहुत 
सी बाधाओं के रहते हुये भी मनुष्य जी रहा है, पशु पक्षी जी 
रहे हैं. नक्षत्र, सूर्य, चन्द्र, पद्ाड़, समुद्र, सभी बने हुये हैं, अतः 


( ८ ) 


जगत्‌ का पालन भी हो रहा है | इस बात के मानने में लाथब 
होता है कि जो कत्ता है वही पालक है इसी प्रकार यह भी 
माना जाता है कि वही एक दिन जगतका संहार भी करेगा। इस 
करत्ता-पाता-संह रताको ईश्वर कहते हैं । 


ईश्वर प्रत्यक्ष का विषय नहीं है अतः उसका ज्ञान अनुमान 
ओर शब्द प्रसाणसे ही हो सकता है। जब तक सर्व सम्मत आप्र 
पुरुष निश्चित न हं। जाय तब तक शहद प्रमाणसे काम नहीं लिया 
जञासकता । विभिन्न सम्प्रदायोमें ज लोग आप्त माने गये हैं उनका 
ईश्वर के सम्बन्ध में ऐक्य मत नहीं है | जो लोग के अस्तित्व को 
स्वाकार नहीं करते उनमें कपिल. ज॑मिनि बुद्ध ओर महावीर जेसे 
प्रतिष्ठित आचार्य हैं। अतः हमको शब्द प्रमाणका सहारा छोड़ना 
होगा । अब केवल अनुमान रह गया। इसमें यह हेतु बत- 
लाया जाता है कि प्रत्येक वस्तुका कोई न कोई रचयिता होता हे 
इसलिये जगत का भी कोई रचयता होना चाहिये । इस अनुमान 
में कई दोष है । हम यदि यह मान लें कि ग्रत्येक चस्तुका कर्त्ता 
होता है तो फिर वस्तु होने से ईश्वरका भी कतो होगा और उस 
का कोई दूसरा कतो. दूसरे का तीसरा | यह परम्परा कहीं समाप्र 
न होगी । ऐसे तक में अनवस्थ। दाष होता है। इससे ईश्वर का 
अस्तित्व सिद्ध नहीं होता । यदि ऐसा मान। जाय कि इंश्वर को 
करत्तो की अपेक्षा नहीं है तो फिर ऐसा मानने में क्या आपत्ति है 
कि विश्व को कर्ता की अपक्षा नहीं है ? फिर ऐसा मानना कि 
प्रत्यक बस्तु कठ क होती है साध्यसम है | सूर्य चन्द्रमा कतृ क हैं 
इसका बया प्रमाण है । समुद्र ओर पद्दाड़ को बनाये जाते किसने 
देखा ? जब तक यह सिद्ध न हो जाय कि प्रत्येक बस्तु का कर्त्ता 
होता है तब तक जगत का कोई कत्ता हे ऐसा सिद्ध नहीं होता। 


जो लोग जगत्‌ को कठू क मानते हैं उनके सामने अपने 


( (६68 ) 


व्यवहार की वस्तुएं रहती हैं | घर बनाने के लिये राजगीर घड़े 
के लिये कुम्हार, गद्दने बानाने के लिये सॉनार, घड़ीके लिये घड़ी 
साज चाहिये। यह राजीगर ईंट पत्थर मिट्टी सोना, पुर्जों से 
गृहादि का निर्माण करते हैं| कारीगर उपादन सामग्री को काम 
में लाता हे । ओर निर्मोण कार्य में लगनेमें कोई न कोई प्रयोजन 
होता है | वह प्रयोजन यदि हमको पहिले से भी न ज्ञात हो तो 
निर्मित वस्तु को देखने से समझ में आसकता है । 


अब यदि गृहादिकी भांति जगत भी कर्तंक है तो उसकी उपा- 
दान सामग्री क्या थी और सर्रष्टि करनेसें ईश्वरका प्रयोजन कया 
था | जगतमें जा कुछभाहे वह या तो जड़है या चेतन, अतः जो भी 
डउपादान रह। द्वोगा वह या तो दो प्रकारका रहा होगा या उम्रय 
आत्मक । दोनों ही अवस्थाओओंमे यह प्रश्न उठता है कि वह जगत 
की उत्पत्तिस पूत॑ कहांसे आया। यदि उसका कोंई कत्तों नहीं था 
तो जगतके लिए ही कत्तोकी कल्पना क्‍यों की जाये। यदि कर्त्ता 
था तो चह इश्वरसे भिन्न था या अभिन्न | यदि भिन्न था तो ईश्वर 
की कल्पना क्यों की जाये। कया जे व्यक्ति जड़ चेतनकों उत्पन्न 
कर सकता था वह उनको मिलाकर जगत नहीं बना सकता था ? 
जड़ चेतनक्रे बनने पर तो बिना किसी इश्वरकों माने भी जगतकाँ 
विस्तार समभमें अ्र। सकता है | यदि उपादान कत्तां ईंश्वरसे भिन्न 
था अर्थाव्‌ ईश्वरने ही जड़ चेतनकी स्रष्टिकी तो इसका तःत्पयं यह्‌ 
हुआ कि अ पतसे सतकी उत्पत्ति हुई जो प्रत्यक्षके विरुद्ध होनेसे 
अनुमानसे भी वाधित है । यदि यह माना जाय कि इईश्वरने अपने 
सत्‌ स्व॒रूपसे जड़ चेतनकों उत्पन्न किया तो यह प्रश्न होगा कि 
उसने ऐसा क्यों किया ऐसा करने में प्रयोजन क्या था | यह नहीं 
ब.ह सकते कि जीवॉकी भोगोपलब्धिके लिए ऐसा किया गया क्यों 
कि ज्ीवोंको तो उसीने बनाया। न उनको वनाता न उनके लिए 


( ७०० ) 


भोगोंका प्रश्न उठता । जीवोंका मोक्ष भी उद्देश्य नहीं हो सकता 
क्योंकि जब जीव थे ही नहीं तो फिर उनका वन्धन कहां था जिस 
को तोड़नेके लिए जगत रचता। यह कहना भी सनन्‍्तोष जनक नहीं 
हैं कि जगत ईश्वरकी लीला है । निरुद्देश्य खेल ईश्वरके साथ 
श्रनमेल है। क्या वह एकाकी घबराता था जो इतना प्रपंच रचा 
गया। यह भी इंश्वरत्व कल्पनासे असंगत है। यह कहनेसे भी 
काम नहीं चलता कि इंश्वर की इच्छा अप्रतकर्य हे । इच्छा 
किसी ज्ञातव्य को जानने की किसी आप्तव्य के पाने की होती 
है । ईश्वर के लिये कया अज्ञात और क्या अप्राप्त था । फिर जब 
उसकी इच्छा ऐसी ही है अकारण, रिष्प्रयोजन. है तो अब उस 
पर कोई अंकुश तो लग नहीं गया है | वह किसी रष्टि का संहार 
कर सकता है. आग को शीतल कर सकता है, कमल के वृन्दपर 
चन्द्र सू उगा सकता है। अन्ध विश्वास चाहे सो कहे परन्तु 
किसी की बुद्धि यह स्वीकार नहीं करती किऐसा होगा । इंश्वरवादी 
कहते हैं कि ईश्वर का स्तराभाव ही अंकुश है और नियम वर्तित्व 
उसका स्वभात है ! जगतमें जो कुछ हारहा है वह नियमानुसार दो 
रहा है। इन सब नियमोंकी समष्टि को ऋत कहते हैं । ऋत ईश्वर 
का स्वभाव है । इस पर प्रश्न उठता है कि यह स्वभाव ईश्वर का 
सदा से हे या जगत की सृष्टि के पीछे हुआ | यदि पीछे हुआ तो 
किसने दबाव डाला। वह कौन सी शक्ति है जो इंश्वर से भी 


वलबती है | यदि पहले से है जो इच्छा जगतकी उत्पत्ति का मूल 
थी वह ईश्वर के स्त्रभाव से अविरुद्ध रही होगी। अर्थात्‌ जगत 
उत्पन्न करना स्वभाव है । परन्तु जहाँ स्वरभाव होता है बहाँ पयोय 
रहते हीनहीं। इंश्वरकीमसिर्धक्षा उसकेस्वभावके अनुकूल द्वोगी। पानी 
का स्वभाव तीचेकी ओरब्हना हे,झ।गका स्वभाव ग रमी हैईश्वरका 
स्वाभाव जगत उत्पन्न करना है । न पानी नीचे बहना छोड़ सकता 


( ७०१ ) 


है । न इंश्बर जगतको उत्पन्न करना । ऐसी दशा में उसको जगत 
का कत्तो कहना उतना ही उचित होगा जितना पानीके नदी या 
आगको जलनका कतो कहना । कतृत्वका व्यपरेश वहीँ हो सकता 
है जहाँ संकल्प की स्वतन्त्रता हो। यह काम करूं या न करूं, 
स्वभाव से इस प्रकार के स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता । 
अतः यह सब तक इंश्वरके अस्तित्वको सिद्ध नहीं करते।” आदि२ 
श्री सम्पूणानन्द जी ने इसी प्रकार इस पुस्तक में तथा दर्शन 
शोर जीवन में इश्वर की मान्यता का शतशः प्रबल्ल युक्तियों 
हारा खंडन किया है | हम आगे तकंवादमें उन युक्तियोंका खंण्डन 
करेंगे जो कि ईश्वर पक्त में दी जाती हैं | यहां तो बेदिक प्रमाणों 
की परीक्षा करनी है । अतः यह सिद्ध हे कि न|सदीय' सूक्त में 
आ।त्यन्तिक प्रलय का कथन श्री सम्पूणानन्द जी को स्वीऋर नहीं 
है। तथा च न वे किसी ईश्वरका कर्त्ता मानते हं। बे. स्वतन्त्र 
विचारक होते हुये भी शह्डूर के अनुयायी प्रतीत होते हैं । 


पाश्चात्य-दर्शन 


अ।जसे तीन हजार बर्ष पहले पश्चिम ( यूनान, मिश्र आदि ) 
में अनेक देववादका ही प्रचार था। उनके देवता भी वदिक देब- 
ताओंकी तरह ही शक्तिशाली ओर सब दंबिक गुणोंसे युक्त थे । 
गुरुकुल कांगड़ी के स्नातक प्रो: प्राणनाथजीने नागरी प्रचारिणी 
पत्रिकामें वदिक देवताओका तथा इरान सिश्र आदि दंशोमें प्रच- 
लित प्राचीन देवताओंका बहुत सुन्दर मित्ञान किया है। आपने 
स्पष्ट लिखा है कि-- 

£ ऋग्वेदके ऋषिके सन्‍्मुख, ब।इबिलकी आदम हृव्या तथा 
सांपके सहृश कोई प्राचीन उत्पक्तिकी गाथा अवश्य ही रही द्वोगी, 
कारण उसने विना वद्चोंमें रहने वालोंकी तरह ( वल्ापसेव ), 


( उण्य ) 


साथ साथ रहने वाले ( सभ्रीचीना ). यातेव इधर उधर फिरने 
वाले. बुद्धिका विस्तार करते थे (वितन्बाथे घियोः) यह लिखा ।”? 


सूर्य तथा चन्द्र, या शिव तथा शक्ति. या आदम तथा हृष्बा 
को फल्ोंके द्वारा प्रकट करना वेबिलिनीया आदि प्रदेशोंमें एक 
प्रथा सी बन गई थी । बेद मन्‍त्रोंके रचयिता इस प्रथासे अनभिज्ञ 
न थे। बहुत संभव है वे स्तर ही इस प्रथाके जन्मदता रहे हो ” 
यही नहीं अपितु आपने इस लेख मालामें. उन देशोंमें प्रचलित 
प्राचीन देव मूर्तियोंसे वेद मन्त्रोंमे वर्णित देव स्तुतियोके चित्र 
देकर यह सिद्ध कर दिया है कि बैंदिक तथा ये देवता एक ही हैं । 
बहां प्रचलित प्राचीन देवोसे वेदिक देवताओंकी समानताका कथन 
आपने शब्दशः दिया है। इस विषयमें यह लेख बहुत ही उप- 
योगी गवेषशापूर्ण एवं तात्विक हैे। अभिप्राय यह है कि उस 
समय पश्चिममें वहुदेववादका साम्राज्य था। उसके पश्चान अनु- 
मानतः २५०० वर्ष पहले यूनानमे तीन दाशनिक हुये-(९५) थेलीज. 
(२) एनेक्समेण्डर (३) एनेक्समनीज । 


इन सबके सन्मुख एक मात्र प्रश्न यह था कि इस जगतका 
मूल तत्व क्या है उस समय तक संसारमें देश्वरका आविष्कार 
नहीं हुआ था, और न पश्चिममें आत्मज्ञानका ही उस समय तक 
उदय हुआ था । अतएव इनके मनमें ईश्वर या आत्माके लिये 
कोई प्रश्न ही नथा। अतः थेलीजने तो निश्चय किया कि इस 
संस।रका मूल तत्व जल हे.. कनेक्स मेण्डरके मतसे एक अनियत 
द्रव्य हो इस संसारका मूल कारण निश्चित हुआ तथा एनेक्समे- 
नीजने वायुकों ही ससारका सूल कारण बताया । ये सब सिद्धांत 
भारत में भी प्रचलित थे, जिनका वर्णन पहले हो चुका है । इसके 
पश्चात्‌ हेरेक्कीट्स--नामक एक दाशंनिकने कहा कि प्रत्येक क्षण 
प्रत्येक पदार्थमें परिणमन होता रहता है, अतः विश्वका मूलकारण 


(्‌ उधर ) 


कोई परिणमक्‍नशील पदार्थ ही होना चाहिये। अतः इसने यह 
निश्चय किया कि वह परिणुमनशील पदार्थ अम्ि ही हो सकता 
है। अतएब उसने अपग्नरिको ही ससारका मूल कारण माना। 
यह दार्शनिक जगतकों नित्य भी मानता था । 


पारमेनिडीज--इस दाशनिक मत से ससार सत्स्वरूप हे, न 
इसका आदि है और न अन्त । इसके मतसे जहां कालकी अपेक्षा 
जगत नित्य है वहां देशकी अपेक्षा जगत अनन्त भी है| अथोत्‌ 
ऐसा कोई स्थान या आकाश नहीं है जहां यह संसार न हो । 

क्सेनोफेन--सर्व प्रथम यनानमें क्सेनाफेनने ही देवताबादका 
विराध किया. इसने कहा कि-लोग विश्वास करते हूँ कि देवता भी 
उसी तरह अस्तित्वम आये हैं. जैसे कि हम ! और देवताओके 
पास भी इन्द्रियां, वाणी और काया है। उपयुक्त दार्शनिकका 
कहना था कि यदि पशुओके भी वाणी ओर कल्पना शक्ति होती 
तो वे भी - देबनाओकी कल्पना करते । अत्येक पशुका अपना 
( अपने ही आकार का ) देवता हात्ता। जिस प्रकार मनुष्योंने 
अपन अपने वर्णानुसार अपने २ देवता बनाय है बेसे ही पशु 
भी बनाते । तात्पर्य यह्‌ कि यहांसे यूनानादिदेशोमे देवतावादका 
हवस प्रारम्भ हुआ. और वहां दाशनिक विचारों का प्रचार 
बढ़ता गया | 

पिथागोरस--यह यूनान का महान दार्शनिक माना जाता है । 
कहते हैं. यह भारत में आया था, शायद यहाँ इस को उपनिषदों 
क। उपदेश प्राप्त हुआ। हो । इसी ने यूनानमें आत्मवाद का प्रचार 
किया. इसका कथन था कि अग्नि आदि जगत के पदार्थ नहीं हैं । 
तथ। उनका परमाणु ही मूल तत्त्व हैं। यह आकृति को ह सूल 
माना था तथा आत्मा को ओर पुनजन्म का भी मानता था। 
जिस प्रकार भारत में शब्द अश्चकी स्थापना हुई उसी प्रकार इसने 


( ७०४ ) 


संख्या अह्य की स्थापना की । यह शह्लुराचाय की तरह अप्ठेतवादी 
था। इसका सिद्धान्त था कि दस हजार वर्ष बाद सम्पूर्ण संसार 
जैसा पहले हुआ था फिर ऐसा होजाता है। इसी दस हजार वर्षों 
को लेकर यहाँ चार वर्षों की कल्पना की गई तथा चतुर्यंगी के भी 
दस हजार वर्ष माने गये हैं| यथा--सतयुग के चार हजार, त्रेता 
के तीन. द्वापर के दो और कलियुग का एक हजार वर्ष । 


देमोक्रितु--यह यूनान का सुप्रसिद्ध युगपरिवर्तक और एक 
महान्‌ दार्शनिक आच।र्य हुआ था। यह अनुमानतः ईसा से ४५० 
बर्ष पूर्व हुआ था। यह परमाणुवादी तथा देतवादी था। इसके 
मत से भाव ओर अभाव दो पदार्थ हैं। भाव वह है जिससे शून्य 
भरा हुआ है तथा अभाव शून्य रूप है। भाव पदार्थ अनेक पर- 
मारुओंसे बना है । इसका कहना था कि परमाणुओं में परस्पर 
आकर्षण होनेसे जगत बना है। तथा परमाणुओं के विभाग से 
जगत का नाश हो जाता है परमाणुओं में गुरुत्व होने के कारण 
श्रनादिकाल से वे आकाश में नीचे गिरते जाते हैं. । जो हलके हैं 
धीरे धीर गिरते हैं और जो भारी हैं वे शीघ्र नीचे गिरते हैं। 
अग्नि के चिकने और गोल परमाणुओं से मनुष्य की आत्मा 
बनी है| आत्माके ये परमाणु शरीर भरें व्याप्त हैं। सांस बाहर 
निकलने से आत्मा के परमाणु बाहर निकल जाते हैं, परन्तु 
इसकी पूर्ति प्राण बायु द्वारा आग्नेय परमाणुओं को अन्दर लेने 
से हो जाती है। इन्द्रियों और पदार्थों से कुछ परमाणु निकलकर 
मार्गमें मिलते हैं। उसीसे पदार्थाका ज्ञान होता है । जिस आकार 
के परमाणु जिस इन्द्रियोंमें हैं उस इन्द्रियसे उसी प्रकारके आकार 
वाले पदार्थ का बोध होता है । यह भी जैन धर्म दर्शन की तरह 
मूल परमाणुओं को एक ही प्रकार के मानता है। अप्नि आदि 
सब एक ही प्रकार के परमाणुओं का विकार मात्र है। यही जैन 


( ७०५ ) 


सिद्धांत है। इसके कुछ काल बादही यूनानमें एक अन्य दाशंनिक 
हुआ जिसका नाम इम्पीडो कलेस था। उसका मत था कि परमा- 
सखुअओमें इच्छा और हेष भी हे | राहुलजीका कहना है कि भारत 
में परमाणुबाद इन्हींसे आया परन्तु हम इस बातसे सहमत नहीं 
हैं क्योंकि भ० मदाबीर तथा उनके समय में ही कात्यायन भी 
परमाणुवादी था । तथा इनसे पूर्व भी चावोकके आचार्य भूतबादी 
थे ये सब प्रथक्‌ २ भूतोंके प्रथक परमाणु मानते थे। तथा वैशिषिक 
दर्शनकी भी,आप नबीनता सिद्ध नहीं कर सकते हैं, अतः आपका 
यह मत केवल कल्पना मात्र है । तथा आपने भी इस कल्पना के 
लिये एक भी आधार उपस्थित नहीं किया है, अतः यह कल्पना 
बिल्कुल निराधार भी है । 


ईश्वर 


एनक्सागारस--पश्चिममे सबसे पहला यह दार्शनिक है जिस 
ने इश्वर की कल्पना का अआविष्कार किया था। इससे पूर्व यूरुप 
आदि के लोगों को इश्वर के विषयमें कुछ भी ज्ञान न था। इसके 
मत से भी सृष्टि अनादि ओर अनन्त है | इस जगत के रचने के 
लिये ईश्वर की आवश्यकता नहीं, परन्तु इस जगत में जो सौन्दर्य 
है, तथा नियम आदि हैं उनके लिये इश्वर भी आवश्यक है | इस 
तरह इंसा से ५०० वर्ष पहले पश्चिम में मनुष्य की बुद्धि ने इंश्वर 
की रचना की । 


महर्षि सुकरात और उसके बादके दाशंनिक 


सुकरात जिसे यूरोपमें विज्ञानका पिता समभा जाता है, उस 
का संत आत्माके सम्बन्धमें इस प्रकार थाः--सुकरातने शिमी 


( ७०६ ) 


(8प857/५7/५7) को उत्तर देते हुये कहाकि-- 3 मुझे विश्वास है 
कि सत पुरुष भी एक प्रकारका जीवन रखते हैं जैसा कि पूर्वजोने 
कर मर पआ जीवन पापिश्लोंकी अ्रपेज्ञा सत्पुरुषोंके लिये श्रेष्ठ 
तर' है । ” 

- (/)० 2 जब तक हम यह शरीर रखते हैं और जब तक यह 
साधन शरीर हमारी आत्माओंसे सम्पक रखता है उस समय 
तक हम इच्छित जद्दंश्यको कदापि न प्राप्त कर सकेंगे” 

(३) “चित्तकी शुद्धता शरीरसे आत्माको प्ृथंक करते हुए और 
प्रथक करनेकी भावनाकों हृद करते हुए आयु विताना ही है । 

(४) “ 3 शरीरसे प्रथक होना और छूटना ही मृत्यु है” । 

(५) सिवीने कहा-- * 4 तब हम इस बातमें सहमत होगयेकि 
जिन्हें मुर्दसे और मुर्दे जिन्देसे पेदा होते हैं और इसी लिए इस 
बातमें भी हम सहमत हो गये कि यही यथेष्ट प्रमाण है कि मृत 
घुरुषोंकी आत्मा पहले कहीं अवश्य थी जहांसे बह फिर जन्म 
लेती है” । 

(६) सुकरातने कहा--“ $ हां निसंदेह ऐसा ही है। हमने 
इस सिद्ध/न्तके स्थिर करनेसें भूल नहीं की हे मनुष्य सरकर 
अवश्य पुनः जन्म लते हैं ओर उन्ही मुर्दोंसे जीवित पुरुष उत्पन्न 
होते हैं ओर मत पुरुषोंकी आत्मा अमर है? । 

(७) सुकरात---''तो आत्मा किससे साह्श्य रखता है १” 


सर 


जुरंग बात तत्यात ण॑ ४०लथ्राल्त ?, व7 दु 


है 
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सिवी--यह तो स्पष्ट ही है कि आत्मा देवी और शरीर 
मरणधम हे 
सुकरात--“जो कुछ मेंने कहा क्या उसका परिणाम 
यही निकला, कि जीवात्मा दंची, नित्य 
वोधगम्य, समान. अविनाशी और अजर 
है, जब कि शरीर विनाशी, जड़. बहुविध 
परिवर्तन शील ओर छिन्न भिन्न होने बाला 
हे ? सिव्री | कया तुम इसके विरूद्ध ओर 
कोई तक रखते हो ? सिवीने कद्ा-नहीं ।6 


(८) फिर सिवी को उत्तर देते हुये सुकरात ने कहा, कि 
जीवात्मा जो अदृश्य है जो अपने सरश शुद्ध निर्मल, अदृश्य 
लोक में पवित्र और ज्ञान मय ईश्वर के साथ रहने को जाता है 
जहां यदि भगवानकी इच्छा हुईं तो मरा आत्मा भी शीघ्र जायगा। 
क्या हम विश्वास करें कि जीवात्मा जो स्वभाव से ही एसा शुद्ध 
निर्मल और निराकार है वह हवाके मोकों में उड़ जायगा? ओर 
क्या शरीर से प्रथक होते से ही छिन्न भिन्न हो जायगा। 
जैसा कि कहीं कहते हैँ | » 


सुकरात ने यून'न के दर्शन का कुकाब बाहर ( प्रकृति ) की 
ओर से हटाकर भीतर ( आत्मा ) की ओर कर दिया | वह सदव 
अपने शिष्योंको शिक्षा दिया करता था कि “अपने को जानो” 
ओर यह कि “आचार परम धर्म है।” आचार युक्त जीवन तप 
से प्राप्त होता है, तप इन्द्रिय संयम और दमको कहते हैं । 

( जैन तीथंकरों का भी यही उपदेश था ) 


6 5 7. 746 ४४७ 747 
* वश गाते छध्थ ए $0ए्ञ४८5 ४, 748 


के चु 





६ >ऊप्य ) 


अफलातृन ( प्लेटो )--प्लेटी आत्मा के अमरत्वका उत्कृष्ट 
प्रचारक था । सुकरातकी मृत्यु के पश्चात्‌ वह इटली चला गया 
था । इस याजत्रामें उसे पिथागोरस के मन्तव्योंका ज्ञान हुआ, बह 
आदर्शावादसे भी प्रभावित था । और अपने शिष्योंको सिखलाया 
करता था कि मेज के ख्यालमें मेज से अधिक वास्तविकता है । 
उसकी प्रसिद्ध पुस्तक “फेडो” । 7]82८00 ) प्रश्नोतर रूपमें है । 
पुस्तक में उसने आत्मा के अमरत्व पर अच्छा विचार किया है । 
उसका कथन है कि जीवात्मा अभाव से उत्पन्न नहीं हो सकता. 
इस किये उसकी पूब॑ंसत्ता होनी चाहिय, और वह भी अनादि- 
काल से | इसी विचारकी पुष्टि बह इस प्रकार करता है, कि केवल 
जीव ही उन अ[दर्शोका विचारकर सकता है जो बस्तुओंकी सत्ता 
के कारण हैं. और जिनके द्वारा वस्तुओंकी उत्पत्ति हुआ करती 
है । परन्तु जीवोत्पत्तिके विचारकों उसने कभी क्षणमात्रके लिये भी 
स्वीकार नहीं किया । वह सदेव उनकी निरन्तर सक्तका उपदेष्टा 
ओर अमभावसे भाव होनेका सवंथा विरोधी रहा। उसका जीवन 
के संबंधमें यही तबिचार था कि शरीर से प्रथक हानेके बाद उसी 
प्रकार अन्तकाल तक बना रहता है. जिस प्रकार शरीरमें आनेसे 
पूर्व अनादिकाल से अपनी सत्ता रखता था, ' आचोहिन्ड” 
( 47टंतआा लात्री0 ) जिसने * फेडों? का संस्करण प्रकाशित 
किया था उसकी भूमिका में उपयु क्त विचारोकों प्रकाशित करते 
हुए यह भी लिखा है के प्लेटोका विचार था कि बुद्धिमान विज्ञान 
वेत्त।ओंको मृत्युसे भयभीत नहीं होना चाहिये | 


प्लेटो ( देखा रिपब्लिक का तृतीय भाग ) अपने शिष्योंको 
परलोक संबंधी ऐसे विचारों से जिनका आर्फियसकी शिक्षासे 
संबन्ध है, बचानेका यत्न किया था। क्‍योंकि वह उन्हें निस्सार 
सममता था | रष्टि संबंधी उसका विचार था कि “आदर्श सृद्ठि 


( ७०८ ) 


सत्य और सौन्दर्यसे भरपूर है, परन्तु ज्ञानेन्द्रियोंके जगतमें इनका 
अभाव है ।” वह धर्मके आदर्शको सर्वप्रधान बतलाते हुए उस 
आदशंकी सत्ता इश्वरको समझता था। बह समाजको बड़ी महत्ता 
देता था, ओर व्यक्ति के कुछ अधिकार नहीं समभता था, उसका 
विचार था कि प्रत्यक व्यक्ति समाजके लिये जीता है। अफला- 
तूनको प्रकृतिका अनादित्व स्वीकार था | 


अरस्तू--३२५-३०० ई० पूष--जीवात्म। संबंधी अरस्तूके जो 
विचार है उनके तीन भाग हैं-- 
(१ ) एक भाग जीवनक। वह है जो वनस्पतियों और पशु 


६.6 के 


पक्षियों मे भी पाया जाता हे । 


(२ ) दूसरा भाग इन्द्रिय ज्ञान का है, वह क्रेवल पशु पत्तियों 
में पाया जाता है । 

(३ ) तीसरा भाग बुद्धि का है. जा केवल मनुष्यों को मिलता 
हे मनुष्यों में अतत्मा का भाग पितासे आता है । 

इस प्रकार अरस्तू मानता है कि मनुष्य की आत्मा में एक 
भाग नाशवान हे और दूसरा भाग अमर । वह भाग जो अमर है 
बुद्धि है, ओर वह बुद्धि (ज्ञान की शक्ति ) कामनाओ से उच्च 
असन रखती हे | जीव ओर शरीर के सम्बन्धमे उसका विचार 
यह कि शरीर सम्बन्ध ठीक बेसा ही है जैसा आकृतिका प्रकृति, 
दृष्टि का चछुओ और असली का अग्रगट से है । जाबात्मा जो 
आकृति, रूप ओर शरीरका वास्तविक अंशहे न तो स्वयं, शरीर 
ही है और न बिना शरीर के विचार में आने योग्य है । डाक्टर 
गोम्पज ने लिखा है कि * पांचवी शताब्दी के अन्त में जीवात्मा 
सन्‍्बन्धी अरस्तू के मन्तव्य एथेम में इस प्रकार समझे जाते थे 
कि बुद्धि पूर्वक नियम मनुष्य में जन्म से पहले अंकुरित होते हैं 


( ७२० ) 


ओर शररीरके नष्ट होनेपर जहाँसे आये थे वापिस चले जाते हैं ।& 

अपने गुरु प्लेटों का अनुकरण करते हुये अरस्तू लोगों को 
सममाया करता कि बुड्धिमान्‌ को मृत्यु से भय भीत नहीं होना 
चाहिये किन्तु उसे अपनेको अमर समझकर काये करना चाहिये 
तभी सफलता प्राप्त कर सकता हे । 


ऐपी क्यूरस ( 7779॥८प77/0$ ) इसकी शिक्षा का सार था 
कि मनुष्य को प्रसन्नता के साथ जीवन व्यतीत करना चहिये।” 
खाओझो पीझो और खुश रहा। 

३४२ के ईसा से पूर्व भोतिक विज्ञान मनुष्यको अन्ध विश्वास 
बचाने के लिये है, जगन्‌ की अन्य बस्तुओं की तरह मनुष्य भी 
( सजीव ) प्राकृतिक अरणुओंका एक समुदाय है। अथोनत्‌ प्रत्येक 
जीब सूक्ष्म प्राकृतिक परमाणुओंसे बना हुआ है और गिलाफरूप 
शरीर स्थूल अग़ुओंका संधान है। शरीर और आत्मा दोनों मरण 
धमो है और एकसमय नष्ट होजाबेंगे । उसका मन्तव्य था कि मूर्ख 
ही मृत्यु की खोज करने हैं परन्तु श्वत्यु से डरना भी मूख्ंता ही है 
मृत्यु आने पर शरीर अथबा जीब दोनों में से एक भी बाकी 
नहीं रहते । 

“ऐपीक्यूरस” की शिक्षा यूरापमें बहुत फेली और प्रकृतिवाद 
के विस्तार में उससे अच्छी सहायता मिली । 

जसी शिक्षाके विस्तारका कारण यह भी कहा जाता है, कि 
“ल्यूक्र टियस” ( ॥.पटा57005$ ) एक प्रसिद्ध कबि ने उस की 
शिक्षाओंकों छंदबद्ध करके अपनी पुस्तक “डिरोमनेचर” (]0८- 
एर०एा्ण्ाश प्रा) द्वारा विस्तृत किया था । 


क$ (९2४९ एगंपरपटा' ७ए 797. 5फलए १्रण, [ए०4 
सागशाओ परफकाइ!बांणा 9? 209 
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जैनो (7570)--ईसासे ३४० वर्ष पहले हुआ था, इसने 
“स्थागवाद” की स्थापनाकी । यह अद्वेत्तनादी था। इसका विचार 
था कि जीवात्मा प्राकृतिक है और शरीरके साथ ही उसका भो 
नाश होजाता है। प्रलय होने पर ईश्वरके सिवाय सब नष्ट अष्ट हो 
जाते हैं। जैनोंका त्यागवाद मुख्यतया अचारसे सम्बन्धित था। 
प्री० सिजविक (270 पछल्आए $९०वएांल:)ने अपने प्रसिद्ध 
आचार संबन्धी #इतिहासकी पुस्तकमें त्यागत्रद का जीवके 
अमरत्वसे क्‍या सम्बन्ध था यह प्रश्न उठाया है, और इस विषय 
पर कुछ प्रकाश डाला है'उनके कथनका सार यह है । :--“ त्याग 
बादमें जीवकी अमरताका विश्वास बहुत संदिग्ध था. परन्तु 
बिल्कुल रद भी नहीं किया गया था। (इस बांदके ) पुराने 
शिक्षकों के विषय में हमे बतलाया जाता है कि “क्लीनथीस” 
(20947॥0775) के मतानुसार शररीरके नष्ट हो जाने पर जीव बाकी 
रहताहे, ओर क्राइईपिसस” (7) ४८०००७)कहता है कि जीव बाकी 
तो रहता हे परन्तु केवल बुद्धिमानोका अद्वतवाद के प्रभाव से वह 
तको उसके भी बाकी रहनेका निषध करता हे | इपिक्टेटस 
(87४८ए८८४)--अमरत्वके विश्वासके सवथ। विरुद्ध था। दूसरी 
ओर ' सेनेका" (5८8८८) अपने कतपय लेखोके भी शरीर रूपी 
बन्दीमहसे जीब के मुक्त होने का विवरण प्लेटोकी भांति देता 
है। परन्तु एक और स्थल पर परिवतंन ओर नष्ट हाने के मध्य में 
सार्कस ओरिलियस (४४४५४ 3&०720709) की मॉति अपनी 
सम्मति देता है । 
पिर हो ( 7५४४० ) इसके उप्ररान्‍त “पिर हो” के संशय 
वाद का यूनानमें प्रारम्भ होता है, परन्तु जीव सम्बन्ध बिचार की 
दृष्टि से ग्रीक फिलसफो प्रायः यहीं समाप्त होती है । 


के साड्णए रण एफ्रांकुड 89. प. 309फ्रांएए 9, 702 
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संशयके पग्चात्‌ सन २०० और ३०० ई० के मध्यमें एक प्रकार के 
अद्वैतवादका प्रारम्भ यूनानमें हुआ | जिसका आचार्य प्लाटीनस 
( शा०मा08 )था । अद्वेतवादियोंकी तरह वह भी जीतेको शरीर 
की भांति उत्पन्न सत्ता बतलाता था। इसकी शिक्षा थी कि केवल 
श्रद्म ही सत्य पदार्थ है ओर बही जगत का अभिन्न निमत्तोपादान 
कारण है, परन्तु जगदुत्पत्ति उसके हाथ नहों किन्तु विकास का 
परिणाम है | वह पहले बुद्धि उत्पन्न करता है । बुद्धिसे जीव उत्पन्न 
होता है। इत्यादि सुकरात आदिके य सिद्धान्त ओर विचार नारा- 
यण स्वामी जी ने अपनी “आत्मद्र्शन” शीर्षक पुस्तकमें दिये हैं । 
इनमें सुकरात का आठवां उपदेश ईश्वर विषयक है, जो विशेष 
विचारणीय है | यह उपदेश जेन धर्म की प्रतिकृति ही है । जेनघर्म 
में भी आत्मा ओर परमात्माका यही रूप है। जिसका वर्णन सुक- 
रात ने किया है। बेदिक धर्म की भी प्राचीन मान्यता यही थी । 
इसके अलावा सुकरात ने तप आदिसे श्रात्म शुद्धि का कथन भी 
जेनधमोनुसार द्वी किया है । सुकरात ही पश्चिमीय विद्वान और 
दर्शन एवं धर्मका जन्मदाता सममा जाताहे। कारण यहहेकि इनसे 
पूर्व जो सिद्धान्त प्रचलित थे उनमें परस्पर विरोध देखकर जनतामें 
अविश्वाससा उत्पन्न हो गया था। तथा मनुष्योंके हृदयोंमें अनेक 
प्रकार को शंकाए भी उत्पन्न हाती थी । सुकरात ने डन दशनोंका 
समन्वय करनेका प्रयत्न किया। तथा ग्रत्येककी शंकाका समाधान 
भी किया। आतः यूनान में तथा यूरोप में इसी के मतका प्रचार 
अधिक हुआ | अभिप्राय यह है कि सुकरातने पश्चिममें एक नया 
युग ओर नया दोर आरम्भ किया जो कि अब तक प्रवल वेगके 
साथ चलता रहा है । 


अवामााा ..) अममामकाक 


( ७१३ ) 
यूरोपीय-दशेन 


यूरापके प्रसिद्ध दार्शनिक छयसने इश्वरके विषयसे लिखा हो कि 
जब इंश्वर प्रत्यक्ष नहीं देखा जाता ता उसके होनेका प्रमाण क्‍या 
है ? उसके गुण आदि । किन्तु ईश्वरके स्वभाव, गुण, आज्ञा और 
भविष्य याजना के लिये हमार पास काई साधन नहीं है जिससे 
हम उनको जान सके | कार्य कारण के अनुमान द्वारा हम ईश्वर 
को सिद्ध नहीं कर सकते जब हम एक पिरको देखते हैं तो निश्चित 
रूपसे यह समम लेते हैँंकि इसका कोई कारीगर बनाने वाला था 
क्योंकि हमने सदा मकान जाति के कार्यो को कारीगर जाति के 
कारणों द्वारा सम्पन्न हात देखा हे । किन्तु विश्वजातिक कार्योको 
ईश्वर जाति के कारणों द्वारा सम्पन्न होने हमने नहीं देखा इस 
लिये यहाँ बर और कारीगरके दृशन्तसे इंश्वरकों सिद्ध नहीं कर 
सकते | आखिर अनुमानकों जिस जातिके कायकों जिस जाति के 
कारणस बनते देखा गया हैं, उ्मी जा तके भीत्तर बहना पढ़ता है । 
जगत पूर्ण नहीं अपू् क्र रता संघप एवं विषमतासे भरा हुआ 
हैं। ओर यह भो तब जब कि ईश्वर का अनन्तकाल स अभ्यास 
करते हुय बेहतर जगत बनाने का अभ्यास हुआ था। ऐसे जगत 
का कारण ईश्वर लाक या काई ऋ र अथवा संघष प्रमी ही होगा 
यूरोपके एक अन्य दाशंनिक ने ठीक हा कहा है कि इश्व रको ठोक 
पीट कर प्रत्यक दाशनिक अपने मन के अनुकूल उसका निवाण 
करना च|हता है । परन्तु ग्रयोजन सबका एक हो है कि इस वेचार 
. को खतरे से बचाना । 
त्पय यह है कि जिस प्रकार भारतीय दर्शनकारोंम मतभेद 
है उसी प्रकार पश्चिमीय देशोके दाशॉनक भी किसी एक परिणाम 
पर नहीं पहुंचते | कोई इश्वरका मानताहे काई नहीं मानता | कोई 
चेतना अर्ठेतवादीदे ता काई जड/दवुतवादी है। कोइ इश्वरका साकार 


( ७४४ ) 


सगुंण मानता है तो कोई भी निराकार ओर कोई निगुण मानता 
है। इसी प्रकार जगत को कोई अनादि मानता है तो कोई खस्मदि 
मानता है। अथान जितने विद्ठान हैं उतने ही मत हैं। इनको 
विभिन्नता ही इस कल्पना को निराधार सिद्ध कर रही है । 


विज्ञान और ईश्वर 


सन १८३३ में पानीपत में जनियो के साथ ईश्वर सृष्टि कर्ता 
पर एक बड़े पेमाने पर लिखित शास्त्रार्थ हुआ था। उस समय 
अ्रायसमाज की तरफ से मेंने शास्त्रार्थ में भाग लिया था. उस 
समय मैने एक आर्य विद्वान की पुस्तक मे कुछ वेशानिक प्रमाण 
उपस्थित कर दिए उनका जं। उत्तर आया तब उन प्रभाणो के 
अर्थ की जांच की गई तो मुक अ्रत्यन्त दुःस्व हुआ । और उन 
लेखकोके प्रति एक प्रक/रकी श्ररुचिसी उत्पन्न होबड | उसके उत्तर 
में जो कुछ लिखा गया सबसे प्रथम आपके सम्मुख में उसे ही 
उपस्थित करता हूँ । जन सम,ज ने लिखा कि--आपने जो पहिला 
प्रमाण दिया है वहा श्राप के छाप्ठे कतृत्व बाद का पूर्यंतया 
खण्डन करता है । 

४5850 फंड ए0970४घ५४४०७ $६ फ्रश्ा ९7६ 4$ ॥0 5प्वणंा 
प्रांप्ह 38. भरत फाबो टाल्क्ांणा गाए प्रशट हित 
फिटा? एव 22 3ाए हटा 08 235 जाग तलड70टस्‍0णा? 

श्रथोत्‌-- उनका मन्तव्य है कि जगत्‌की न कोई आदि सष्टि 
है और नाही कोई इसका कोई अंतिम प्रलय है, यानि जगत 
अनादि और अ्रनन्त हे | 

इसे कहते हैं 'जादू बह है जा सर पर चढ़कर ले' मद्दाशयजी 
तुम्दारा कया दोष तुम्हारा इश्वर ही तुम्हारी कतोवाद रूप आन्ति 
का नाश कर 


(६ ७४१४ ) 


' अपने जो दूसरा प्रभाण (फल [006न्नणा) का दिया 
है कद भी आपका उल्टा घातक है | वह स्ते जैनियोंके उत्सर्पिशी 
झौर अवसर्पिणी कालको स्थापना करता है। जैसा कि दिम के 
पद्धान राजि आती है स्थीर शात्रिके पश्चात्‌ फिर दिन इसी तरह 
उत्सर्पिशी और अत्रसर्पिणी काल करा चक्र अनादिकल से 
अनन्तकाल तक चलता रहता है | 


इसी प्रकार तीसर। प्रमाण देकर क्त आपने कमाल ही कर 
दिया कान नही जानता कि “कांट” विज्ञानवादी नहींथा। किन्तु 
बढ़ तो एक अद्वतत्रःदों फिलासफर था । 


कश्र लीजिये आधुनिक त्रश्ञान जिससे अ।फ्के सृष्टि कतोबाद 
का पूणतया खण्डन होता है । ॥ प्र॥८८४ अपनी किताव प]१८ 
#दौवे।2 ० पा धााएश5८ में प्रप्र (६८ पर फरमाते हैं। 


(2) 4॥6 कप्रा707 07)6९ छ070 45$ ९तृपघ०॥।ए प्िता८ 
गाते पराए0णगादहते, ॥ ॥88 70 >ल्शाग्राप््र 900 70 00, 
48 90 दाध्णमाए (3) ४#फ्रशाभा९ट९ 458 €एटलफज़ीशारट 200 
शजफ्8ए५ 0 पथर६€/"०09९0 प्र0एटचशलाए बाते एएक7४07- 
प8007 70फज्ञी।:€ 5 दाट76 एशलिए 729082 ध॥३0 
एछं890, एच पीर जि वृषपशापंप एण जाट गाते ० 
लंधातओोए टाभ्याह्2डणए्‌ 070९ एटाशंव5 एणाध्प्वा, 


अथोत्‌ू--यह विश्व भी अनादि और अनन्त है, इसका न 
कोई आरम्भ है न अन्त यह सनातन है जगत द्रष्यसे परिपूण है. 
जो सद। अन्तर रहित परिणमनश्शं,ल है। जगतमें कही पर भी 
सर्बथा निष्कियपन अथवा कूटस्थता नहीं है पुदुगलकी अनन्त 
208 ओर उपरको सब परिणमनशोल शक्ति सदेतब एकली 
रइली दे । 


ल्‍ ( ७१६ ) 


-2₹« लैैंग्तेड्ता। ए्रणरुबाईंए -(आध्यछतए में व जे 
शिटा0 79. 52. प्रण्ठ ८४४ पर पुद्गल द्रहयके . संबन्धमें निम्न 
लिखित मन्तव्य श्रकट करते हैं- 

“ए्ू2ट #४ए६४ 32९6 पार फंप्टाए9) ० ०७०अंपड् 
एह८075$ 370 [6 एबवी92८एंए 0 गणगरवोे ए0ीफप्र 
7 था ल्वणा0#एा एथ्लैंपट ए.८३प३८, ए068 एश०3 0 
एाएवए्लांए गाते तॉंच््गाल्शाबांग ए पी लाभाशाणा 
8॥8 ९एथ्योए 09]970९07 

अर्थात्‌ हम इस रेडियममे दो विभिन्न शक्तियोको एक साथ 
काम करते हुए पाते हैं. साधारण रडियो एक्टिबिटी सदा एक सीं 
रहती है चूं।क उसकी शक्तिकी छुदाकी उत्पत्त और चाल की 
रफ्तारें दोनो समान रहती है । 

३3३- “गुफ़रट इटांटाएटट.. लि ए०प्रा! छाब्फञाश' 3 पी6 
7007 5 0प+ 52ए०पा 

४-यदि आपकी अत्यन्त आधुनिक खष्टि ओर प्रलयके सम्बन्यमें 
वज्ञानिक तत्वको समझना है तो आप “'यश्वाएप४३ १5६ ]80एव४प 
7937, 828० ॥67 & ॥7० देखे, जिसमें प्रो: २. ४. 

वश 700]९ फ2८ फ़रांपाटए 70 7ए8805 ने इस बात 
को सिद्ध करके दिखलाय। है कि चू कि अंतरिक्ष प्रदेशोसे (४०४०० 
२३५७ (कांसाकरजी) पंदा हो कर सूथ चन्द्र प्रभ्यी आदि की 
निरन्तर ह/स हुई शक्तियोक्री पूति करती रहती हैं इसलिए बिश्वके 
इतिहासमें काइ समय एसा सम्भव नहीं हों सकता जब कि 
विश्वका सवंधा परमाण रूप बिनाश हो जाय । 

अब रहा आपके जगत्‌की व्यवस्थाके सम्बन्ध वज्लानिक मत 
सा भी देखये: वाणए्भांट. (कल्यांएएए हु. ए. 
मैंशाठत 9. 82८ ए?72८ 86 पर (४ए८ा६$ वी०शआप्रा्ट 
77887८08के परीक्षणसे सिद्ध करतेहैंकि पुद्गलस्कन्धोंकी उयवस्थ[ 


( ७९७ ) 


मग्र आकुति, परमाणु ओर सन्निकट अन्य स्कन्धोंकी पारस्परिक- 
अाकणरण शक्ति से बन जाया करली है । यही तथ्य उन्होंने 
पृष्ठ १७३ १७७ पर (४०४४४॥54009 का उल्लेख करते हुए सिद्ध 
किया है। ओर यह नित्य प्रति देखनेमें भी आता है कि हलबाईके 
सकोरोमें पड़ी हुई मीठेकी चाशनी कुछ ही कालमें केसे सुन्दर २ 
मिश्वीके रवोंकी आकृति धारण कर लेती है । महाशय ,जी ! ज़रा 
आप अपने आय समाजके प्रामाणिक प्न्थों में यह तो ढू ढने का 
प्रयत्न कीजिये कि ज़गन्‌के पंदा करने बालेने इसका किस दिन 
बनाना आरम्भ किया ओर कितने समयमें बनाकर समाप्त किया 
« इसका भी पता ल्गाइयर कि दुनियां कहांस बननी आरम्भ हुई 
ओर किस स्थान पर जाकर समाप्त हुई। ३ यह भी फरमसाइये कि 
कोन चीज कैसे किसके पश्चात्‌ कितने समयमे किन किन साधनों 
से बनकर तेयार हुई ? 


परमाएुवाद 


प्राकृतिक अशुओं के सम्बन्ध में जो नई नई खाजें हुई है. 
उनसे प्रकट होता हे कि परमार प्रकृतिका सबसे अधिक सूह्मांश 
नहीं है, जेसा कि अब तक वेज्ञानिक समभते थे । वह विद्युत 
करणोंका समुदाय है । उनके भीतर ०क केन्द्र होता है और विद्य त 
कण उसके चारों ओर उसी प्रकार नियम पूर्वक परिभ्रमण करते 
हैं, जिस प्रकार प्रथिवी आदि अद्द सूर्य के चारों ओर घूमते है । 
सर आलिबवर लाज का कथन है कि सूर्य मण्डलके अत्यन्त सूच्म 
रूप परमाणु है उसके भीतर समस्त कार्य उसी प्रकार होते हैं । 


( ७(८ ) 


जिस प्रकार मुयमण्डल के अन्तर्गत । * नव्ीम खोजों में प्रकृति 
दो सागो में विभक्त हुई है--डयक्त और अश्ज्यक्त ' व्यक्त प्रकृति 
का सबसे लुक्‍्ठम अंश नियुक्त है +परंतु प्रो० चोटमली विशुत्कजको 
भी आकाश (प्राफट) का परिणाम सशमले हैं। * परन्तु इस 
आफाशके सम्बन्ध वैज्ञानिकों को थोड़ा ज्ञान है| इस बात को 

ले तौर से वेज्ञानिक स्त्रीकार करते हैं।३ कल तक जो द्रब्य 
भोतिक सक्षक जाते थे ओर जिनकी संख्या लगभग ८० क पहुँच 
चुकी थी अब वह सत्र विद्य कण का ससुदाय समम जाने लगे 
है | वज्ञानिको का कथन है कि ह ईंडोजन के एक परमाशा का एक 
हजार वा भाग विद्य॒त्कण को सात्रा समझी जाती है। परन्तु अब 
विद्यत्तशावाद भा बदलता दिग्कलाई देता है । सर आलिवर लाज 
ने हाल ही मे अपने व्याख्यान से कह। है कि अ्रणथ तक सममा 
जाता था कि विद्यत्कग स प्रकाश उत्पन्न हाता था परन्तु अब 
मालूम यह हाता हे क्रि प्रकाश से त्रि्य त्कश उत्पन्न होते हैं और 
इस प्रकार अग्नि ही प्रकृति का आदिम मूल तत्त्व प्र्त।त होता 
है । (एव पार प्रण९०५ पितपटबाणाने 5एॉलाला 
तचुएठ66 79 पार ए९ठा८ ४४४४27० 0 0००८०00०7 7923 ) 
इस प्रकार व्यक्त अ्रकरृति जिसको कपिलने ( व्यक्ति 'विक्ृति 'नाम 
दिया था प्रचलित विज्ञान में कतिपय श्रेणी मे विभक्त हैं । सब से 
सूच््म भास आकाश ( ईथर ) है । आकाश से क्िशयत्कण 
विद्य त्कश से परमाण परमाणसे अण और अजओसे पंच भूतो 
की रचना हाती 


-*#8टटा02 ब्रपते 7शाह्ाए0 0५ $6एटस्‍ा प्राटा छ| $002702 ?.7# . 
१ + बे मं ल्‍्र 3 ». #£ 76 

हु ह। शत 8 १5 चर ११ शव ९ 
[ए8एणंचांणड ण॑ ग्राभ्ांत 0 (ऋाश०र९ पट जा. 


( ७१६ ) 


मति 

बेज्लानिकोंने अणुओंकी गति वेगवती बतलाई है । प्रत्येक 
अ्रणु एक या अधिक परमाणुओंका बना होता है. और प्रत्येक 
परमाणु बड़े भरकर जेग से परिक्रमण करता रहता है। जहां 
प्रथिकी सूथंकी परिक्रमा १८॥ मील प्रतिसे केंड करती है वहां एक 
एक परमारु अनेक सहख्र मील प्रति सेकंडके हिसाबसे प्रदक्षिणा 
करते रहते हैं। इस तरह त्रह्मांडके सूयसे विशाल काय पिण्डोंसे 
लेकर अणशुवीक्षणा यन्त्रसे भी अनावीचय परमाणुओं तक गति 
शील हैं | और गति भी अधिक भयानक ओर निरन्तर । परन्तु 
सूक्ष्म परम!रुओकी गतिस ही गतिशालता पूर्ण नहीं हो जाती, 
प्रस्यक परम रु अनेक विद्युत कणोंका बना हुआ है। विद्युत्तण 
दो प्रकारके हैं. । ऋणानु और घनाणु | घनारुके चारों ओर 
ऋखानु फ्रायः एक सेकंडमें एक लाख श्रस्प्ती हजार मील तकके 
वेगसे परिक्रिमण करते हैं। और घनारु ? घनाखु तो परमाणुका 
केन्द्र हे, और बही तो अण में धनाणुओंको लिये हुए उसी प्रकार 
चक्र लगा रहा हे जैसे ग्रहापग्रहों को लिय हुए कृत्तिकाओं 
की प्रदक्षिणा सूय कर रह। है। ऋणानुओ्रोंमेंसे अनेक टूट द्रट कर 
परमाणु मण्डल तो दूर भी भागते जाते हैं। और दूसरे परमा- 
खुओंसे मिल कर भी अपने तं।त्र वेमको परित्याग नहीं करते । 
ये ऋगणाहु ही जो छिटकते हुए चलते हैं धारारूपसे, सू्यसे, अप्नि 
से या क्युतसे आते है । यहां तक संस/रके वेज्ञानिकोंक। सिद्धान्त 
है । यह सब रामद|सजो गोड़ 6. 3. कल्पाणके शक्ति अंक्में है 


परमाणुओं का संयोग 


(१) परमाणुओंका संयोग सरल रंख्यामें ही होता है जो 
ऋआटसे अधिक कभी नहीं बढ़ती । 


( ४७४+० ) 


(०) मूल तत्वोंके विभिन्न परमाणुआओकी संयोग शक्ति निश्चित 
रहती है, इसी संयोग शक्तिके अनुसार वे परस्पर अपना संबंध 
स्थापित करते हैं । इस शक्तिकी मापका हिसाब वेज्ञानिकोंने इस 
प्रकार निकाला है। 

हाईडाजन, अक्सीजन. आक्सिज्ञन के एक ओर हाइड्रोजन 
के दो परमाणु मिल कर जल बनता हे । 

क्लारीन के एक परमाणु ओर सोडियम के एक पस्माणु से 
नमक बनता है । प्रकृतिमें इन परमाणुओंका अस्तित्व एकाकी 
रूपसे नहीं रहता | कारण कि अकेलमें उनकी संयोजन शक्ति 
परितृप्त नहीं रहती हां ' रासायिनिक क्रिय/ओंमें वे अवश्य भाग 
लते हैं, परन्तु उसके पश्चान्‌ ही संयोग द्वारा बे अपनी- संयोजन 
शक्तिको ठृप्त करके स्थिर रूपमे आ जात हैं। किसी मूलतत्व के 
परमाणुओको ज़ब तक किसी अधिक अ।कर्षक तत्वके परमः- 
णुओके साथ अनुकूल दशाओमे सिलनेक/ अवसर नहीं दिया 
जाता है तब तक वे आपसमें ही श्रमेक प्रकारसे सहजीबन व्य- 
तीत करते हैं। जिन समूहों किसी तत्वके परमाणु इसप्रकार 
साथ साथ रहत हैं उन्हींकों उस तत्वके अण कहते हैं। यह सम 
संयोग भी संयोजन शक्तिके अमुसार ही हात। है । 

6 ०७ मु 

सूय मे गरमा 
(सोर परिवार ल० गारखप्रसाद ), 5८ (छ07) ए.छ ४.5, 
रिट4० 39॥. एफऑाएशआआधए) 


आधुनिक विज्ञानन पता लगाया हे कि शक्ति न ता उत्पन्न की 
जा सकती है और न इसका नाश ही किया जा सकत।! है | जब 
मिट्टी के तल वाले एंजन से शक्ति,पेदा की जाती है, तब शक्ति 
उत्पन्न नही होती केबल वह शक्ति जो मिट्टी के नेल्न में जद रूप से 


( ७२१ ) 


छिपी रहती है एंजन से गति रूपमें प्रकट हाती है | जितनी शक्ति 
इस विश्व्में हैं उतनी ही रहती है न घटनीहै नबढ़ती है । अब प्रश्न 
है कि सूयमें इतनी शक्ति कहांसे आती है कि करोड़ों वर्षों | 
लगातार आश्रयंजनक गर्मी और प्रकाश एक अधिक मात्रामें भेज 
रहा है । यह तो प्रत्यक्ष है कि इसे शक्ति कहीं से वराबर मिला 
करती है क्योंकि यदि यह अपनी आदि शक्ति को ही व्यय किया 
करता तो २-३ हजार वर्ष से अधिक न चमक सकता | यह बात 
भोतिक विज्ञान के वाले ठण्डा होने बाल नियम से तुरंत सिद्ध 
की जासकती है | एक वज्ञानिक न इस सिद्धान्तका प्रचार करना 
चाहा था कि सूर्य उल्कराओं के बराबर गिरने से गरम रहता है। 
इस सिद्ध।न्तकों काई भी नहीं मान सकता।। क्‍योंक ऐसी अवस्था 
में उल्काओ की मूसलाधार वषों होनी चाहिये परन्तु गणना करने 
से पता चला है कि यदि उल्काएं इतनी अधिक द्वोती तो प्रथिवी पर 
भी बतंसानकी अपेक्षा करोड़ों गुणा अधिक उल्काएं गिरतों। जन 
के प्रसिद्ध वज्ञनिक “हल्म हाल्टस 'ने सन १८४४ में बताया कि 
सूर्य अपने ही आकषंण के कारण दबा जारहा है | दवनेसे गरमी 
उत्पन्न होती है । सूर्य की तोल ओर नाप पर ध्यान रखते हुये इस 
बातकों देखकर कि इससे कितनी गरमी आता है अनुमान किया 
गया है कि यदि इसका व्यास प्रति वप ०४० फुट घट जाय तो यह 
रडा नहीं होने पावेगा । ०४० फुट घटनका अन्तर इतना कमहेंक 
बड़े से बड़ दरबान यन्त्र सभा सूय के व्यास का अन्तर १० 
हजार वर्ष से पहिले नहीं चल सकता । परन्तु तक से जान पड़ता 
है कि यह सिद्धांत भी ठीक नहीं है | क्योंकि हिसाब लगानेसे यह 
सिद्ध होता है कि ऐसी अवस्थ। मे सूर्य और प्रधिवी की आयु 
२-३ करोड़ वषकी मानना पड़ेगी परन्तु प्रथिवी इससे बहुत पुराना 
है यह सिद्ध हो चुका है। अतः जान पड़ता है कि सूर्य में गरमी 


( ४२४ ) 


या तो पूर्स रूप से किसी अन्य रीतिसे आती ह या कम से कम 
इसका कुछ अंश किसी अन्य रीति से आता है । 


पृथ्वी 


लावेल का विचार है कि समय पाकर प्रथिवी भी मंगल की 
तरह समुद्र हीन हा जायगी । उधर मंगल धीर धीरे चन्द्रमा की 
तरह निर्जीब हो जावेगा ! प्रथिवरी भी इस दशा में पहुंच जावेगी 
परन्तु घबराने की बात नहीं है इसमें प्राय:असंख्य वर्ष लगेंगे । 


प्रू० ४६० 
आधुनिक सिद्धान्त 
इसके अतरिक्त वेज्ञानिकोंने पता लगाया हेकि जिन २ मौलिक 
पदार्थों को रसायन वेत्ता बिल्कुल भिन्न समभते थे वे एक दूसरे में 
बदले जासकते हैं । इस प्रकार हाईडोजनका जब अन्य पदार्थों में 
रूपान्तर होजाता हे तब बहुत सी गरमसी निकलती है, होसकता है. 
कि सूर्य में भी इसी प्रकार की गरमी उत्पन्न होती ह्वो | 


आश्न्स्टाइन 

सब से आश्चर्य जनक “आइक्टाइन” का प्रसिद्ध सापेक्षबाद 
है । सापेक्षवाद बतलाता है कि पदार्थ ओर शक्ति असल में एक 
ही है । एक सेर गरमी की बात करना बेसा ही न्याय संगत है 
जैसे एक लोहे की बात करना । परन्तु एक सेर गरमी सवा अरब 
मन पत्थर पिघला देंगा। यदि सूर्य की गरसी इस सिद्धान्त के 

. बज ० कक 

अनुसार पदार्थों के ज्ञुय ओर इसके स्थान में शक्तिके प्रकट होने 
से आबे तो भी पिछले दस खरब वर्षों में सूय का केवल सेर पीछे 
आधी रत्ती भर भी नाश हुआ द्वोगा । इसलिये शायद्‌ यह्‌ हजारों 
अरब वर्षेसे चमकता आरदा है ओर हजारों शंख वर्ष तक चम- 
कता रहेगा सोर परिवार ० २५२ 


( ७शेडे ) 


पृथ्वी की आय 


यूरेनियन युक्त पत्थरों की श्रायु लगभग ९१३० करोड़ वर्ष 
निकलती है । प्रथ्वी अवश्य इन पत्थरोंसे अधिक पुरानी होगी। 
सौर परिवार २४० 


हेकल का द्रव्यवाद 

डैकल ने अपने बाद के प्रकाश में कुडेक सिद्धान्त स्थिर किये 
हैं । वे ये हैं; 

(१५) यह जगत नित्य और श्रसीम है ( २) जगत का द्वठय 
( वही हेकल का एक द्रव्य ) अपने दो गुणों--प्रकृति और गति 
शक्ति--क# साथ नित्य है श्रोर अनादि काल से गति में है । (३ ) 
यह गति अखण्डशः क्रम के साथ अमीम कालसे काम कर रही 
है । सामयिक परिवर्तन ( जीवन. कण, विकास हास ) उनके द्वार! 
हुआ करते हैं । (४५) समस्त प्राणी-अप्राणी जो विश्व में 
फेले हुए हैं सभो एक द्रव्यवादसे शासित और उसीके अधीन है । 
(५) हमारा सूर्य असख्य नष्ट होने वाले पिण्डोमेंसे एक है ओर 
हमारी प्रथ्वी भी ऐसे ही छं।टे-छोटे पिश्डों ( नष्ट होने वालों ) 
में से हैं, जो सूर्यके चारों ओर भ्रमण करते है । (६) हमारी प्रथ्वी 
चिरकाल तक ठंडी होती रही थी तब उस पर जलका भ्रादुभोव 
हुआ । (७) एक प्रकारके मूल जीवसे क्रमशः असंख्य योनियोमें 
उत्पन्न होनेमें करोड़ों वर्ष लगे हैं। (८) इस जीबोत्पत्ति परम्परा 
के पिछले खेबे में जितने जीव उत्पन्न हुए रीढ़ वाले आणी 
गुणोत्कर्ष द्वारा सबसे बढ़ गए । (&) इन रीढ्बाले प्राणियोकीसब 
से प्रधान शाखा दूध पिलाने वाले जीव थलचरों ओर सरीखपोंसे 
पैदा हुए। (१०) इन दूध पिलाने बाले जीबों में सबसे उन्नत ओर 
पूर्णता-प्राप्त पुरुष ( 07067 ० एप्रं००४४०४ ) जो लगभग 


( उ२४ ) 


३० लाख वषके हुए होंगे, कुछ जरायुज जंतुओंसे उत्पन्न हुए । 
(*१) इनकी पुरुष शाखाका सबसे *नया और पूर्ण कला मनुष्य 
है जो कई लाख बर्ष हुए कुछ वन मानुषोंसे निकला था | हैकलने 
इन नियमोंका वर्शन करते हुए रेमोंडकों जगत्संबन्धी सात » प्रश्नों 
मेंसे तीनका हल अपने एक द्रव्यवादसे बतलाया है । वे सात प्रश्न 
ये थे--(९) द्रब्य और शक्तिका वास्तविक तत्व (7) गतिका मूल 
कारण (३) जीवनका मूल कारण (४) स्ष्टिका इस कौशलके साथ 
क्रम विधान (५) संवेदना ओर चेतनाका मूल कारण । (६) विचार 
ओर इससे संवद्ध वाणीकी शक्ति (७) इच्छा का स्वात्तन्त्रय । एक 
द्रव्यवादके उपयु क्त ७ प्रश्नोंमेंसे ६ का हल उसने (हेक्कने) अपने 
एक द्रव्यसे बतलाते हुए ईश्वर और जीव की स्वतन्त्र सत्ताको 
इनकार किया है और चेतनाकी उत्पत्ति जड़ प्रकृति से संभव 
समभी है । 


सारांश--उपरोक्ति प्रमाणोंसे यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि 
परमाणुओ में स्वाभाविक गति है, अतः वे प्रति समय क्रिया शील 
रहते हैं। ऐसा होनेपर जगतके प्रलयका प्रश्न नही होता । क्योकि 
प्रलयवादी प्रलय अबस्था में परमाणुको निष्किय मानते हैं । इसी 
निये तो परमारुओंमे आगद्य क्रिया देनेके लिये ईश्वरकी आबव- 
श्यकता है । परन्तु जब यह सिद्ध दोगया कि परमाणुआमें गति 
किसी अन्य द्वारा नहीं आती अपितु गति परमाणुका स्व्राभाविक 








> इमिलडयू , बाइस, रेमौंड(ओिए। ॥00, 805 ४७॥7070) 
१८६० ई० वारलिन में एक व्गख्यान दिया था उसी में इन ७ प्रश्नो को 
उठाश था । इनमें से उसने १, २, ५ को हल करनेके अयोग्य ठद्दराया 
था । शेषमें से ३, ४, ६ को समझाया था कि इनका हल होता संभव है 
पर अत्यन्त कठिनताके साथ ७ वे ओर अंतिम प्रशको भी हलके अरयोग्य 
ठहराया था ! 


( ७०४ ) 


गुण है। ऐसी अवस्था में विज्ञान के भीतर ईश्वस्वाद की गंध 
खोजना भ्रम मात्र है । 


सृष्टिकी आय 


संसारके सबसे बड़े वेज्ञानिक “आइन्स्टाइन” ने यह सिद्ध 
कर दिया है कि यह सूर्य असंख्य वर्षेसि इसी रूपमें चला आ 
रहा है | तथा आगे भी अमंख्य वर्षो तक इसी रूपमें वर्तमान 
रहेगा। हेकल जैसे वैज्ञानिक लोगों ने इसीलिय स्पष्ट शब्दोमें इस 
संसारके नित्य हानेकी घोषणा की । 


पंचभूत कल्पना 


वतंमान विज्ञानने अपने प्रयोगों द्वारा यह सिद्ध कर दिया है 
कि वेशेषिक आदिकी पचभूत कल्पना मिथ्या कल्पना है । वास्तव 
में मूल तत्व एक ही है शेष सब उसके प्रकार हैं। इस विषयके 
वेज्ञनिक प्रमाण ऊपर दिये हैं। बास्तवमें बेदिक साहित्यमे भी 
पंचभूतोंकी कल्पना नहीं हे ।" स्॒प्टिबाद ओर ईश्वर” नामक 
पुस्तकमें वज्ञानिक प्रमाण निम्न प्रकारसे दिये हैं-- 
तथा जैनशास्त्रानुमार भी मूल प्रकृति जिसे पुदूगल कहते हे 
एक ही प्रकारकी है. अथात्‌ अप्नि जल, वायु, प्रथिवी आदिके 
प्रथक प्रथक परमागु नहीं है । अपितु य. सब एक ही मूल पदार्थ 
के विकार हैं | वेदिक दर्शनाका भी पूर्व समयमे ऐसा है सिद्धान्त 
था । बेदिक साहित्यमें प्रत्यक्ष ही इन महाभूतोंकी उत्पत्ति एक ही 
पदाथंसे लिखी है । हम इसका वर्णन क्रमशः करते हैं। गीता 
हस्पमें विश्वकी रचना और संहार प्रकरणमें इसःबातकों भी 
भांति मिद्ध किया है कि यह “पर्च.करण” पांच भूतोंकी कल्पना 
प्राचीन शास्त्रोंमें नहों है। अपितु बहां तो त्रिवृत्तकी कल्पना हे 


( ७२६ ) 


अथोत्‌ वहां तीन भूत ही माने गये हैं । (१) अप्रि (तेज) (२) आप 
(पानी) (३) अन्न अथोत्‌ प्रथ्वी । छान्दोग्योपनिषदूमें इसका स्पष्ट 
वर्णोन है। छान्‍्दो० (६।२।६) । इसी प्रकार वेदान्तसूत्र में भी पांच 
महाभूत नहीं माने अपितु यही माने हैं। गीता रहस्य प्रू० ९८६। 


४ भृत 
भारत ब्प में एक चार्जक मत था जो नास्तिक मत के नामसे 
प्रसिद्ध था। उसके आचार्य चाबोक थे । वे दुर्योधन के सखा थे। 


उन्होंने चार ही भूतों को माना है, आकाश को नहीं माना । इसी 
प्रकार प्रीक लोग भी चार ही भूत मानते हैं । 


एक तत्व 


बास्तवमें यदि देखा जाय तो बेंदिक साहिस्यमें एक तत्व मान्य 
है । तैतिरियोपनिषद्‌ में स्पष्ट लिखा है कि. आत्मनः, अ।काशः. 
सम्भूता आकशादवायु । और वायु से अग्नि ओर अग्नि 
से जल तथा जल से प्रुथित्री उत्पन्न हुई हे।(२।१५)तथा च 
ऋग्वेद में हम देखते हैं कि इसके बिषय में भिन्न २ मत दिये हैं । 
यथा--देवानां पूर्व युगेडइसतः सदजायत । ऋ० १० । १२।७ । 

अथोत्‌--देवताओं से भी पूर्व असत से सत्‌ उत्पन्न हुआ | 
यहां अमत्‌का श्रर्थ अव्यक्त किया जाता है। तथा च--एक सन्‍्त॑ 
बहुधा कल्पयन्ति | ऋ० १। १९४७। ५। 

अथोत्‌-एक मूल कारणको अनेक नामोंसे कल्पित किया गया 
है | तथा च लिखा है कि पहले “आप” ( पानी ) था। उससे 
यह्‌ सृष्टि उत्पन्न हुईं। इसी प्रकार कहीं आकाशको ही मूल तत्व 
लिखा है छानन्‍दो" (१।६) तथा च इन सब का खण्डन. 
नासदीय सृक्तमें कर दिया है। यह सब सू० ऋ० १०१२६ | में है 


( ५५५ ) 


इस प्रकार वैदिक साहित्य मूलभूत एक हां तत्व को मानता है 
उसके पश्चात्‌ तीन तत्वों की कल्पना हुई । और फिर चार भूत 
माने जाने लगे । पुनः पांच तत्व का सिद्धान्त प्रचलित हो गया। 

परन्तु श्राज भौतिक विज्ञानने यह सिद्ध कर दिया है कि पांच 
प्रकार के प्रथक उथक परमाणु नहीं हैं। अपितु मूल परमाणु एक 
ही प्रकार के हैं । और अग्नि आदि सब एक ही वस्तु के विकार हैं 
वास्तव में सांख्य शास्त्र का भी यही सिद्धान्त था, वह इन पांच 
महाभूतों को मूल तत्व नहीं मानता था अपितु इनको उत्पन्न हुआ 
मानता था । ये सब एक ही के विकार हैं ऐसा उनका स्पष्ट मत था। 
हां प्रकृति को कपिलदेव अवश्य त्रिगुणात्मक मानते थे। परन्तु वे 
गुण भी मूल में नहीं थे, उसकी विकृति अवस्थामें थे क्योंकि मूल 
प्रकृति तो श्रव्यक्त है । 

अज्यत्तथाहुः प्रकृति परां प्रकृति वादिनः, तस्मात्महत्‌- 
सपमत्पन्न॑ द्वितीयः राजसतमम््‌ । भरदंकारस्तुमहतस्तृतीयमिति 
नः श्रुतम्‌ , पंचभूतान्यहंकारादाहुः सांख्यात्मद्शिनः ॥ 

शान्तिप् श्र० ३०३ 

अरथोत्‌--सांख्यशास्त्रकार परा प्रकृति को अव्यक्त कहते हैं । 
तथा उस परा प्रकृति से महत्‌ उत्पन्न हुआ, ओर महान से अहं- 
कार पेदा हुआ तथा उससे पांच सूक्ष्म भूत उत्पन्न हुये। यहां 
स्पष्ट द्वी एक मूल तत्व माना है। जिसका नाम यहां परा प्रकृति 
अथवा अव्यक्त है । उसके पश्चात्‌ उससे महत्‌ और मद्दत्‌ से 
अहंकार और उससे पांच सूक्रमभूल की उत्पत्ति बतलाई, अतः 
स्पष्ट है कि सांख्य में पांचभूत मूल तत्व नहीं है,अपितु अव्यक्त 
( पुदूगल ) का विकार है । जैन सिद्धान्त भी इनको विकार दी 
मानता है । इस विषय पर “विश्व विवेचन” नामक प्न्थमें विशेष 
प्रकाश डालेंगे | यहां ते संक्षेप से इतना लिखना था कि प्राचीन 


( <ब्ट् ) 


भारतीय दर्शनकारों ने अलग २ पांच भूतों की कल्पना नहीं की 
थी । अपितु उनके मत में आत्मा और जड़, ये दो ही कारण इस 
सृष्टि के थे | जड़ के परमाणु वे प्रथक + जाति के नही मानते थे, 

अपितु मूल परमारु एक हो प्रकार के माने जाते थे उन्हीं के 

संयोग से अग्नि, वायु, जल, प्रथिवी आदि बनते थे। मूल 

पांच भूतो की कल्पना अवेंदिक एवं नवीन और वर्तमान विज्ञान 

के विरुद्ध है । इस विषय में जन सिद्धान्त ही सर्व श्रेष्ठ है। जब 

इन ईश्वर भक्तों ने जगत्‌ रचने की कल्पना की तो एक भूठ का 

सिद्ध करने के लिये सेकड़ों अन्य भूटी कल्पनाएं भी इन्हे 

निर्मोण करनी पड़ी । उनमेंसे एक युगोंकी कल्पना हे जिसकी पाल 

हम पहले खोल चुकेहे । दूसरी गप्प इनको तिब्ब॒तपर सृष्टि उत्पन्न 

करनेकी है । आज विज्ञानने यह्‌ सिद्धकर दियाहेकि यह हिमालय 

आदि जो कि सबसे ऊँच पव॑त हैं. य सबसे बादमे बने हैं । इनके 

स्थानमें समुद्र लहरारहा था। तथा 'श्राज जहां समुद्र है वहां किसी 
समय नगर बस रहेथे । इसी प्रकार संसारमे प/रबतन होता रहता 
है. परन्तु मूलतः इन प्रथिवी आदि का कभी नाश नहीं होता । 


रेडियम 


“यह प्रृथ्वी कितनी पुरानी है यह सिद्ध करन वाले बेश्लानिकों 
ने रडियम नामक पदार्थ की खोज की है । रंडियम युरेनियम 
नामक पदाथसे निकलता है अर्थात्‌ युरनियम रडियम रूपसे परि- 
बतित होता है.। एक चांवल भर रेडियम तीस लाख चांवल भर 
युरेनियमसे प्राप्त होता है। युरेनियम के एक परमारुकों रेडियम 
रूपमें परिणत होनेमें सात अरब पचास कड़ोर वर्ष लगते हैं ऐसा 
वेज्ञानिकोंक। मत हे । इस रडियमसे नासूर आदि रोगोंका नाश 
दोता है। जो रोग बिजलीसे भी नष्ट नहीं हाते बे रडियमकी शक्ति 
से नष्ट द्वाजात है| यद्द्‌ रंडियम नामक धातु दुनियामें बहुत अल्प 


( ७र्हे ) 


प्रमाणमें प्राप्त हुई है। एक तोला भर रडियम की कोमत तेईस 
लाख रुपया है । जब कि रेडियमके एक परमाणुके बननेके लिये 
तीस लाख गुने युरेनियमकी आवश्यकता द्योती है और उसे भी 
रेडियम-रूपमें परिणत होनेके लिय सात अरब पचास कड़ोर 
बष चाहिये तब एक रत्ती भर या तोले भर रेडियस तय्यार होने 
में कितना युरेनियम चाहिये ओर उसे रडियम रूप बननेमें कितने 
बष लगने चाहिये । गंगाविज्ञान अंक प्रवाह ७ तरंग 
लेखक--श्री अनन्त गापल मिगरन 
आइन्स्टाइन का सापेत्षवाद 

पृथ्बीकी प्रार्चीनता के विषयमें सबसे अधिक आश्चर्य जनक 
बात आइन्स्टाइन के सापेक्षबादमें मिलती है। आइन्स्टाइन इनके 
सिद्धान्तने अथात्‌ सापेक्षचादने वैज्ञानिक संसारमें खलबली मचा 
दी है । ३० सन्‌ ९६६६ में प्राय! सभी समाचार पत्रोंमें सापेक्षतराद 
की प्रमाणिकताके लेख छुप।ये जा रहे थ सापेक्षताद कहता है. कि 
'पदार्थ और शबक्त बस्तुतः एक ही हैं। एक सेर गरमीकी बात 
करना एक सेर लोहेकी बात के बराबर है | एक सेर गरमीकी 
शक्ति सवा अरब सन पत्थरको पिघलानेमें समथ है । 

कदचित सू्यंकीं गरमी इस सिद्धान्तके अनुसार पदार्थक्ा 
क्षय करने ओर उमके स्थानमें शक्ति प्रकट करने मे कम होती हो 
तो दस खब वर्षामें एक सेर पीछे फेवल श्राथी रत्ती भले ही एक 
कम हुई हो सेरमें आधं, रत्ता कुछ मदत्त नहीं रखतो अतः सिद्ध 
हुआ कि वह सूर्य हजारों अरब वर्पेसि चमकता आरहा है और 
हजारों शंख वर्ष पर्यन्त चमकता रहेगा । (सों प अ« ४ सारांश) 


जन दष्टि से समन्वय 
बेज्ञानिकों न सूर्य और प्रूथ्वी के अस्तित्व का जा अनुमान 
रंड्यम तथ। पदार्थ ओर उसकी शक्ति को एकता के आधार पर 


( ७३० ) 


बांधा हे वह निश्चित रूप से नहीं है किन्तु अन्दाजा है। बसमें 
रेडियम की बनावट से आज तक का काल निश्चित है किन्तु आगे 
पीछे का काल अज्ञात है ।अाईनस्ट/रन का सापेक्ष बाद तो जैनों के 
नयवाद या स्पाद्वाद से बहुत मिलता हुआ है। जैन द्रव्य गुण 
तथा पयोग्र को भिन्न भिन्न मानते हैं | एक अपेज्षा से भिन्न है तो 
दूसरी अपेक्षा से अभिन्न हे। आइन्स्टाइन का पदार्थ जैनों का 
द्रव्प है ओर शक्ति पयाय है। आइन्स्टाइन के अन्दाज में अनि- 
श्विन शर्तें है कि यदि ऐसा हो तो ऐसा होगा किन्तु जैनों के सि- 
द्वान्त में शत्त नहीं हे । उसमें निश्चित बात है कि पयोयों का चाहे 
कितना ही परिवतन हो किन्तु द्रव्य न तो परिवर्तित होता है आर 
न घटता ही है । द्रव्यांश घर ब-स्थिर हे । आइन्स्टाइनके कथना- 
लुसार हजारों वर्षों मे गरमी खतम हो जायगी। पदार्थ और 
शक्ति को एकान्त अभिन्न मानने पर यह हिसाव लागू होता है 
किन्तु अनेकान्त भाद।भेद पक्त में लागू नहीं पड़ सकता । शक्ति 
चाहे कम ज्यादा होती हो किन्तु पदार्थ द्रव्य का नाश तो अनन्त 
काल में भी नहीं हो सकता | वस्तुतः गर्मी या शक्ति का जित्तना 
प्रमाणमें ठयय या नाश होगा उतनी ही आमदनी भी हो जायगी । 
क्योंकि लोक मे गर्मो शक्ति के द्रव्य अनन्तानन्त हैं । द्रव्य उत्पाद 
व्यय ओर ध्रोव्य स्वरूप है | इस लिये जमेन विद्वान हेल्‍म होल्टस 
की जो शक्ति नई उत्पन्न नहीं होती ओर पुरानी नष्ट नहीं द्वोती है, 
मान्यता है बह ठीक है ओर बह जैनों को अक्षरशः लागू पड़ती 
है । कि बहुना ? 
शक्ति का खजाना सूर्य 


ईश्वर बदी कहते हैं कि इंश्वर जगत्‌ उत्पन्न करता है ओर 
जीवों का पालन करता है, संहार भी देथर ही करता है अथांत्‌ 


इंश्वर स्व शक्तिलान हे | 


( «के! ) 


वेक्ञानिक कहते हैं कि इस प्रथ्वी के सब जीबों को. जीवनी: 
शक्ति देने बाला सूर्य ही हे । यह बात निर्विवाद सिद्ध है कि 
सूर्य की रश्मियों से ही रासायनिक परिवर्तन होता है जिसके 
जरिये से छोटे छोटे ठूय से लेकर बड़े बड़े वृक्ष पर्यनत सब वन- 
स्पति हरी भरी रहती है | हरिण, शशक्र आदि पशुओं का जीवन 
भी इन्ही उद्भिज्ज पदूर्थों पर अवलम्तरित है । 

इसी सूर्य के प्रकाश से वाष्प बनता है. और वो होती है। 
बषों से कई उद्‌ भिज्ज पदार्थों और चलते फिरते प्राखियोंकी उत्पत्ति 
होती है. यह बात किसोसे छिपी नहीं है | दक्षिण ध्रूत और उत्तर 
भू की तरफयात्रा करने वाले कदते हैं. कि दोनों भवों पर प्राण 
बनस्पति या वृक्षका नामोनिशान नहीं है । यह स्थान जीबन शून्य 
है। इसका कारण यह है कि वहां सूर्य का प्रकाश बहुत कम है। 
सूर्य की शक्ति के अभाव से वह प्रदेश प्रणी और वनस्पति से 
शुन्य हे । यहां इश्वरवादियों से पूलनना चाहिये कि ईश्वर तो स्व 
ड्यापक है--ध्रू व प्रदेश पर भी उसकी शक्ति रहो हुई है बसी 
अवस्था में वहा व॒क्तादि को सृष्टि क्यों नहीं होती ” इसका उत्तर 
उनके पास नहीं हे जब कि बेज्ञानिकों ने इसका खुलासा ऊपर 


कर दिया है । 
सूयताप और विद्य त्‌ धारा 


अलग श्रलग दो धातु के सलीये सूर्यके ताप में इस प्रकार 
रक़खे जायें कि उनमे से एक जोडा गर्म हो और दूसरा ठण्डा रहे 
तो उप्त कक्षा में विद्युतघारा होने लगती है। इस घातु के योग को 
'ताप विद्युत॒युग्म' '[5९7770-00०.८ कह्दा जाता है । 

एक विशेष अकार का कांच जिसे एकीकरणताल ( .८त४ 
(०१०८॥भए्ठ) कहत हैं. उसे घूर्यकी कक्षाें रखने से ताप इतना 


( ७० ) 


रह जाता है कि उससे कागज कपड़ा आ दे वस्तु जल सकती हैं। 
इसी सिद्ध'न्त के आधार पर इंजन के वोयलर का पानी गर्म हों 
कर ब।ष्प रूप बनता है । 

अभी वर्लिन के वैज्ञानिक डाक्टर त्रनोलेंगे ने अपनी प्रयोग 
शाला में एक ऐसे यन्त्र की रचना की है जिपसे सूर्य ताप निरंतर 
विद्य तशक्ति में परिणत होता रहता है । इस यन्त्र की अंगभूत 
प्नट्स यदि हजारों की तादाद में तथ्यार कराकर उपभोगमें कराई 
जायेगी तो उससे मील आदि कारखानों करा कार्य भी चलाया ज्ञा 
सकेगा | यद्यपि जल प्रपात से भी विद्युत प्रव ह उत्पन्न होता है 
किन्तु इपकरी अपेक्षा सूर्य ताप से उत्पन्न हाने वाले विद्य त-प्रवाह्‌ 
की यह विशेषता है कि वह हर स्थान पर उत्पन्न हो सकता है। 
सूर्य प्रकाश हर स्थान पर मिल सकता हे। विशेष करके भूमध्य 
रेखा के पास उष्णाकटि बन्ध वाले देशों में बिद्युत्‌ शक्ति बहुत 
सम्ती पेदा को जा सकती है । यदि सूथ से शक्ति ग्रहण करने का 
प्रयोग बहुतायत से किया गया तो कायल तल, लकड़ी आदि की 
आवश्यकता बहुत कम रह जायगी। डोक्टर लेग की प्लेट का 
उपयोग अन्य भां कई प्रकारों से होता हे । ऊँसे जहाज या बायु- 
यान में इस यन्त्र के द्वरा भय की सूचना प्राप्त को जा सकती 
है। फटोग्राफर की प्लेट पर लाल रंग की किरणें एकत्रित को 
जा सकती हे । रा ५ 

गंगाविज्ञानाझु प्रवाह ४ तरंग । 
लेखक:--श्री युत्‌ रामगोपाल सक्सेना 


सूर्य को गर्मी 
सूर्य की गर्मी वृच्द, पशु. पक्षी मनुष्य आदि सब को जीवन 
प्रदान करती है। सूर्य की गर्मी से ही जमीन में पत्थर के 
कोयले बनते है। जिनसे एंजिन के जरिये मील आदि चलते हें। 


( ७३३ ) 


न्यूटन ने शोध की है कि सूर्य और प्रथित्र में आकर्षण शक्ति 
है । सूत्र एथिवी को अपनी ओर खींचता है और प्रथिवी सूये को 
अपनी ओर | किन्तु सूये का बजन प्रथिवी से तीन लाख तीस 
हज़ार गुना अधिक है, उसमें आकर्षण शक्ति है जिससे वह खींची 
जाती हुई सूय में नहीं मिलती किन्तु समान आ|न्तरे पर सूर्य के 
आस प्रास घूमती है । प्रथिवी की अकषंण शक्ति की अपेक्षा सूथ 
की आकर्षण शक्ति अट्टाईंस गुनी अधिक है अथात जिस बस्तु 
का बजन प्रथिवी पर एक सेर है उर्सी वस्तु का वजन सूर्य पर कर 
ने पर अट्टाइस सेर होगा | जिस मनुष्य का प्रथिवी पर डेढ़ या 
दो मन वजन होगा सूर्य पर उसी का बजन ४२ सन या ५६ सन 
होगा। मनुष्य अपने वजन से हो दब कर चूर चूर हो जायगा । 


बे 

वातावरण और शरदी गर्मी 
सूर्य की गरमी सदा समान रहती है तो भी सीयाले में ठरड 
ओर उन्हाले में गर्मी । किसी देश में शरदी अधिक और किसी 
में गर्मी अधिम मालूम पड़तो है। इसका करण वायु मण्डल- 
है । प्रथिवी के चारों ओर २८० मोल तक वायु मण्डल-वातावरण 
है । इसमें किसी समय पानी वाष्प भाप अधिक होती है तो सूर्य 
की गरमी प्रथिवी पर कम आती है ओर छ्िसी वक्त बाध्य वषोके 
रूप में नीचे गिर जाती हैं. तब शुष्क वातवरण से गर्मी अधिक 
बढ़ती है। किसी वक्त वातावरण से बर्फ गिरता है तब शरदी 

अधिक हो जाती हे । 

डष्ण कालमें किसी देशमें तापमान ११० से ११८ य। १२०तक 
पहुंच जाता है तब बढुतसे पशु पक्षी मर जाते हैं। यदि तापमान 
इससे भी अधिक बढ़ जाय तो मनुष्य भी मर जाते हैं शरदी 
में शिमल। जैसे प्रदेशों में ताप मान घटता १५-५० डिग्री तक रह 
ज़ाता है तब बहुत शरदी बढ़ जातो है। यदि वाप मान इससे भी 


( ७र9 ) 


नीचे जाय तो मनुष्य, पशु, पक्षी आदि मर जाते हैं । ठण्डे देशमें 
जन्मे हुये मनुष्य अधिक गर्मी सहन न कर सकने से गर्म देश में 
नहीं रह सकते अथवा रहते हैं तो मर भी जाते हैं । इसी प्रकार 
गर्म देश में जन्मे हुये ठण्डे देश में अधिक शरदी सदन नहीं कर 
सकते । बीमार हो जाते और मर भी जाते हैं। यही बात पशु 
पत्तियों के लिये भी है | कहिये मनुष्य आदि प्राणियों को जिलाने 
या मारने की शॉाक्त इश्वर में है या व तावरण ओर खूयमें | ईश्वर 
शरीर रहित और वजन रहित होने से उसमें गर्मी भी नही है 
ओर अकषण शक्ति भी नहीं हे । यदि यह कहो कि सूर्य 
ओर वातावरण को इंश्वर ने हां बनाया है तो यह ठीक नहीं है. 
क्यों कि जो शक्ति गर्मी और आकषण स्वयं ईश्वर में नहीं है तो 
दूसरों को कैसे दे सकता है । यदि ईश्वरमें भी गर्मी और अकर्षण 
माने जांय तो वह सब व्यापर होनेसे सबंत्र गर्मी या शरदी समान 
रूप से होनी चाहिय | सगर ऐसा नहीं है । यन्त्रादि के द्वारा जो 
ताप क्रम का म।प किया जाता है उसका अन्वय व्यतिक नहीं 
होता अतः ईश्वरमें उसकी कारणता किसी प्रकार सिद्ध नहीं होती । 
कारणता की यथार्थ खोज वेज्ञानिकोंने प्रत्यक्ष सिद्ध कर के दिखा 
दिया है | इश्वर बादियों ने विचार शून्य कल्पना पर अन्ध श्रद्धा 
रख करके बाद विवादमें निरर्थक समय व्यतीत किया है । अस्तु । 
गत॑ न शोचामि' (सो प० अ० ५ सारांश ) 


जल ओर वायु की शक्ति 
बायुसे कई स्थानों पर पत्रन चक्को चलती है। कूएका पानो 
ऊपर चढ़ाया जाता है । बाहन पर ज्वधा बांघ कर हवाके जरिये 
इष्ट दिशाकी तरफ समुद्र में जहाज चलाया जां सकता है । जल 
प्रपातसे भी पवन चक्की चलती हैं । श्रमेरिका के गा जल 
प्रंपात से बिजली की बड़ी बड़ी मशीनें चलाई जाती हैं.। नायगरा 


( ७२५ ) 


के जल प्रपातमे अनुमानत+ अस्सी लासस अश्व बलकी शक्ति है । 
प्रति घंटा बीस मील की चालसे चलने बाली सो बर्ग फुटकी हथा 
में (६० अश्व बलकी शक्ति रही हुई हे । पांच दस अश्वबल के 
तल इंजिन खरीदने या चल।नेमें कितना खच होता है यह सब 
कोई जानते हैं। जब कि ऊपर बताई हुई ५६० अश्ववल्ल वाली 
हवा ओर पानीमें शक्ति कहाँ से आती है ? हवा कौन चलाता 
है ? पानीको पहाड़ों पर कौन चढ़ाता है ? उत्तर--सूर्य ! सूर्य ही 
प्रथिवीको गर्मी देता । गर्म प्ृथिवी पर हवा गम होती है। गर्मी से 
हवा पतली होकर ऊपर चढ़ती है ओर ऊपरकी नीचे आती है । 
इस प्रकार हलचल होने से हवा इधर उधर दौड़ती है और 
मुसाफिरी करती रहती है । सूर्य ही समुद्रके पानी को गर्म करके 
बाष्प रूप बनाता है। जब वाष्प, ऊपर वायु-मण्डलःमें जाकर 
अमुक समयमे बरसता है तब पहाड़ो पर पानी चढ़ता है ओर 
पहाड़से उत्तर कर बड़े प्रषातमें गिरता है और नदी नालों के रूपमें 
बहता हुआ समुद्रमें रेत, मिट्टी, ककड़, पत्थर ले जाकर उसमें 
पहाड़ोंकी रचना करता है। जहां ३० से ३५ इंच पानी पड़ता है 
वहां प्रतिबर्ग मील पर पांच कड़ोर मन से अधिक पानी सूर्य 
वरसाता है । जिस हवाके बिना प्राणी श्वासोच्छवास नहीं ले 
सकते ओर जिस जलका पान किये बिना कोई भी प्राणी जीवन 
धारण नहीं कर सकता उस हवा ओर पानीको उत्पन्न करने वाला 
सूर्य है । सूर्य ही में ये सब शक्तियां हैं न कि ईश्वरमें । 

( सौ० प० ऋ० ५ सारांश ) 


गयलों में जलने को शक्ति 
खान के पत्थर से जैसे जो कोयले निकलते हैं. दर असल वे 


पत्थर या मिट्टी नहीं हैं. किन्तु लकड़ी हैं| बहुत वर्ष पहले कक्ष या 
अनस्पति मिट्टी के नीचे दब कर बहुत कालके दबाव से पत्थर ज़ैसे 


( ७३३ ) 


घनी भूत बन गये बृक्षावस्था में जलने की शक्ति उनको सू “से 
प्राप्त हुई थी | सूयंकी रोशनी ओर गर्मा में ,ब्क्त कारवोन द्विओचिद 
से कारबोन हवा ग्रहण करते हैं | कारबोन द्विझ्ोषद ( (>क्रएणा 
00०550८) और कारवोनको अलग करनेमें शाक्तकोी अबवश्यकता 
है। वह शक्ति सर के ताप से आती हे । वेज्नानिकों ने सिद्ध किया 
है । पक्ष सर्य के ताप से जितनी शक्ति खींचते हैं उतनी ही शक्ति 
(न रत्ती कम न रत्ती अधिक) जलने में लगाते हैं | घासलेट तेल 
ओर पेटराल में भी यह्‌ नियम लागू पड़त। है | इस पर से ज्ञात 
हो जायगा कि कोयलों में जो शक्ति श्रभी हम देखते हैं बह शक्ति 
खान से निकलने के वाद प्राप्त नही हुई है किन्तु लाखों करोड़ों वर्षे 
पहले जब वे वृक्त के रूप में थे तब्र से उनमें संचित हैं। उन पर 
हजारों फीट मिट्टी के स्तर जम जाने पर ओर पत्थर रूप बन जाने 
पर भी सथ की रश्मियों से प्राप्त की हुई शक्ति ज्यों की त्यों कायम 
रख सके । ओर हजारों लाखों या कराडं! बर्ष बाद्‌ उस शक्ति का 
दूसर कोयले के अवतार में प्रकट कर सके । 
( सौ० प० आ० ५ सरांश ) 


6 « 
सूर्य से कितनी शक्ति आती हे 

गर्मी नापने के यन्त्र से ज्ञात हुआ है कि वायु मण्डल की 
ऊपरी सतह पर जब खड़ी सीधी रश्मि गिरती है तब प्रति वर्गंगज 
पीछे डेढ़ अस्वबलके बराबर शक्ति आती है । परन्तु वायु मण्डल 
के बीचमें थाड़ी गर्मी रुक जानेके कारण उत्तर भारत बष के ताप 
में करीब दो वर्गंगज पर सामान्यतया एक अश्बबल की 
शक्ति आती है । इस हिसाब से सारी प्रथिब्री पर लगभग 
३००५०००००८०००००० तेइस नील अश्वबल जितनी शक्ति उतरतो 
है । यह तो अपनी प्रथ्वी की बात हुईं | सर्य का ताप तो अपनी 
पृथ्वी के बाहर भी चारों तरफ अन्य ग्रद्टां पर भी गिरता है। उन 


( ७३७ ) 


सथका हिसाब करें तो ज्ञात होगा कि सूर्य की सतह से प्रति बर्ग 
इंच ५४ अश्ववल की शक्ति निकलती है । सूर्य के प्रत्येक बर्ग से 
सेश्टीमीटर से लगभग ५०००० मोमबत्ती की रोशनी निकला 
करती है | इस हिसाब से एक बर्ष में सूर्य से इतनी गर्मी निकलती 
है कि जो इस्यारह अंक पर तेईस शून्य लगाने पर जो संख्या होती 
है उतने मन पत्थर के कोयले जला सकती है । 


)9| किक 
क्या सूय की गर्मी कम होती है ! 

इस प्रकार सूर्य की गर्मी निकलती रही तो कालान्तर में 
अवश्य घट जायगी। वैज्ञानिक कहते हेंकि नहीं घटेगी । एकसबा 
तीन हजार व पुराने वृक्षके पोछेके भागका फोटो लिया गया था 
उसकी छाल पर से वर्षों की गिनती की गई | एक वर्षमें एक छाल 
नई आती है। वैसी छालें गिनने पर बत्तीस सौ वर्ष का उस वृक्त 
का आयुष्मान माना गया । वृक्षकी वृद्धि जितनी आज कल होती 
हे। उतनी दी वृद्धि सवा तीन हजार वर्ष पूर्व भी हुई मालूम पड़ती 
है। इस पर से निश्चय होता हे कि सवा तीन हजार वर्षों में 
जब गर्मा पड़ने में कुछ घटती नहीं हुई तो भ्रविष्य में भी नहीं 
होगी । (सौ प० अ० ४ सारांश ) 

वायु मण्डल का प्रभाव 

' ” पहाड़ सूर्य के समीप में है ओर प्रथ्वी उससे दूर में है अतः 
पहाड़ों पर गर्मो अधिक गिरनी च.हिये ओर प्रथ्त्री पर कम पड़नी 
चाहिये। किन्तु होता है ठ।क इनके विपरीत | पृथ्वी पर भर्मी 
अधिक पड़ती है । ओर पहाड़ों पर ठंडक रहती है । अबू ओर 
शिमंला के पहाड़ों पर बेशाख मास में भी गरमी न म।लूस देकर 
शरदी मालूम पड़ती है . इसका क्या कारण है ? उत्तर--बायु 
मंण्छेल में हवा का हलन चलन । गर्म प्रदेश की हवा ठंडी होती 
हैं और बहां से चल कर ठंडे प्रदेशमें जाती है, वहाँ रुक जाती है। 


( ७४रेंट ) 


श्रथोत गर्म प्रदेश ठंडा हो जाता है। दूसरी बात यह है कि 
प्रथ्वी दिनमें गर्म होती जाती है और राजिमें वह गर्सो बायु मंडलमें 
रही हुई बाष्प या बादल आदिसे रूक जाती है अथोत्‌ आय बढ़सी 
ब्पौर व्यय कम होता है। इस प्रकार गर्मी बढ़ते २ ब्षो होती है 
सच गर्मी के जाने का मार्ग खुला हो जाने से आय की अपेश्ा 
व्यय बढ़ जाता है और बातावरणश में शेत्य फेल जाता है। पहाड़ों 
पर गर्मी कमपड़ती है ओर ठंडक अधिक रहती है। ऊपरकी हथा 
स्रच्छ ओर हल्की विशेष है अतः गर्मी की आय की अपेक्षा 
ठग्रय बढ़ जाने से ठंड विशेष प्रमाण में रहती है । 
( सौ० प० अ० ४ सारांश ) 


€्‌ में री कहाँ 

सय में गर्भी कहाँ से आती हे ? 
आधुनिक विज्ञालसे सिद्ध हुआ है कि शक्ति नई उत्पन्न नहीं 
होती है और न विनष्ट होती है । जब घासलेट सल के इंजन से 
शक्ति पैदा की जाती है तब बह शक्ति नई पेदा नहीं दोती किन्तु 
जो शक्ति घासलेट तेल में जड़ रूप से छिपी हुईं थी कटी इंजिन 
की गति के रूप में प्रकट हुईं । जब इंजिनसे कुछ काम नहीं लिया 
जाता तब वह शक्ति नष्ट नहीं होती, उस वक्त तेल भी खर्च नहीं 
होता । जितना तेल खर्च होता है उतने ही अ्माणमें कल पुजोंकी 
रगड़ और फटफट शब्द करने में शक्ति का व्यय होता है। इतने 
पर भी रगड़ से शक्ति का नाश नहीं होता है किन्तु रगड़ से पुल 
में गर्मी उत्पन्न होती है | गर्मी शक्ति का ही एक रूप है। कितनी 

ही शक्ति हयामें चली जाती है। 

यहाँ प्रश्न होता है कि सूर्य से प्रतिदिन सारी रोशनी गर्भा या 
शक्ति चह्दार निर्कक्ष जाती है। तो दो तीन हजार वर्षों में वह शक्ति 
सारी समाप्त हो जानी चाहिये और सूर्य की चमक घट जानी 
चाहिये, किन्तु ऐेसा नहीं डोता है। सूथ हजारों, लाखों, करोड़ों 


( ७ ) 


बब फटले जेसा चमकता था बेसा आज भी चमकता हे और पूल 
जिकनो ही शक्ति का उय भी चालू है। तो उस शक्ति का पूरक 
कोन है ? ईश्वर तो नहों है? सर्य की आपेज्षा कोई अधिक 
शक्तिशाली [होना चाहिये जिसके जरिये सूर्य को शक्ति प्रान्न 
हो सके । ईश्वर के बिना अन्य कौन हो सकता है ? ई० सन १८५४ 
में जमंन वेज्ञानिक हेल्‍्महोल्ट धने बताया है कि सूर्य अपने आकषण 
से ही दय रहा है। दवाबसे मर्मी उत्पन्न होतीहे। उदाहरुणख रूपखे 
जब साईकिलमें हवा मरी जाती हे | तब पम्प मर्म छोेजाला है। गर्भ 
होने का एक कारण रगड़ भी है । पम्प के अन्दर हवाको ऋरः २ 
दबानेसे भीगर्मा उत्पन्न होती है इसी: प्रकार सयमें भी आक्षस्थ 
शक्ति का केन्द्रकी तरफ दबाब हे । जिससे आकषण शक्ति 
मर्स रूप से प्रकट होती जाती दे ओर प्रकाश रोशनी या मर्मो 
ऊपर बताये प्रमाणसे बाहर निकलती जाती है। लाखों करोड़ों-कर्ष 
अफ्तीत होनेपर भी कमी नहीं होती है ओर न भविष्यमें होगी। कं 
कि जिलना व्यय हे उतनी दी आमदनी अाकर्षण शक्ति के दृल्ाच 
से आलू हे । ( सौ० प० अ० ४ सारांश ) 


बोलो मीटर यन्त्र ओर ताप क्रम 

प्रकाश थोड़े परिणाम में होता है तो उसका रंग लाल 
होता है जैसे अप्रिका। बिजली की बत्ती में ज्यों ज्यों प्रकाशका 
परिणाम बढ़ता जायगा स्यों ल्‍्यों रंग बदलता जायगा ओर गर्मी 
अधिक आती जायगी। प्रकाशमें अधिक गर्मी आनेषर इक्तप्रकाश 
बन जाता है। लाल, नारंगी. पीत, हरित आदि अनेक रंगों के 
सम्मिश्षणुसे श्वेत रंग बनता है । प्रक शमें रंगके तारतस्यसे प्रकाश 
का तापक्रम माप! जाताहँे । इस प्रकार म.पनेके यन्त्रका नाम बोलो 
मीटर रखा गया दे। इस का प्रथम शोध-अमेरिका निवासी ऐसपी 
छ्लेक्ल्ीने की है। इस यन्त्रसे प्रकाश गर्शी रूपमें परिवर्तितकिया 


( ७४० ) 


जाता है, प्रकाश में कितने ही रंग हो किन्तु जब वे काली वस्तुभर 
फेंके जाय तो बह काली वस्तु प्रकाश के सबब रंगों को खीच लेगी 
ओर उसमें गर्मी पेदा हो जायगी अथोत्‌ प्रकाश गर्मी के रूप में 
वदल जाता है। बोलो मीटर यन्त्रमें भी काली की हुई प्प्लेटिनम 
घातु का एक बहुत छोटा पतरा लगा हुआ होता है उस पर प्रकाश 
गिरने से प्लेट गर्म हो जाती है उससे ताप क्रम की डिग्नी का पता 
लग जाता है । इस प्रथ्वी पर अधिक से अधिक गर्मी बिजली में 
है। बिजली का ताप क्रम तीन हजार डिग्री तक पहुंचा है । सय 
की सतहके पास घोलो मीटर यन्त्र से जांच करने पर छः हजार 
डिप्री तप क्रम होता है । सूयके केन्द्रमें तो इससे भी अधिक 
गर्मी होगी । उबलते हुए पानीमें सो डिग्री गर्मी होती है । 
एक हजार डिप्री गर्मीसे सोना पिघलता है । ताप ऋमके मापसे 
बैज्ञानिकोंने यह भी हिसाब लगाया है कि सूर्यसे कितनी गर्मी 
निकलती है | इस बोलोमीटर यन्त्र से किस देशमें किस ऋतुमें 
कितनी गर्मो या शरदी है इसका निश्चित परिमाण घताया जाता 
है। ऐसे यन्त्रोंकी सहायतासे ईश्वर वादियोंकी शाब्दिक कल्पना 
बैज्ञानिकोंके प्रत्यक्ष सिद्ध प्रमाणों के सामने जरा भी नहीं टिक 
सकती इस बातका पाठक स्त्रयं विचार करेंगे। 

( सौं० प० अ० ५४ सारांश ) 


परमाएणुवाद, 

प्रपंच परिचयमें प्रो० विश्वेश्वरजी लिखते हैं कि-- 

“पदार्थ” विश्लेषणके नियम से हमारा आशय यह हे कि 
यदि संसारके किसी पदार्थका विश्लेषश प्रारम्भ किया जाय तो 
क्रमशः उसे लघु, लघुतर भागों में विभक्त करते हुए हम एक 
ऐसी अवस्था पर पहुंचेगे कि जिसके आगे उस पदायका विभाग 
कर सकना असम्भव हो जायगा। दृश्यमान पदार्थके इस अंतिम, 


( ७४१ ) 


खछुतम भाग को वेज्यानिक भाषा में मालीक्यूल /(०८८ए/८६ 
कहते हैं। इस अवस्था तक पदार्थका अपना स्वरूप स्थिर रहता 
है। परन्तु इसके आगे विश्लेषण-पथमें रक्ष पप भी और बढ़े 
तो उसके साथ ही पद्र्थका अपना स्व हूप क्षीण हो जाता है और 
उसके स्थान पर दो भिन्न भिन्न तत्वों के परमाणु रह जाते हैं 
जिनके सम्मिश्रणसे इस पदार्थ के अणु या मालक्यूलकी रचना 
हुई थी | उदाहरणके लिय, यदि इसी विश्लेषण नीतिका आश्रय्न 
लेकर जलका विश्लेषण किया जाय, तो उसके लघुतम रूपमें 
जलके मालीक्यूल या जलके अशुओंकी उपलब्धि होगी, हसरम्तु 
यदि विश्लेषण-पथमें एक कदम ओर उठाया जाय, तो जल्ञके 
मार्लीक्यूल्सका भी विश्लेषण होकर दो भिन्न तस्त्रोके तीन पर- 
मारु शेष रह जारंगे. जिनमें ये दो परमाणु हाईड्रोजन के होंगे 
ओर एक परमाणु आकसीजनका । हाईड्रोजन ओर अ|क्सीजन 
के मिन्नजातीय तीन परमाणुओंका इस नियत अनुपातसे सम्मि- 
श्रण होने पर जलको उत्पत्ति होती है | विश्लेषणात्मक परीक्षणके 
इस अन्तिम परिणाम से रूप में उपलब्ध होने वाले द्रब्य को ही 
परमाणु शब्दसे निर्दिष्ट किया जाता है। यह परमाणु-विश्लेषण 
की चरस सीमा है, उसके ज्यागे विश्लेषण हो सकना सबधथा 
असम्भव है। भोतिक तत्वोंके यहां परमाणु इस समग्र विश्वके 
सपादान कारण है। पाश्वात्य वज्ञानिकों के अनुसार यह परमारु 
८० प्रकारके होते हैं । 


भारतीय दार्शनिक साहित्यमें इस परम।णशुवाद के जन्मदाता 
बैशेषिक दर्शनके आच।र्य महर्षि कणाद है। वेशेषिक दर्शन के 
प्रमाण भूत भाष्यकार श्री प्रशस्त पादाचाय्र ने इस परमारुवाद 
का स्तररूप बड़े सरल और सुन्दर रूपमें स्थापित किया है । इनके 
शब्द इस प्रकार हैं-- 


( छहेंने ) 


इह्ेशनीं चतुर्णा महाभूतानां सृष्टि संहार त्रिक्षि रुच्य्के। 
ब्राक्षय मानेन वर्षशतान्ते वर्तमानस्य ब्राह्मण अपवर्गका्लें 
मंथार खिन्नानां सर्वेषां प्राशिनां निशि विश्रमाथं सकल 
भुवनपतेः महेश्वस्स्य संजिदीर्पासमकाल शरीरेन्द्रिय महा- 
भूतोपनिवन्धकानां सत्मिगतानां अदृष्टानां वत्तिनिरोधे 
सति महेश्वरेच्छात्माणु संयोगजकरमंस्यः शरीरेन्द्रियकार- 
णाणुविभागेम्यः तत्‌ संयोग निव्रत्तों तेषां आपरमाणवन्तो 
विनाशः तथा प्रथिव्युदकज्यलनपवजानामपि महाभूतानां 
अनेनंव क्रमेश उत्तरस्पिन सति पूर्वस्य नाशः ततः ग्रषि- 
भक्काः परमाणवों अवतिष्ठन्ते । 


श्री प्रशस्तपादाचाय के विचार से सृष्टि के प्रारम्भ में महेश्वर 
सम्पूर्ण जगत के पितामह ब्रह्म! को उत्पन्न कर संसार संचांलनका 
सारा भार उसको सोंप देते हें। इस ज्रह्माको अयु ज्रक्न परिणिस 
से से बष की होती है | सो वर्ष समाप्त होने पर अद्मका अपकर्स:- 
काल अआजाता है। ओर उसके साथ ही रष्टिकी अययु भी समाप्त 
हो जाती है । इस समय तक निरन्तर संस्करण-चक्र में पड़ूं जीब 
भी बहुत खिन्न हो उठते हैं ।इस लिय्र उनको विश्राम के लिये 
अजबसर देने की आवश्यकता भी प्रतीत हाने लगती हे। इन सब 
कारणोंके एकत्र हा जानेसे इस अवसरपर महेश्वरके हृदयमें संस र 
संह!र की इच्छा उत्पन्न होती है । उस संहारच्छा के उत्पन्न होनेके 
साथ ही संसारी जीवो के घर्मोधर्म की फल प्रदान की शक्ति का 


समाप्त दो जाती है, जिसके क रख स'सारको श्रगलो वृद्धि विलकुल 
रुक जाती है | इधर अब तक के वर्तेम/न किशन में महेधर की 


संहारेच्छा जीवात्मा और अग॒ुओं के संयोग किसेक से उत्पन्न 


( >छ|े ) 


किय्ना के द्वारा, शरीर एवं इन्द्रिय आदि के कारश रूप अगुधओं 
में परुषर विभाग प्रसस्म्भ हो जाता है, जिसके परिणाम में इस 
स युक्त विश्व के पूव संयोग का नाश द्वो जाता है। इस प्रकार 
क्रमिक विभाग होतेहोते अंतमें अधि भक्ता: परमाणवो अवतिए्ठन्ते, 
एक दम अलग छलग परमारु ही परमाणु रह जाते हैं । 


इस प्रकार भारत वर्षके दार्शनिक साहित्यमें परमाणुवादकी 
उत्पत्ति हुई । यद्यपि सुदूर पूर्व ओर पश्चिम में स्व॒तन्त्र रूप में 
परमारुजाद की सृष्टि हुई है. परन्तु उनमें कितना साम्य है ? 
साधारण तौर से पूर्व और पश्चिम के इस परमाणुवाद में कोई 
अन्तर प्रतीत नहीं होता | ऐसा मालूम होता है कि मानो एक ही 
दिमागसे दो विमिन्न स्थानों पर उसकी अभिव्यक्ति हुई हो । परन्तु 
इतनी अधिक समानता के रहते हुये भी उन दोनों में एक बहुत 
बड़ी विषमता है। पश्चिम का परमाणुवाद अपने में दी समाप्त हो 
जाता है, उसे भक्ति निर्माण में किसी और सहायता की अपेक्षा 
नहीं रहती है, फिर भी उसमें एक बहुत बड़ी कमी है । परमाणुओं 
में आदिस क्रिया कां विकास केसे हुआ, इसका उपाद्मन 
उश्षने नहीं किया । परमाणु जड़ पदार्थेके अवयब हैं, उनमें स्वथा 
निरपेक्ष सत्रतः क्रिया की उत्पत्ति हो नही सकती फिर आदि क्रिया 
का विकास कैसे हुआ. इसका समुचित उत्तर देनेका सफल प्रयास 
परमासुवादने नहों किया । इसी कारण हम देखते हैं कि प/्ात्य 
परसारुतआाद शीघ्र ही शिश्षिल पड़ गया हे झोर उसके स्थान पर 
शक्ियादं का अभिषेक किया गया है । 
शक्तिबाद--इस शक्तिबाद सिद्धांसके अनुसार अक्षातका सर 
शक्ति कगशहुए थ #जए८ है। परमासुबावके अनुसार परमासु 
बह परम सीमा थी, जिसके झसगे किसी प्रकार का बिभ्ठा आउस़- 
स्थत्र था । परन्तु शक्तियाव ड्ससे एक कदम झगगे बढ़-सया हे । 


( ७४४ ) 


इस सिद्धान्तमें वह परमाणु अनेक शक्तियोंके केन्द्र हैं। ठीक उसी 
प्रकार जिस प्रकार हमारा सूर्य इस सोर मण्डल का। जिस प्रकार 
अनेक ग्रह उपग्रह सूयके चारों ओर चकर लगा रहेदें | उसोप्रकर 
परमारु, अनेक शक्तियों का केन्द्र है। अर्थात्‌ इस सिद्धान्त में 
प्रकृति शक्तियोंसे भिन्न कोई बस्तु नहीं, और न जैसाकि साधारणतः 
समझा जाता है, शक्ति परमाणुओं का कोई धर्म हे। बल्कि 
परमाण और प्रकृति स्वयं शक्ति रूप हैं । उस शक्ति पएण्टाह9 
०7 7707८८ से भिन्न कोई अतिरिक्त वस्तु जगत में नहीं है। 


द्रव्य नियम 


अरनेस्ट हैकलने इस विश्व-ठ्याख्या करनेके लिये दूसरे नियम 
की रचना की है. जिसका नाम उसने [,#फ़ 0 $प05(270९ 
रखा है| हेकलके उसी नियम को हम द्रव्य-नियम शब्द से निर्विष्ट 
कर रहें हैं | हेकल का यह्‌ द्रव्य-नियम वस्तुतः कोई नया नियम 
या उसका अपन। आविष्कार नहीं है, बल्कि उसकी रचना पुराने दो 
नियमके सम्मिश्रण कर देनेसे हुईहे, इनमेंसे पढिला नियम शसा- 
यनिक विज्ञान का द्रव्याक्षरत्व-वाद का है। और दूसरा भौतिक 
विज्ञान का शक्ति साम्य का सिद्धान्त है । 


संक्षेप में इस सिद्धान्त का आशय 

यह है कि इस अनन्त विश्व में व्यापक प्रकृति या द्रव्य का 
परिमाण सदा समान रहता है, उसमें कभी न्यूनाधिक्य; नहीं होता 
न किसी वर्तमान द्रव्य का सर्बथा नाश होता है और म किसी 
सर्वथा नूतन द्रव्यकी उत्पत्ति होती है। साधारण रष्टिसे जिसे हम 
दरत्यका नाश हो ज़मना सममले हैं वह उसका रूपान्तरेमें- परिणाम 
मभ है। उदाहरण के लिये फोयला जल कर राख हो जाता हैं, 
हम साधारणतः उसे नाश द्वो गया कह्दते हैं, परन्तु वह वस्तुतः 


( उहऔ ) 


नाश नहीं हुआ बल्कि थायु मण्डल के ओषजनक अंश के साथ 

मिल कर कारबोनिक एसिट गेंस के रूप में परिवर्तित द्वोता दै। 

इसो प्रकार शक्र या नधक को यदि पानी में घोट दिया जाय, तो 

कह उनका भी नाश नहीं बल्कि संयम द्रठय रूप में परिणत मात्र 
सममनी चाहिये | इसी प्रकार जहाँ कहीं किसी नवीन कल्तु को 
उत्पन्न होते देखते हें, तो वह भी बस्तुतः किसी पृव॑बर्ती बस्तुका 
रूपान्तर मात्र है । उस स्थान पर भी किसी नवीन द्रःयकी उत्पत्ति 
नहीं होती | वर्षो को धारा आकाशममे मेघरूपमें विचरन करनेजाली 
बाष्प का रूपान्तर मात्र है। घर में अठ्यस्थित रूपसे पढ़ीर हने 
वाली कड़ाही आदि लोहे की बस्तुओं में प्रायः जंग लग जाता है. 
यह क्या है? यहांभो जंग नामका किसी नृतन द्रव्यकी उत्पत्ति महीं 
हुई है. अपितु धातु की ऊपरी सतह जल ओर वायुमणढल के 
ओपषजन के संयोग से लोहे के ओकसी हेंडेट 0:ए-॥96746 
के रूप में परिणत हो गई है । इसी को हम जग कहते हैं। 
आज द्रठ्याक्षरत्व बद का यह सिद्धान्व रासायनिक विज्ञान का 
अत्यन्त महत्व पूर्ण सिद्धान्त समझा जाता हे ओर तुलायन्त्र द्वारा 
किसी भी समय उसकी सत्यता को परोक्षा को जा सकती है । 


ह्गभग इसी प्रकार और शेली पर शक्ति साम्य के सिद्धान्त 
की ठ्याख्या भी की जा सकती दे । संसार के संच।लन के कार्य 
करनेवाली शक्ति. इनर्जा, या फोसेका परिणाम सदा सम रद॒ता है। 
उसमें किसी प्रकार का स्यूनाधिक्य नहीं हपता | हां परिणामवाद 
सिद्धान्त उसमें भी काम करता है, अथोत्‌ एक प्रकार की शक्ति 
दूसरे प्रकार की शक्ति के रूप सें परिणत अचश्य हो जाती है। 
उदाहरण के लिये रेल का इंजिन जिस समय प्रशान्त रूपमें चल 
ने की तैयारीमें स्टेशन पर खड़ा है, उस ससय भी उसके भीतर 
शक्ति काम कर रही है, परन्तु इस समय बह शरि अंन्त्निदित 


( ७४६ ) 


गुप्त या अनभिव्यक्त है, इसको विज्ञान के शब्दों में ए0शप9/ 
छाथह8एपोटन्शियल इनर्जी कहतेहें | फिर जिस समय वहीं एंजिन 
रेल की पटरी पर अप्रतिहत गति से दौड़ लगाने लगता है, उस 
समय उसकी वही गुप्त अन्तनिहित पो्टेन्शियल इनर्जी [(॥7200 
7९7४५ किनेटिक इनर्जीके रूपमें परिणत होजाती है ) इसप्र कार 
के अन्य अनेक उराहरण दिये जासकते हैं, जिनसे शक्ति-विवर्तबाद 
का सिद्धान्त भलो भांति परिपुष्ट होता है । द्वग्याक्षरत्ववाद की 
भांति ही आज शक्ति साम्यका सिद्धान्त भौतिक बिज्ञानमें अ।द्र 
पारहा है | 

न केवल बहुपक्ष की दृष्टि से बल्कि ऐतिहासिक दृष्टिसे भी यह 
सिद्धान्त महत्व पूर्ण हे। सन्‌ १८३७ में सब से पहले छ8070॥ 
बांन के प्रसिद्ध वेज्ञिनिक सय्॑वा)एा (०४7 फॉीडरिख मोहर 
के मस्तिष्क में इस सिद्धान्त की कल्पना ने जन्म लिया थ। परन्तु 
फिर भी दुर्भाग्यवश उसके आविष्कार का श्रेय उसको प्राप्त नहीं 
हो। सका । अनेक वर्ष इस सिद्धान्त के परिपोषक विजिध परीक्षणों 
में बिताकर जब तक निश्चित सिद्धान्तके रूपमें वह इसकी घोषणा 
करे उस के पहले ही [२०७८८ 2/४४ए८४ राबटं-मेयरने अपनी 
ओर उसे विधोषित कर दिया | 


गुणवाद 
इनके अतिरिक्त दार्शनिक जगतमें प्रकृतिका एक और स्वरूप 
उपलब्ध द्वोता है जिसकी उत्पत्ति केवल पूव में हुईं है, ओर बह है 
सांख्याचयों का गुण बाद । सांख्याचार्यों के इस गुणबादके अनु- 
सार सत्व रज और तस नामक तीन गुणों की समष्टि का नाम 
प्रकृति है। इस स्थल पर प्रयुक्त हुआ गुण शब्द वहुधा अ्र,.सक हो 
जाता है,क्योंकि यहां वह अपने साधारण अर्थ्में नहींअपितु विशेष 
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अर्थ में प्रयुक्त हुआ हे । लौकिक भाव में किसी द्रव्य के भीतर 
पाये जाने वाले किसी विशेष घमंके लिये गुण शब्दका प्रयोग होता 
है। महर्षि कशाद ने भी गुण का लक्षण करते हुये उसे द्रव्याश्रयी 
धर्म बतलाया है, परन्तु सांख्य के गुण वाद का गुण शब्द उससे 
भिन्न हैं। सत्व रज और तम किसी पदार्थके धर्म नहीं हैं हां किसी 
रूप में उनको शक्ति कहा जासकत। है । जिस प्रकार उपरिलिखित 
शक्तिवादके सिद्ध।न्तमें परमाणु अनेक शक्तियोंका केन्द्र मानाजाता 
हे | परन्तु वह काई ऐसी वस्तु नहीं जो शक्तिसे भिन्न द्वों या जिसे 
शक्ति का आधार कहा जा सके, इसी प्रकार प्रकृति सत्व रज और 
तमकी समष्टि का नाम है । उनने भिन्न वह कोई एसी वस्तु नहीं 
जिसे उन गुणों का अ।श्रय कहा जा सके । यहां गुण शब्द गोण 
घृत्ति से अपने अर्थ का बोधन करता है | 

प्रकृति रूप समष्टि के भीतर कार्य करने वाली यह तीनों उ्य- 
शियां गुणों के भिन्न भिन्न कार्य हैं. जिनका रूुप्रह सांख्यकारिका 
के लेखक ने इस प्रकार किया है । 


सत्वं लघुप्रकाशमिष्टं, उपष्टम्मक चल च्‌ रजः। गुरु 
वरणकमेव तमः । 

अथोत्‌ मूल कह के भीतर काम करने वाले इन गुणों में से 
प्रत्यक के दो दो कार्य हैं। सांख्याचायकिे मत में सत्य गुण लाघव 
ओर प्रकाश से युक्त है. रजोगुण उपष्टम्भक एवं चल है ओर 
तमागुण गुरु एवं आवरण करने वाला है। अभी सम्भजतः 
कारिकामें प्रयुक्त शब्दोके स्पष्टीकरण के लिये कुछ पंक्तियोंकी 
अपेक्षा है। 

लाधवका अर्थ है हलकापन, जिसके कारण पदार्थ ऊपर को 
उठते हैं । प्रकाशके कारण पदार्थ अभिव्यक्त होते हैं। उपध्ठभ 


( हद ) 


शब्दका अर्थ है उत्साह देने बाला, उत्तजना देने बाला। सत्य 
और तमको यही रजोगुण कार्यमें प्रवृत्त करता है, और स्वयं भी 
चल या गति शील है । तमोगुणका घम गौरव, बोकीलाफन हैं, 
ओर उसके साथ ही वह आवरक है। आवरक शब्द के भीतर 
गतिको रोकनेका साव भी अन्तर्निहित है | इस प्रकार यह सीनों 
गुण एक समष्टिमें भिन्न भिन्न प्रयोजन सम्पादनके लिये समाविष्ट 
हैं। परन्तु एक प्रश्न यह रह जाता है कि इन तीनोंके ऊपर जिन 
कर्मोका उत्तरदायित्व है. वह परस्पर अत्यन्त विपरीत है । इतने 
अधिक विरोधी गुण परस्पर केसे मिल सकते हैं. और उनका एक 
समहिमें मिलकर कार्य कर सकना कहां तक सम्भव है ? हमारे 
सांख्याचायने इस प्रश्नों अछूना ही नहीं छोड विया है, अपितु 
उसके उपपादनका यत्न सफलताके साथ किथा है । इस भ्रश्नके 
उसरमें उपयुक्त कारिकाका चौथा चरण लिखा गया है। 


प्रदीपवच र्थ तो वृत्तिः 


जिस प्रकार दीपकके भीतर रूई. आग ओर तेल तीनों विरोधी 
ओर भिन्न प्रकृतिकी वस्तुओं मिल कर कार्य करती दृष्टिगोचर 
होती 


दवोती हैं 
सख्य का शुणवाद 


उपरोक्त विज्ञानवादके साथ साथ सांख्यदर्शनके गुणबादका 
भी अवलोकन कर लेना चाहिये। अतः हम इसका भी उन्होंके 
शख्दोंमें पाठकोंके सन्‍्मुख उपस्थित करते हैं । (१) 

इसी प्रकार तीनों भिन्न भिन्न वृत्ति वाले गुण पररपर विरुद्ध 
होते हुये भी एक समश्टिमें सम्मिलित द्वो सकते हैं। इन तीनोंकी 
यह समष्टि या प्रकृति ही संसारका संचालम कर रही है । ओर 
जहां जैसी आवश्यकता होती है उसीके अनुसार कार्य करती है । 
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जिस प्रकार एक ही श्री अपने पतिको सुखका कारण तथा अपनी 
सष्ट ख्रियोंको दुःखका कारण और किसी तीसरेके लिये मोहका 
कारण भी हो सकती है, इसी प्रकार तीनों गुणांकी यह समष्टि 
प्रकृति भी अकेली होकर भिन्न भिन्न कश्योंका संचालन कर रही 
है | रसायनिक वेज्ञानिकोके अनुसार परम!णुओंके भीतर रसाय- 
निक प्रीति ओर रसायनिक अप्रीति दोनों धर्म हैं, परन्तु कायके 
समय उनमें विरोधकी प्रतीति नहीं होती | जहां रसायनिक प्रीति 
का प्रयोजन होता है वहां यही कार्य देती है. रसायनिक अप्रीति 
उसके कार्य में किसी प्रकार की बाधा नहीं डालती । इसी 
प्रकार रसायनिक अग्मीतिकरे कार्य में रसायनिहऋ प्रीति प्रतिवन्‍्धक 
नहीं हं।ती रसायनिक विज्ञानके इसी नियमके समान सांख्याचार्यो 
की परस्पर विरोधी गुणांकी समष्टि रूप प्रकृति सी संसार संचा- 
लनमें सबंधा समर्थ समझी जा सकती है। गुणवादी सांख्या- 
चार्योकी कल्मसे यह उपपादन बड़ा सुन्दर हुआ है, इसमें किसी 
आक्तेपका अवक!श नहीं हे ।” यह हे दाशंनिक तथा वज्ञानिक 
जगत रचनाका संक्तेपसे वणुन | इसमें इंश्वरके लिये कहीं भी 
अवकाश नहीं हे । प्रकृति अपना कार्ये स््रयं करने में पूरी तरह 
समर्थ हे । यहां प्रशस्तवाद, भाष्यका इश्वर भी एक अजीब प्रकार 
का ईश्वर है। वह स्त्रयं सृष्टि रचन।|के ममटमें नहीं पड़ता अपितु 
जब बेकार बेंठे २ वह घबरा जाता हे तब्र उतके सनमें जगत 
रचनाकी इच्छा उत्पन्न होती है। अतः वह उसके लिये बह्माकों 
सत्पन्न करके उसका जगत रचना आदिका सारा भार दे देते हैं । 
पुनः बह अद्या इस विश्वकी रचना करता है ओर इंश्वर आरामसे 
पू्ंत्रतू सो जाता है । इस ब्रह्माकी आयु सो वर्षकी होती है, अतः 
यह एक सो वर्ष तक जगत रचना करता रहता है। पुनः जब 
. इसकी आयु शेष होनेकों होती है तो ईश्वर भी जाग जाता है और 
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प्रद्मठारा रचे हुये इस जगलकी प्रलय करके अपनेमें लीन कर 
लेता है। यही कारण है कि इस सृष्टि की आयु सो बर्षकी है । 
बतमान इंश्वरकी कल्पना का शायद यह पूर्व रूप है तथा बशेषिक 
दर्शनकी जो अनेक न्यूनतायें हे, उनकी पूर्ति करनेका असफल 


प्रयास है । हे 
तक ओर ईश्वर 


क्यों ९ 

सहाभारत में मीमांसा में भी राय साहब ने यह प्रश्न उठाया 
है कि यह सृष्टि क्यों उत्पन्न हुई है? आप लिखते हैं कि--यह 
देखते हुये कि तत्वज्ञान का विचार भारतवष में केसे बढ़ता गया 
हम यहां पर आ पहुंच । अद्वेत वेदान्ती मानते है कि निष्क्रिय 
अनादि परत्रह्म से जड़ चेतनात्मक सब सृष्टि उत्पन्न हुई किन्तु 
कपिल के सांख्यानुसार पुरुष के सान्निध्य से प्रकृतिसि जद चेतना 
त्मक सृष्टि उत्पन्न हुई अब इसके आगे ऐसा प्रश्न उपस्प्त हाता 
है कि जो ब्रह्म अ्क्रिय है । उसमें विक्रार उत्पन्न ही कैसे होते हैं. । 
श्रथवा जब कि प्रकृति और पुरुष का सान्निध्य सदैव ही है, तब 
भी सृष्टि केसे उत्पन्न होनी चाहिय। तत्वज्ञान के इतिहास में 
यह प्रश्न अ्रत्यन्त कठिन है । एक ग्रन्थकार के कथनानुसार इस 
प्रश्न ने सब तत्वज्ञानियों को -रसाम्पूर्ण दार्शनिकों का कठिनाई में 
डाल रखा है| जा लोग ज्ञान सम्पन्न चंतन परमेश्वर को मानते 
हैं, अथवा जो लोग केवल जड़ स्वभाव प्रकृति को मानते हैं, उन 
दोनों के लिये भी यह प्रश्न समान ही कठिन है । नियाप्लेटोनिस्ट 
( नयप्लेटोमतवबादी ) यह उत्तर देते है कि-यद्यपि परमेश्वर निष्क्रिय 
ओर निर्विकार है तथापि उसके आस पास एक क्रिया मण्डल 
इस भांति घूमता है जैसे प्रभा मण्डल सूथ बिंब के आस पास 
घूमा करता है । सूर्य यद्याप स्थिर है तो भी उसके आस पास प्रभा 
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का चक्र बर!|बर घूमा करता हैं । सभी पूर्ण वस्तुओं से उसी 
प्रकार प्रभा मण्डल का प्रवाह बराबर बाहर निकलता रहता है । 
इस प्रकार निष्क्रिय परमेश्वर से रृष्टिका प्रवाह सदेव जारी रहेगा। 
ग्रीस देश के अणु सिद्धान्त वादी ल्यसिपिस और डिमाट क्रिस 
का कथन है कि जगत का कारण परमाणु है। यह परमाण कभी 
स्थिर नहीं रहते हैं। गति डनका स्वभाविक धर्म हे और वह 
अनादि तथा अनन्त है । उसके मतानुसार जगत सर्देव ऐसे ही 
उत्पन्न होता रहेगा ओर एसे ही नाश होता रहेगा। परमाणुओं 
की गति चू'कि कभी नष्ट नहीं होती, अतएवं यह उत्पत्ति विनाश 
का क्रम कभी थम नहीं सकता । अच्छा अब इन निरीश्वर बादियों 
का मत छोड़ कर हम इसका विचार करते हैं कि, इश्वरका अस्तित्व 
मानने वाले भारतीय आय दाशंनिकोन इस विषयमें क्‍या कहा है? 
उपनिषद में एसा वर्णन आता है कि “आरत्मेब इदमप्र आसीत्‌ 
साउमन्यत बहुस्याम प्रजायति' पहले केबल परन्रद्वा ही था | उसके 
मनमें आया कि में अनेक होऊ, में प्रजा पालन करूँ । निष्किय 
परमात्माका पहले इच्छाहुई ओर उस इच्छाके कारण उसने जगत्‌ 
उत्पन्न किया । बेदान्त तत्वज्ञानमें यही सिद्धन्त स्त्रीकार किया गया 
है। वेदान्त सूत्रों में बदरायण ने “लाकस्तु लीला केवल्यम्‌” यह 
एक सूत्र रखा हे । जैसे लोगों मे कुछ काम न होने पर मनुष्य 
अपने मनारंजन के लिये केवल खेल खलता है. उसी प्रकार परमा- 
त्मालीला से जगत का खेल खलता है । यह सिद्धान्त अन्य सि- 
द्धान्तों की भांति ही संतोष जनक नहीं है । अरथान्‌ परमेश्वर की 
इच्छा की कल्पना सर्वद्वेव स्त्रीकार योग्य नहीं है । परमेश्वर यदि 
सब शक्तिमान सर्वशक्ष और दयायुक्त हे। तो लीला शब्द उसके 
लिग्र ठोक नहीं लगता | यद्‌ ब।त सयुक्तिक नहीं जान पड़ती कि, 
परमश्वर साधारण सनुष्य की तरह खेल खेलता है। इसके सिया 


( जहै२ ) 


परमेश्वर की,करनी में ऐसा क्र रता युक्त व्यवहार न धोना चाहिये 
5 ००.4 
कि एक बार खेल फेला कर उसे बिगाड़ डालें | 


स्वभाव 


यह संसार ईश्वरने क्‍यों रचा इसका उत्तर प्रथक्‌ २ दिया 
जाता है। कुछ कहते हैं कि उसका यह खेल मात्र है, कुछ कहते 
हैं कि जीबोंमें कमॉंका फल देनेके लिये विश्व रचता है| इन सब 
का समाधान ऊपर किया गया है । कर्मोंके फलका उत्तर तो झोक 
वातिककारने बहुत ही विद्धत्ता पूरे दिया है, जिसका कथन हम 
पहले प्रकरणमें कर चुके हैं। तथा करुणा आर उसी की यह 
लीला है इसका भी उत्तर आ चुका है। परन्तु अनेक बिद्वानोंका 
यह मत है कि जगतकी रचना आदि करना ईश्वर का स्वभाव 
है। अतः स्वभाव के लिये क्‍यों का प्रश्न ही नहीं होता। जिस 
प्रकार श्रप्ति गरम है जल शीतल है, उनके लिये यह प्रश्न उत्पन्न 
नहीं होता कि अ्प्नि गरम क्‍यों है ? पानी ठंडा क्‍यों है ? इसी 
प्रकार ईश्वरके विषयमें भी जगत रचना क्यों की यह प्रश्न ही 
नहीं उठता | ऐसा कहने बाले इस समय बातका विचार नहीं करते 
कि हम सिद्ध तो यह कर रहे थे कि इश्वर सृष्टि कत्तों है और 
युक्ति ऐसी दे रहे हैँ जिस से हमार पक्ष का दही घात होता है । 
क्योंकि स्वभाव को काय नहीं कहा जाता । न तो अप्नि को गरमी 
कत्तों कह जाता । और न जल को शीत का। वास्तव में अप्नि 
ओर गरमी दो प्रथक २ पदार्थ नही है। जिससे अप्रिको गरमीका 
कत्तों कहा जासके | इसी प्रकार जलन का स्वभाव नीचे जाने का है 
तथा अ्रप्नि का स्वभाव उध्व गमन है, इस लिये पानी नीचे को 
जाता है तो उसको इसका कक्तो नहीं कहा जा सकता। और न 
ही अभि को ऊपर जाने का कत्तो कहा जा सकता है। अतः उस 
युक्ति से तो कत्ता न रहा । क्‍यों कि इच्छापूर्वक क्रियावानकों क्तो 
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कहते हैं । अथोत्‌ जो करने न करनेमें तथा उल्टा करनेमें स्वसन्त्र 
होता है उसे कत्तो कहा जाता है। पाणिनी मुनिने इसी लिये कत्तो 
का लक्षण ( स्व॒तन्त्र: कत्तों ) किया है। परन्तु स्थभावमें स्वतन्त्रता 
नहीं रहती । अ्रतः यह प्रश्न वेसा ही बना रहता है कि ईश्वर सृष्टि 


क्यों रंचता है । 
स्वाभाविक इच्छा 


आस्तिकवाद में पं० गंगा प्रशाद जी ने ईश्वर की इच्छा को 
स्वाभाविक इच्छा लिखा है । तथा दृष्टान्त दिया हे प्रायका अथौत्‌ 
जैसे में स्वभावसे प्राण लेता हूं । आदि ; यह कथन ऐसा दी हैजैसे 
किसीने कहा कि मरी माता बन्ध्या है। या मेरे मुखमें जीभ नहीं 
हे. अथवा कोई कहे कि अपक्‍्नि शीतल है इसी प्रकारका यह शब्द 
है स्वाभाविक इच्छा। इन महानुभावों को इतना भी ज्ञान 
नहीं है. कि इच्छा बेभाबिक गुणों को कहते हैं। यदि इच्छा 
स्वाभाविक होती तो डसका मोक्ष अवस्था में भी सद्भाव 
पाया जाता । परन्तु न्याय बशेषिक आदि सम्पूर्श दर्शनों का 
इसमें एक मत हे कि मोक्ष में इच्छा आदि नहीं रहते। इच्छा 
मनका गुण है। और मन हे प्रकृतिका बना हुआ । अतः यह 
सिद्ध है कि इच्छा कहते ही वेभाविक गुण को हैं । तथा 
इच्छा अभिलाषा चाह एकार्थक वाची शब्द हैं। जिनका अपथ्थ है 
श्रप्नाप्तकी आकांक्षा. अतः यह नियम है कि इच्छा सबंदा अप्राप्त 
पदार्थ की ही होती है, अब यदि यह भी मान लें कि इश्बरकी 
इच्छा स्वाभाविक होती हे तब भी यह प्रश्न शेष रहता है कि 
उसको कोनसी वस्तु अप्राप्त थी जिसकी उसको इच्छा हुई | इसी 
प्रकार अ्रन्य भी अनेक प्रश्न उपस्थित हाते हैं, जिनको हम उसी 
प्रकरणमें उदाबेंगे। आपने भी प्राणोंका दृष्टान्‍्त देकर इच्छाको 
बैभाविक सिद्ध कर दिया है । क्‍योंकि जीवात्मा प्राण भी बेभाविक 
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गुणसे ही ले रहा हे, यही कारण है कि आय समाजके प्रसिद्ध 
सन्यासी स्वा० दर्शनानन्द जी इश्वर में इच्छा नहीं मानते थे । 
उनका कथन है कि इच्छापूर्वक क्रिया जीवकी होती है तथा नियम 
पूर्वक क्रिया ईश्वरकी। उन्होंने ईश्वर में इच्छा माननेका खण्डन 
अपनी पुस्तकोंमें तथा शाख्त्रा्थ भादिमें भी किया है। ( देखो 
शाख्रार्थ अजमेर ) अतः इंश्वर में इच्छा बताना ईश्वरसे इन्कार 
करना है। अतः यह सिद्ध है कि नतो ईश्वर के स्वभावसे ही 
सृष्टि उत्पन्न हो सकती है, ओर न यह रृष्टि उसकी दयाका ही 
परिणाम है ओर न उसकी क्रीड़ा मात्र ही है। यह स्वयं सिद्ध 
अपने आप है. न कभी बनी और न कभी नष्ट होगी । 


आस्तिकवाद और ईश्वर 


पं० गंगाप्रसादजी उपाध्यायने “आस्तिकवाद” नामक पुस्तक 
में ईश्वर सृष्टिकत्तों के विषयमें अनेक युक्तियां व प्रमाण दिये हैं | 
इस विषयमें यह पुस्तक वर्तमान समयमें सर्वश्रेष्ठ सममी जाती 
है । विद्वान लेखक को इस पर मंगला प्रसाद पारितोषिक भी 
मिली है । जिससे इसकी प्रसिद्धि और उपयोगिता बढ़ी है। यही 
कारण है कि इसको पाठकोंने अच्छा अपनाया है। अतः ईश्वर 
विषय पर कुछ लिखते हुए यह आवश्यक है कि इसमें दी हुई 
युक्तियों व प्रमाणादि# भी पयोलोचन किया जावे । 


नियम 


दूसरे हेतु आपने नियम दिया है। आपका कहना है कि 
संसारमें हम सर्वत्र नियम देखते हैं। अथोत्‌ प्रत्येक पवार्थ क्रमशः 
बढ़ता है, मनुष्य आदि सभी की वृद्धि का नियम है। भोगोलिक 
संसार की भी यही अवस्था है | नदी आदि सब नियम पूरक 
बहती हैं। इसी प्रकार खगाल विथा भी नियम का उपदेश दे रही 
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है। प्रथ्वी आदि ग्रद सूर्य आदि तारागण, चन्द्र आदि सब क्‍या 
किना नियम के चल रहे हैं। आदि आदि. ** 


समीक्षा-पंसारमें हम नियम दो प्रकारके देखते हैं एक बौद्धिक 
ओर दूसरे प्राकृतिक बौद्धिक नियमोंमें विधान अआश्था या स्वतन्त्रता 
होती है । जैसे यह कारये करनेसे इस भ्रकारका दण्ड या पारितोषक 
मिलेगा आदि | बौद्धिक नियम में स्वरतन्त्रता भी होती है। अथोत्‌ 
उन नियमों का पालन करना या न करना यह व्यक्तियोंकी इच्छा 
पर निर्भर है । परन्तु प्राकृतिक नियम विधानात्मऊ नहीं होते जैसे 
जल का नियम है नीचे को बहना, यह भी नियम है कि जल 
शीतल ही होता है। इसी प्रकार श्रप्मि ऊपर को जाती है. और 
डष्ण होती है| परमार सूच्रम द्वी होता है, तथा जड़ दी द्वोता हे 
आदिर ! नियमोंका नाम स्वभाव है या धर्म कहलाते हैं अथवा इन 
को प्राकृतिक नियम भी कह सकते हैं । आपने जितने भी उदाहरण 
दिये हैं वे सब प्रकृतिके स््॒भाव हैं। दूसरी बात यह है कि बोद्धिक 
नियम अपवादात्मक तथा परिवर्तनशील होते हैं । आपने जिनको 
नियम बतायाह उनमें न तो अपवाद हीहे और न परिवर्तनशीलता 
है अतः यह सिद्ध हो गया कि जिनको आप नियम कहते हैं के 
वास्तव में पुदूगल के स्वभाव हैं। अब यदि स्वभाव का भी कत्तो 
माना जायगा तो उस्त वस्तु का ही अभाव सिद्ध हो जायगा. क्यों 
कि धर्म और धर्मा कोई प्रथक्‌ २ पदार्थ नहों है अपितु एक ही 
वस्तु के दो नाम हैं । जैसे अभि और गरमी एक दी वस्तु है । यदि 
अध़ि में गरमी का नियामक कोई भिन्न + माना जाय तो अप्नि का 
ही अभाव सिद्ध होगा | इसी प्रकार अन्य पदार्थों के विषय में भो 
है। दूसरी बात यह है कि इन नियमों का भी किसी को नियाम्रक 
साॉना जायगा तो आपका इंशवर भी अनित्य सिद्ध होगा. क्योंकि 
क्षसमें भी नियम हैं तब उनका भी कोई नियासक चाहिये इस 
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प्रकार ऋनबस्था सेष भी आयगा। यदि यह क्रहों कि इश्वर का 
स्वभाव है इस लिये उसके नियामक की आवश्यकता नहीं है तो 
यहाँ भी यही मानलो कि ये सब पुद्गल के स्वभाव हैं, इनके लिये 
भी नियामककी आवश्यकता नहीं हैं | तथा जहाँ आपने जबरोक्त 
लियम दिखलायेदें वह यह भी एक नियम दिखलामा चाहिये था 
कि नियामक सबबथ! सशरीरी ओर एक देशी होता है । सब ठयापक 
ओर निराकार धस्तु कभी नियामक नहीं होती जैसे आकराश। 
अतः इस लियमों से भी इेश्वर की सिद्धि नहीं हो सकती । 


प्रयोजन 


तीसरा हेतु आपने प्रयोजन दिया है, आप लिखते हैं कि-- 

“तीसरी चीज जो संसार में दृष्टि गाचर होती है बह प्रयोजन 
है | वह्तुत:ः नियम ओर एकता व्यर्थ होते यदि प्रयोजन न होता । 
सब लड़कों के साथ शाला में आने का नियम व्यर्थ नही हे | इस 
का प्रयोजन है | प्रयोजन ही इस कार्य को साथंक बनाता हे । 
संसार की सभी वस्तुओं ओर घटनाओं से किसी बिशेष प्रयोजन 
का सूचना मिलती है । जहां कही भिन्नता है उससे भी प्रयोजन 
की सिद्धि होती है | यह प्रयोजन कभी मनुष्य की समझ में आता 
है ओर कभी नहीं अ।ता है । परन्तु प्रयोजन है अबश्य | समझने 
की हो यह बात है कि एक सनुष्य का प्रयोजन दूसरे सनुष्य की 
समकक में नही आया करता । परन्तु इसका यह अर्थ महीं है कि 
कोई प्रयोजन हे ही नहीं | एक समय एक यूरोष निवासी यात्नी 
अरब के बद्दुओं के यहां मेहमान हुआ । एक दिन बह प्रात:काल 
उसके तम्धू के सामने टहलने लगा । बदूदुल्लोग उसको देख 
कर हँसने लगे। उन्होंने समझा फि केस। मूर्ख हे कि निष्प्रयोजन 
एक ओर से दूसरी ओर टहल रहा हे | परन्तु उस यात्री का 
प्रयोजन स्पष्ट थ।ै। यही हाल संसार का है. सह्ाँ को सेकढ़ों 
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घटनाओं को हम अपने प्रयोजन से मिलाते हैं जो मिल जाती हैं 
उसको अधिक कहते हैं और जो नहीं मिलती उसको व्यर्थ निरर्थक। 
बस्तुतः यद्दी हमारी भूल है | यह जानना हमारे लिये कठिन है कि 
प्रयोजन क्‍या है । परन्तु संसार की गति ही बताती है कि प्रयोजन 
हे अवश्य ।” आदि आदि 


समी क्षा--बतंमान समय में दाशनिकोंके दो मत हैं, एक प्रया- 
नवादी तथा दूसरा यन्त्र बादी यन्त्रवादी दल का कथन कि इस 
जगत में प्रयोजन नाम की कोई वस्तु नहीं हे। जितनी प्रयोजन 
बनाय जाते हैं वे प्व अपनी २ बुद्धि अथवा निज निज स्वार्थ से 
कल्पित किये गये है, परन्तु यह किसी प्रकार सिद्ध नहीं हो सकता 
कि अमुक पदार्थ अमुक प्रयोजन के लिय बनाया गया है | जैसे 
अप्रि स्वभावतः गरम है और पानी स्वतः शीतल है. इनसे प्रथक 
प्रथक प्राशियोंक अनेक प्रयोजन सिद्ध होने हैं। परन्तु यह नहीं कह्‌ 
सकते कि अ्रप्नि श्रमुक प्रयोजन के लिये गरम है ओर पानी किसी 
विशेष प्रयोजनके लिये ठण्डा है | बे तो निष्प्रयोजन स्त्रभावतः ही 
ऐसे हैं। यदि इसपर विचार न करके आप ही की बात मानजी जाय 
तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता हे कि प्रयाजन किसका | इंश्वरका 
भ्रथवा जीवों का | यदि इश्वरका प्रयोजन है तब ता वष्द इश्वरत्वसे 
गिरकर एक साधारण संसारी जीव बन गया, क्योकि प्रयोजन 
बाला ता जीव हीहै. यदि इंश्वरकों भी प्रयोजन वाला माने त्तोजीव 
ओर इंश्वरमें कुछ भी भद्‌ न रहा । यदि जीबों का प्रयोजन माना 
जाये तो प्रश्न यह उपस्थित हाता है कि जीबों के प्रयोजनकों सिद्ध 
करने के लिये इश्वर क्‍यों प्रयत्न करता है। और बह प्रयोजन 
( चाहे स्त्रयं इंश्वर का हो अथवा जीवों का ) अनादि काल से अब 
तक क्यों नहीं पूरा हुआ ? तथा भविष्य में यह प्रयोजन सिद्ध हो 
जायेगा इसका क्या सबूत है। यदि कहो कि इश्वरकों ऐसा विश्वास 
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है तो भी भश्न यही है कि उप विश्वास का आधार क्या है । यदि 
कहो कि प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, तो ऐसे असंभव प्रयोजनके लिये 
इश्वर क्यों अपनी शक्ति का दुरुपयोग करता है। तथा च आज 
तक ईश्वर ने जीवों को यह बताने की कृपा क्‍यों न की कि अमुक 
वस्तु मैंने श्रमुक प्रयोजनके लिये बनाई। यदि वह इतना कष्ट और 
करता तो न तो मनुष्यों में इतना मत भेद ही रहता और न इस 
प्रकार का कलह ही । दूसरी चीज यह है कि-इस प्रयोजन बाद के 
अनुसार यह माना जाता है कि यदि एक जाति शासक है और 
दूसरी गुलाम तो इस में भी ईश्वर का विशेष प्रयोजन है । 


इसी प्रकार, यूरुपके भयानक युद्धोंका तथा बंगालके कहत व 
बाढ़ आनेका और अब जो बंगाल व पंजाब में मुसलमानों ने 
हिन्दुओं पर राक्षतसी भयानक अत्याचार किये हैं ये सब 
व्यर्थ नहीं हुये हैं. श्रपितु इस सबमें इश्वरका विशेष प्रयोजन है । 
दूसरे शब्दोंमें ये सब कुकृत्य किसी प्रयोजन वश इंश्वरने ही कराये 
हैं। अतः यह्‌ प्रयोजनबाद मनुष्यों को अकर्मश्य और गुलाम 
बनाने वाला है प्रयोजनवाद वास्तव में एक मानसिक बिमारी का 
नाम है ओर कुछ भी नहीं है । 

यह प्रयोजनवाद पुरुषार्थ, स्त्रतन्त्रता, ओर उन्नतिका सबसे 
बड़ा और प्रबल शत्रु है। जब् तक यूरुपमें यह प्रयोजनबाद प्रच- 
लित था उस समय तक उसने विज्ञान आदिम उन्नति नहीं की | 
परन्तु अब पुनः कुछ दाशंनिकों ने इसको अश्रपनाना आरम्भ किया 
है । ये लोग इसका सहारा लेकर प्रुगने ध्ंका ही प्रचार करना 
चाहते हैं। यूरुपमें इसका विरोध भी बड़े जोरोमें हुश्न। है । 

आपने स्त्रयं इस प्रयोजनवादकी हिमायत करते हुये लिखा 
है कि “यह कटद्दना कि ये सब साधन ( सांप आदिके विषेले दाँत 
शेर आदि के पंजे, व मिरह आदिके इंक ) दुःख देनेके लिये है 
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अम मूलक दे वस्तुतः इनका भी उपयोग है। इनसे शिकार को 
कम कष्ट पहुंचता है ।” आदि प्रू० २२३ 

आगे आप लिखते हैं कि “किसी मनुष्यकी म्त्युका ही दृष्टांत 
लीजिये | कल्पना कीजिये कि 'क' नामक एक मनुष्य मरता है । 
यह एक छोटी सी धटना है, परन्तु इसी के द्वारा उसकी ख््री को 
विधवा द्वोनेका दण्ड मिलता है, उसके माता पिता को पुत्र दीन 
होने का, वश्चोंको पिठृद्दीन दाने का ओर उनके शत्रुओ्रों को शत्रु 
रहित होनेका पुरस्कार मिलता है ।” प्रू० २6६० 


यह हे इस प्रयोजन वाद का नंगा चित्र 


यदि लेखक महोदय के घर में डाकू या गुण्डे आकर आपका 
माल लूट लें, और दस पांच अ।द्मियों को कतल भी कर दें फिर 
मुलजिम पकड़े जायें, और उपरोक्त सफाई दें कि वास्तवमें इसका 
भी प्रयोजन है। इनको दण्ड देना था और इनके शबन्रुओंको 
पुरस्कार, तथा डाकुओंका गुजारा हो गया इसमें घुराई क्या हुई, 
उस समय लेखक मदहाशयकी समभमें इस प्रयोजनवादका प्रयो- 
जन आ सकता है । 
उस समय ये लोग कांगडे ओर काइटे के भूचालों का तथा 
बंगालके अत्याचारोंमें भी इेश्वरका विशेष प्रयोजन है यह कहना 
भूल जायेंगे श्रौर न्याय को दुह्ाई देने लगेंगे। 
यदि यह प्रयोजनबाद मान लिया जायेतोन तो कोई अन्याय रहेगा 
ओर न अत्याचार । इन भले आदमियोंकी दृष्टिमें बलात्कार और 
जबरन सततीषब नष्ट करने वा जबरन धर्म परिवतंन जैसे पापों का 
भी कुछन कुछ इश्वरीय प्रयोजन है । इस लिये यह प्रयोजनबादको 
हमारा दू रसे दी नमस्ते हे । यदि आप लोगोंको प्रशन्न करनेके लिये 
यह मान भी लिया जायेकि इस संसारकी घटनाओोंका छुछप्रयोजन 
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है तब भी आपके ईश्वर की सिद्ध नहीं होगी। वहाँ यह प्रश्न 
होगा कि ईश्वर का भी कोई प्रयोजन है या वह निष्प्रयोजन है। 
यदि प्रयोजन है तो उसके भी कत्तोंकी आवश्यता होगी और यदि 
निष्प्रयोजन ( जेकार ) है तो ऐसे ईश्वर का मानने से क्या लाभ 
है। श्रादि अनेक दोष है । 


विशालता 


आगे आपने जगत की विशालता का वर्णन करके यह सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया हे कि--- इस विशाल जगतकों कोई अल्प 
शक्तिशाली व अल्प ज्ञानी नहीं बना सकता | 

सबसे प्रथम तो इस संसार का बनना असिद्ध पुनः बुद्धिमत 
क॒ततों श्रसिद्ध, अतः जब इसका बनना ही असिद्ध हे तो कताका 
प्रश्न ही नहीं उठता | और यदि विशाल पद्ार्थंका कतों कोई स्वक्ष 
थ सब शक्ति मान होता है, ता ईश्वर भी विशाल है उसका भी 
कोई कतो होना चाहिये । पुनः उस दूसरे इंश्वरका भी इस प्रकार 
अनवस्था दोष आबेगा । 

कर्ता हैं । 


आगे आपने लिखा है कि--- 

“अब हम मुख्य विषय पर आते हैं, कि क्‍या इंश्वर स्ृष्टिकतो 
है ? नैयायिकोंने इंश्वर में आठ गुण माने है । रह 

संख्यादयः प॑च बुद्धिरिच्छायस्नो5पि चेश्वरे | 

माषापरिच्छेद ॥ ३४ ।॥। 

आथोत्‌ इंश्वर में निम्न लिखित श्राठ गुण हैं | 

(९) संख्या (२) परिमाण (३) प्रथकृत्व (४) संयोग (४) 
बिभाग (६) चुद्धि, (७) इच्छा (८) प्रयस्न-। 
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इनमें संयोग और विभाग गुण क्रिया जन्य हैं। तथा बुद्धि 
यत्न व इच्छा केवल निमित्त कारण होने वाले गुण हैं। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये कि बशेषिक के मतानुसार बुद्धि दा 
ही प्रकारकी है (१) अनुभवात्मक (२)स्घृति | इन दोनोंके भी प्रमा- 
व्मक अप्रमात्मकदों भेद हे । आशय यह है नयायिक, ईश्वरमें 
शान इच्छा ओर प्रयत्न, आदि गुण मानतहें | तथा ईश्वरको जगत 
का प्रयोजक कत्ता मानते हैं । उनका कथन है कि जिसप्रकार कुम्हार 
बुद्धि पूतंक इच्छा सहित प्रयत्न करके घड़े को बनाता है। उसी 
प्रकार इश्वर भी जगत को बुद्धि पूथंक इच्छा सहित क्रिया 
करके बनाता है। इस लिये थ लाग इंश्बर को अाण्ड कुलाल 
कहते हैं ।'' 

समीक्षा--जिल प्रकार मीर्मांसा दर्शनकारने तथ। उनके भाष्य 
कारों ने ईश्वर के कत्तोपने का खंडन किया है इसी प्रकार 
वेदान्त में भी व्यास जी ने इंश्वर का खंडन किया है। यथा--- 


अधिष्ठानानुपपत्तेश् || २। २। ३६ 


इस सूत्र का श्री शद्भुराचाय ने दो प्रकार से अर्थ किया है । 
“( १ ) ताकिकों की इंश्वर विषयक कल्पना भी अयुक्त है ( उनका 
कथन हे ) कि जिस प्रकार कुम्हार मिट्टी की लेकर ( अपने कार्य 
में ) प्रवृत्त होता है । उसी प्रकार इश्वर भी पुदूगल श्रकृति या 
परमाणुओंको लेकर (जगत रचना में) प्रवृत्त होता है । परन्तु यह 
कल्पना ठीकनहीं । क्योंकि निराकार इंश्वर परमाणु ्रोंसे नितान्त 
भिन्न होनेके कारण इंश्चर की प्रवृत्ति का आश्रय नहीं हो सकते | 

(२) अधिष्ठान का अर्थ शरीर है। ओर ईश्वर के शरीर 
नहीं है, इस लिये वहां अधिष्ठानक्री अनुपपत्ति अथोत्‌ उपलब्धि न 
होनेसे बह कत्तो नहीं होसकता | अभिश्राय यह हैकि कत्तोझी व्याप्ति 
शरीर के साथ है। परन्तु आप लोग ईश्वर के शरीर नहीं मानते 
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ऐसी अ्रवस्था में बहू अशरगीर होने के कारण कर्ता नहीं हो 
सकता । ह 
कारणवच्चेत्‌ न भोमादिभ्यः ॥ ४० ॥ 
यदि इन्द्रियों की तरह उसकी ( ईश्वर की ) प्रवृत्ति मानो तो 
ठीक नहीं । क्‍योंकि उस अवस्था में ईश्वर भी भोगरोग में फंसकर 
इंश्वरत्व गमा देगा । 


अन्तवस्वमसवेज्ञता वा || ४१ ॥| 


अर्थ--अन्तवाला अथवा अल्पज्ञ होनेसे नेयायिकों का कल्पित 
इंश्वर सिद्ध नहीं होता । 

अभिप्राय यह हे कि नैयायिक लाभ जीवों तथा परमाणुआ्रों 
को भी अनन्त मानते हैं, तथा प्रत्येक जीव की तथा परमाणु की 
सत्ता भी भिन्न भिन्न मानते हैं । अब यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि जब इंश्वर, जीव. परमाणु तीनों अनन्त माने जाते हैं. तो 
ईश्वर अपने ओर जाबादिके अन्त का जानता है या नहीं | यदि 
कहा कि जानता है तब तो इंश्वर भी अन्त वाला हो गया तथा 
जीव भी अनन्त न रह । ऐसी अवस्था में मोक्ष में जात जाते एक 
दिन जीवों का संसार में अभाव भी हो जायेगा । उस समय यह 
सृष्टि आदि भी नही रहेगी । फिर वह इश्वर भी किस का रहेगा। 
यदि कद्दों कि ईश्वर अपना ओर जीवादि का अन्त नहीं जानता 
तो वह सर्वज्ञ न रहा। ऐसी अवस्था में भी उसका इईश्वरत्त गया । 
तथा तीनकी संख्या भी इंश्वरके अनन्त होने का खंडन करती है। 

प्रिय पाठक वृन्द्‌ ! श्री शक्लुराचार्य ने यहाँ ऐसी प्रबल ओर 
तात्विक युक्ति दी है कि इंश्वरवाद को जड़ सद्दित उखाड़ कर फेंक 
दिया है। आप कहते हैं कि जब परमाणु ओर ईश्वर प्रथक २ 
जातिके द्रव्य हैं, तथा उनके गुण आदि सब भिन्न हैं, एक जड़ है 
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तो एक चेतन सर्वश्ञ, पूणंकाम और आनन्द समय अनन्त है । इन 
दो विभिन्न जाति वाले द्रव्यों का सम्बन्ध केसे हो सकता है । 

अथोत्‌ सम्बन्ध सजातीय का सजातीय से होता है । यदि इस 
असम्भव ब।त को भी मानलें कि किसो प्रकार उनका सम्बन्ध हा 
गया तो भी ईश्वर का इश्वरत्व नहीं रहेगा । क्ग्रों कि उत0 अवस्था 
में यह मानना पड़ेगा कि आपके इंश्वर से अधिक शक्ति परमा- 
सुओं में हे जिन्होंने ईश्बर तक को भी मोहित कर लिया | 


यदि कहो कि परभणुओ्रोंने मोहित नहीं किया अपितु ईश्ववरने 
ही स्त्रयं इनसे सम्बन्ध स्थापित कर लिया तो भी ईश्वरत्व नष्ट हो 
गया क्यों कि ऐसी अवस्था में बह एक पतित और बहुत ही अबारा 
व्यक्ति सिद्ध होता है जो व्यर्थ हो एक तुच्छतम चीज से सम्बन्ध 
स्थापित करता फिरता है। ऐसा विवेक्र हीन व्यक्ति इश्वर नहीं हो 
सकता । 

दूमरी बात यह हैकि यदि उसने इन्द्रियोंकी तरह इस जगतसे 
सम्बन्ध स्थापित कर लिया है तो उसको इसके सुख दुख आदि 
भी भोगने पड़ेंगे | क्यों कि संसगंज दोषों का होना अवश्यक है । 
जिस प्रकार जीव कर्म कत्तों है तो उसको उनका फन्न भोगना पड़ता 
हे, इसी प्रकार इश्वर को भी सुख दुख आदि मोगने पडेंगे। यहां 
एक भ्रश्न यह भी है कि जब सांसरिक दुःख भोगते २ एक समय 
आता है तथ इसको इस संसार से वराग्य हो जाता हे 
ओर इससे मुक्ति चाहता है | इश्वर का भी कभी २ इस भ्रपंचसे 
बेराग्य होता है या नहीं। यदि होता है तो फिर कौनसी शक्ति है. 
जो फिर भी इस वेचारेको मुक्त नहीं होने देती । ओर यदि दराग्य 
नहीं होता तो बह इश्चर. अभठय जीवों की तरह निष्कृष्ट रहा । 
जब यह अपना उद्धार नहीं कर सकता तो ओऔरों का क्‍या खाक 


उद्धार करेगा | ज़ो स्त्रयं ही बन्धनमें पड़ा हे वह तो दूसरोंको कैसे 
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छुडवेता। इससे सिद्ध हे कि ईश्वर कन्नों नहीं हो सकता | जिस 


प्रकार मीमांसा दर्शनने तथा वेदान्त ने $श्वरका खश्डन किया है। 
इस प7कार आपके ही दर्शानकार ऋषियों ने आपके इस कल्पित 
कत्ता का खण्डन किया है । ॥॒ 
कायत्व 

आपने सबसे प्रथम इस जगतकों काय सिद्ध करनेका ग्रयत्न 
किया है | परन्तु दाशनिक जगत मे कार्यत्व भी आज तक एक 
पद्देल्नी ही बनी हुई हे, जिसको आज लक कोई हल्कल नहीं कर सका 
है। यदि हम यद मान भो लें कि जगत काय है तो भी प्रत्येक कार्य 
के लिये कर्ताकी आवश्यकता है यह सिद्ध नहीं है। यदि हम यह 
भी मान लें तो भी यह सिद्ध नहीं हो सकता कि श्रमुक कार्थका 
कत्ता इंश्वर हे और अमुक का जीव तथा अमुककका कर्ता स्वयं जड़ 
पदार्थ है । क्योंकि सत्यार्थ प्रकाशमें स्वयं स्त्रामीजी महाराज ने 
स्वीकार किया है कि “कहीं कहीं अप्नि, वायु आदि जड़ परदार्थोके 
संयोगसे भी जड़ पदार्थ बनते रहते हैं।' 

यह बात प्रत्येक मनुष्य नित्य प्रति प्रत्यक्ष भी देखता है । 
यदि हम इन सब प्रश्नोंका न भी उठायें ओर आपके कथनानुसार 
इस जगतको कार्य ही मान लें तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता है. 
कि काय और कारण किसे कहते हैं ? क्‍योंकि हम प्रत्यक्ष देखते 
हैं. कि प्रत्येक वस्तु कारण भी है तथा कार्य भी | 

आप ही ने इस लेख में पानी ओर बंका उद'हरण देकर 
लिखा है कि पानी से बर्फ बनता है, अतः हम पानी को कारण 
ओर वफको कार्य कहेंगे। परन्तु आप जरा विचार करें कि ज़ब 
बही वर्फ पिघल कर पानी हो गया तब पानी कार्य हुआ और 
वर्फ कारण | टीक इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ कार्य भी है और 
कारण भी है । जैसा सोना जेवरका कारण है. और पुनः जैबरसे 
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स्रोन्ा होने पर सोना कार्य ओर जेबर कारण होला है | बतस्तबिक 
इृष्टिसे देखा जाय तो पानी और वफ तथा सोने ओर जेवरमें 
कुछ भी अन्तर नहीं है। जेबरमें सोना मौजूद है तथा बर्फ में 
पानी विद्यमान है । यहां “में” शब्दका प्रयोग भी उपचार मात्र 
है । निश्चय दृष्टिसे पानी और बर्फ आदि में भेद नहीं है। बर्फ 
पानी की द्वी पर्याय अवस्था) विशेष है। इसी प्रकार कार्य ओर 
कारण भी प्रथक्‌ प्रथक्‌ नहीं है अपतु पूर्व अवस्थ।|का नाम 
कारण है ओर अन्तर अवस्थाका कार्य कहा जाता है। आपने 
स्वयं ही यहां पर दो प्रकारके कार्य माने हैं । एक संश्लषणात्मक 
दूसरा विश्लेषणात्मक, आप के सुन्दर ओर तात्विक शउर हैं कि- 
“बस्तुत: संसारकी सभी वस्तुयें सश्लेषण ओर विश्लघण नामक दो 
क्रियाओं द्वारा बनती हे ।” हम इन्हीं शब्दोंको ओर सरल भाषा 
कहें तो संश्लेषणका नाम ' संघात” ओर विश्लेषण का नाम भद॑ 
कह सकते हैं । जैनदर्शनमें भी लिखा है कि “भेदादणुः” “मेद- 
संघाताभ्यां चाक्षुष: (तत्वार्थ सूत्र)अ्रथान्‌ भेद (विश्लेषण)से अखु- 
रूप कार्य सम्प[|दन होता है तथा स्थूल कार्य संघात (संश्लेषण) से 
या भेद और संघातसे होता है। अतः आपके कथनानुमार ही पर- 
मारु भी कार्या सिद्ध हो गये | क्पोंकि आपने सत्य लिख! है कि 
सब बस्तुययें इन दो ही क्रियाओं से बनती हैं| अतः अ।पका यह, 
लिखना कि संसार में एक स्थाई तत्व है ओर एक अस्थाई यह 
गलत सिद्ध ह। गया। क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि जगनमें 
कोई भी पदार्थ स्थाई नहीं है अपितु प्रत्येक पदार्थ प्रतिक्षण परि- 
वर्तन शील है । यही कारण हेैकि जैन दर्शन ने ' सन्‌” का लक्षण 
ही “उत्पाद व्ययभोव्ययुक्तं सत्‌” किया है । अथोत्‌ सन्‌ बह है 
जिसमें उत्पाद ओर व्यय हो । अथोत्‌ प्रत्येक पदार्थ पर्यायरूपसे 
अर्थिर है ओर द्वव्यरूप से स्थिर है। हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि 


अवस्था प्रतित्षण बदलती रहती है, एक पहली अतस्थाका नाश 
तथा दूसरीका उत्पाद ( प्रकाश ) होता रहता है। परन्तु जिसमें 
यह उत्पाद और उठ्यय होता है बह द्रव्य स्थाई है। उसी द्रव्यकी 
परमाणु भी एक अवस्था (पर्याय) है क्योंकि यह भी एक अवस्था 
हे श्रतः अवस्था होनेसे यह भी स्थाई नही है । इसी सिद्ध।न्तको 
ध्याज विज्ञानने स्वीकार किया हे | सारांश यह है कि अपने स्त्रयं 
यह सिद्ध कर दिया है कि परम।रणुसे लेकर सूर्य आदि तककी 
सब बस्तुयें बनी हुईं हे. कोई विश्लेषण क्रियासे बनी है तो कोई 
संश्लषण क्रियासे । आप के सिद्धान्तसुसार संश्लेषण क्रियासे 
जगत्‌ अथात्‌ प्रथिवी, चोद सूरज आदि बने है. ओर विश्लेषण 
क्रियासे प्रलय हुई अथात परमाणु बने तो जिस प्रकार जगतका 
कतो ईश्वर है उसी प्रकार प्रलय में परमाणुओं का कता 
भी इंखर सिद्ध होगया। तथा जब यह नियम भी सिद्ध हो 
गया कि जो काय हे वही कारण भी हे इसी प्रकार जो कारण 
है बही कार्य भी है तो यही नियम ईश्वर पर भी निधोरित 
होता है अत: ईश्वर जब जगतका कारण है तो वह कार्य भी 
अबश्य होगा, जब कार्य होगा तब उसके कर्ताकी भी आवश्यकता 
होगी आदि आदि | परन्तु जहाँ आस्तिकवादने दो प्रकारके कार्य 
माने हैं, एक विश्लेषण क्रिया परक और दूसरा संश्लेषण क्रिया 
परक वहां नेयायिकों ने काय' का लक्षण सावयवत्व ही किया है । 
यथा-- कार्यत्वमपि सिद्ध चेत्‌ हमादे! सावयवत्वतः'' ( सर्व 
सिद्धान्त संग्रह) अथोन प्रथिवी अदिका सावयवत्व होनेसे काय - 
त्व सिद्ध है। उनका कथन है कि परमारु और आकाशके बीचमें 
जितने अबान्तर परिणाम वाले द्रव्य हैं वे सब काय हैं । क्‍योंकि 
वे सब कार्य हैं। उनका मध्यम परिमाणत्व होना उनको सावयव 
सिद्ध करता है और जो सावयव है वह काय है” अ्यवान्तर 
महत्वेन वा कार्यत्वानुमानस्य सुकरत्वात्‌” सारांश यह कि 


( ७२७ ) 


नेयायिकों ने केबल सावयव पदार्थकों ही काय' माना है। और 
यह निर्विवाद है कि सावयबत्व संश्लेषण[स्मक क्रियाका ही 
परिणाम है | अतः यह सिद्ध है कि नेयायिक लोग संश्लेषणात्मक 
क्रियाके लिये कतांकी आवश्यकता सममते हैं। इसका तो विशेष 
विजेचन आगे कर्ता" प्रकरणमें करेंगे, यहां तो काय का प्रकरण 
है, अतः यहां तो यह देखना है कि नेयायिकोंक! यह लक्षण ठीक 
है या नहीं । 

काय कारण संबंध दर्शनशास्मे चार त्रहका माना गया है-- 

(१) अपत्‌ सेसत्‌ की उत्पत्ति ( बौद्ध) (२)सत्‌ से 
असत की उत्पत्ति ( वेदान्त ) (३) सत्‌ से सत्‌ की उत्पक्ति 
( सांख्य ) ( ४ ) अ्सत्‌ काय वाद या आरंभवाद ( नंयायिक ) 
इन नयायिकों के सिद्धान्त का नाम आरम्भवाद अथवा असत्‌ 
कायवाद है। इसका अभिप्राय यह है कि बीज के नाश होने पर 
अंकुर उत्पन्न होता है और अंकुर के नाश हो जाने पर वृक्ष उत्पन्न 
होता है इनका कथन है कि बीज में वक्त नहीं है अपितु वृक्ष एक 
प्रथकू नया पदार्थ उत्पन्न हुआ है। प्रशस्तवाद भाष्य में कहा है 
कि मिट्टी से घट प्रत्यक्ष से ही प्रथक देख रहे हैं. । यदि दोनों एक 
होते तो घड़े का काम मिट्टी ही दे सकती थी. ऐसी अवस्था में घट 
बनाने की आवश्यकता न थी , परन्तु सांख्य दर्शनने और वेदान्त 
ने इस असत्‌ कार्यवादका तीजन्न खण्डन किया हे । वतंमान विश्लान 
ने भी इस वाद को अस्वीकार किया है। उसने अपने प्रयोगों 
द्वरा सत्कायंब द की पुष्ट की है । सांख्यकार का कथन है कि--- 

कारण में कार्य विद्यमान रहत। है. इस बात को सिद्ध करने 
के लिये ईश्वर कृष्ण निम्न प्रमाण देते हैं-- 
असदकारणादुपादान ग्रदणात्सवेस भवा भावात्‌ | 
शक्रस्य शक्यकरणार्कारण मावाच् सत्कायम्‌ (सा ० का ० &) 
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अर्थ-- यदि कारण में कार्यकी सत्ता न मानी जाजे तो श्राकाश 
पुष्प की तरह बह' कभी उत्पन्न नहीं हो सकता। सत्‌ की उत्पत्ति 
होती है । उपादान का ही अ्हण होता है अथोत्‌ शालि बीज ही 
शालिका उपादान कारण होता है, गेहूं आदि नहीं होते। सबसे सब 
बस्तुएं उत्पन्न नही होती. तिलोंसे ही तेल निकलता है बालू आदि 
से नहों, शक्तिमान्‌ कारण भी शक्‍्य कार्य को ही जन्म देते हैं. तथा 
कारण के होने पर ही काय होता है अतः इन पांच हेतुओं से 
ज्ञात होता है कि कारण में काय सदा विद्यमान रहता है । 

इसी प्रकार वेदान्त दर्शानके द्वितीय अध्यायमें श्री शह्लराचार्य 
जी ने असत्‌ कायबाद का बड़ी प्रवल युक्तियोंसे खंडन किया है । 
वृह्दारण्यकोपनिषद्‌ माध्यमें आपने सत्कायंबादका बहुत ही सुन्दर 
आर तात्किक विवेचन किया है । आप लिखते हैं कि-- 


सब दि कारण कार्य स॒त्पादयत्‌ पूर्वोत्पन्नस्थ कारयस्य 
तिरोधान कुर्बत्‌ कार्यान्‍तरं मुत्पादयति । एकस्पिनू कारणे 
युगददनेक काय पिरोधात्‌'*'आादि 


अथोत्‌ जब कारण एक कार्य का उत्पन्न करता है तब वह 
दूसरे कार्य का तिरोधान कर देता है, उस कार्य को छोड़ देता है 
क्यों कि एक कारण में एक साथ श्रनेक कार्यों को व्यक्त करने का 
विरोध है किन्तु एक कार्य के तिरोहत हो जाने मात्र से कास्णका 
नाश नहीं होता. कार्योंका श्र्थ है अ्रभिव्यक्त होना अर्थात्‌ ( ज्ञान 
का बिषय द्ोना ) अब विद्यमान घट सूर्य के प्रकाश में नहीं दीखता 
इससे सिद्ध है असत्‌ काय की कभी गतीति नहीं हो सकती। जब 
तक घढकी अभिव्यक्ति नहीं होती उस समय तक घट म्रिट्टी प्योय 
में विधमान रहता है। अतः उत्पत्तिसे पूर्व घट आदि विद्यमान 
रहते हैं, किन्तु उनमें स्वरूप पर अावरण होनेके कारण उनको 
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अभिव्यक्ति नहीं होती। गीता ने भी--“नासतो विद्यतेडभाव: 
नाभावोविद्यते सतः” कह कर इसका समर्थन किया। तथा छान्‍दी- 
ग्यने “कथमसतः संज्जञायेत्‌” कहकर पुष्टिको । अस्तु यहां प्रकरण 
यह है कि नेयायिकों का सिद्धान्त असस्कायंबाद हे । इसी लिये 
उन्होंने कार्य का लक्षण ( प्रागभाव प्रतियोगित्वं कार्यत्वम्‌ ) किया 
अथोत्‌ जो प्राग अभाव का प्रतियोगी है वह कार्य है | यह लक्षण 
उत्पत्ति से पूर्व कार्य का अभाव प्रद्शंनाथ ही किया है | यहां प्रश्न 
यह उपस्थित होता है कि, सावयव, कार्य की उत्पत्ति भी अचयव 
के नाश से ही माननी होगी । यदि ऐसा न मानें तब तो असत्‌ 
कार्यवाद समाप्त होता है । और यदि यह मानें कि अवयबों का 
नाश द्वो जानेपर सावयवत्त उत्पन्न होताहे तो परमाणुनित्यत्ववाद 
का घात होता है। अतः “उसयतः पाशा रज्य्‌” न्याय से नेयायिक 
बंध जाता है । अतः कार्य का लक्षण सावयत्व ठीक नहीं यदि 
सत्‌ कार्यवाद को मान कर कायंका लक्षण सावयवत्व किया जाय. 
तो भी हमारे पक्ष को पुष्टि होती है, उस अवस्था में सावयव भी 
काय रहेगा तथा यहाँ कारण भी. इसी प्रकार निरवयव कारण 
भी ओर काय भी । क्‍योंकि सत्कायवाद के अनुसार निरवयव में 
सावयबत्व विद्यमान हे ओर सावयव में निरवयबत्व । वहां तो 
केबल प्रकट होने का नाम ही काय है। अथवा इसको यों भी कह 
सकते हैं कि काय. ओर कारण सापेक्ष शब्द हैं। सोना तार का 
कारण है ओर तार जेवर का कारण है | अतः तार कारण भी है 
ओर कार्य भी है, इसी प्रकार संपूर्ण पदार्था के बिषयमें यही कार्य 
करण भाव होता है । अतः यह सिद्ध है कि काय की कारण से 
प्रथक सत्ता नही है, अपितु कारण की एक अवस्था का नाम काय 

है | तथा एक अवस्था का नाम कारण है। श्रतः जगत ही नहीं 


अपितु परमाणु आदि भी काय है । इसी प्रकार ईश्वर भी काय 
सिद्ध हो गया । 
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कार्य 


यदि काय का लक्षण 'प्रागभाव प्रतियोगित्व' करें तो सू् 
आदि का अभाव सिद्ध नहीं है | स्वर्य॑ वेदों में भी इनको नित्य 
माना है। जैसा कि हम अनेक प्रमाणोसे सिद्ध कर चुके हैं । तथा 
वतंतान विज्ञान ने उपरोक्त मतकी पुष्टि की है। अतः यह लक्षण 
जगत को काय सिद्ध करने में असमर्थ है । 

यदि काय का लक्षण, सावयवत्ब करें तो भी ठीक नहीं क्‍यों 
कि उसमें भी अनेक दांष हैं | प्रथम तो यही प्रश्न है कि सावयब 
कहने का अभिभप्राय क्‍या हे । 

(१) क्‍या सावयवका अर्थ अवयब ग्रवृत्ति है ( अर्थात्‌ अबवयवों 
का अविष्कार ) एसा इसका अर्थ हे। यदि यह अर्थ किया 
जाये तब तो यह लक्षण अबयब्रों में भी है | अतः लक्षण 
व्यभिचारी है । 

(२) अवयबों से बना हुआ यह अर्थ करें, ता साध्य सम 
हेत्वाभास है | क्‍यों कि जगत का अभाव ही अ्रसिद्ध हे । जैस। कि 
हम पहले लक्षण में लिख चुके हे । 

(३) यदि इसका अर्थ अवयव ( बहुप्रदे्शा ) बाला करे तो 
आकाशादि में अतिव्याप्ति हैं। क्‍यों कि वे भी बहुत अवयकव वाले 
( बहुप्रदेशी ) हैं। एसी अवस्था में वे सब तथा स्त्रयां ईश्वर भी 
सकतूंक सिद्ध होगा | क्यो कि वह भी सर्वव्यापक माना जाता है 
* पादृ।उस्य विश्वाभूतानि” मन्त्र में ही उसके चार अवयब बताये 
गये हैं | अतः यह लक्षण भी अयुक्त हैं । 

(४) शेष रहा 'विकारी' अथोत्‌ यदि सावयबका अर्थ विकारी 
अथात्‌ परिणमन शील किया जाय । तो प्रकृत्त, परमाणु, आत्मा 
और ईश्वर भी सब कार्य हा जायेगे, पुनः उनका भी कर्ता मानना 
पड़ेगा | प्रकृति और परमाणु विकारीहै यहहम पहल सिद्ध कर चुके 
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हैं आत्मा प्रत्यक्षमें ही बिकारी है, विकारी होने के कारण ही यह 
मुक्ति की इच्छा करता है । शेष रहा आप का कल्पित 
इशवर उसका तो आपने ही जगतका कर्ता बना कर बिकारी 
बसा दिया । क्यों कि यह नियम हे कि विकारी ही कर्म 
करने में प्रवृत्त दोता है। अतः यह भी लक्षण ठोक नहीं है | 
सावयव के पूर्वोक्त चार ही अर्थ हो सकते हैं। उन चारों 
से आपके स्व्राथंकी सिद्धी नहीं हो सकती । अत्त: जगत कार्य नहीं 
है । जब आप इसको काय ही सिद्ध नहीं कर सकते तो इसके 
कत्तों का तो प्रश्न ही नहीं उत्पन्न होता। यदि “तुष्यन्तु दुर्जना;” 
इस न्याय से जगत को काय स्वीकार भी कर लिया जाय 
तो भी इस काय सम्बन्ध का कता ईश्वर सिद्ध नहीं हो सकता। 
क्‍यों कि कारण ओर कार्य सें अन्वयव्य तिरिक सम्बन्ध का पाया 
जाना आवश्यक है । 


अन्यव व्यतिरेक 
प्रो० हरिमोहन का ( बी० एन० कालेज पटना ) ने भारतीय 
दर्शान परिचय के वेशेषिक दर्शन में लिखा है कि--/ कारण क!य 
में अन्वयव्यतिरक सम्बन्ध रहता है| अथोत्‌ जहां कारण रहेगा 
वहां कार्य अवश्य हं।गा । जहां कारण न रहेगा वहां काय भी 
न होगा | 
“कारणमभावात्‌ कार्य भावः /” “कारणाभावात्‌ कार्यामावः 
बशे हा 
पिक दशन पए० १२८ 
अशिप्राय यह है कि कारण ओर काय का सम्बन्ध अन्वय 
ओर व्यतिरेक से ही जाना जा सकता है । दूसरे शब्दों हम यह 
भी कह सकते हैं कि कारण ओर काय के सम्बन्ध की व्याप्ति के 
लिये सपक्ष ओर विपक्ष होना भी आवश्यक है। असः हम संक्षेप 


डर 


( »ऊरे ) 


में पक्ष सपक्ष विपक्ष का लक्षण करके इसको स्पष्ट कर देते है। 
ताकि पाठकों को सममभने में सुगमता हो जाये। 


(पत्त) “संदिग्ध साध्यवान पक्ष” 
अथोत्‌ जिसमें साध्य को सिद्ध करना है उसको पक्ष कहते हैं। 
जैसे पवंत पर अग्नि है | यहां अग्नि जो साध्य है. ,उसको पव॑त 
पर सिद्ध करना है. अतः पर्वत पक्ष हुआ । 
( सपक्ष ) निश्चित साध्यवान को सपक्ष कहते हैं । 


“निश्चित साध्यवान सपत्षः 

अथोत्‌--साध्य जिसमें निश्चित रूपसे हो वह सपक्त है । जैसे 
रसोई घरमसें अग्नि निश्चित रूप से देखी गई है | अतः रसोई घर 
हुआ सपत्ष । 

(विपक्ष) “निश्चित साध्याभावान विपक्ष: 

जहां निश्चित रूप से साध्य का अभाव है वह विपत्ष है | जैसे 
तालात्र में अग्नि नहीं हे। अ्रतः तालाब विपक्ष है । 

अ्रतः कारण काय सम्बन्ध सिद्ध करने के लिये इन तीनों की 
आवश्यकता होती हे। जेसे यदि पंत पर अग्नि सिद्ध करने के 
लिये जहां पक्ष रूपी पत्रत की आवश्यकता है वहां उसके सपत्ष 
रसोई घर और विपक्ष तालाबकी भी आवश्यकता है | यह अन्वय 
सपत्त हे और वयतिरकतालाब आदि हैं। यह अन्वय व्यतिरेक दो 
प्रकारके होतेहें । एक देश परक दूसरे काल परक । अब जो पदार्थ 
नित्य और सब ठयापक होता है। वह किसीका कारण कत्तो) नहीं 
हो सकता । क्‍यों कि नित्य और सर्व व्यापक में न तो अन्वय स- 
पक्त बन सकता है ओर न व्यतिरेक ( विपक्ष ) ही बन सकता है | 
बिना अन्यय ओर व्यतिरेक के अविनाभाष सिद्ध नहीं हो सकता 
यही कारण है कि नेयायिकों ने नित्य विभु पदार्थ को कारण नहीं 


( ७ऊरे ) 


माना । क्‍यों कि उन्हों ने कारणका लक्षण दी -“अनन्यथा सिद्ध 
नियत पृर्न॑ंबतित्व” किया है। अथोत्‌ जो अन्यथा-सिद्ध न हो और 
ओर नियत पूर्बवर्ति हो उसे कारण कहते हैं। नेयायिकों ने पांच 
अन्यथा सिद्ध माने हैं। उनमें विभु को ठृतीय अन्यथा सिद्ध माना 
गया है अतः सिद्ध है कि ईश्वर जगत का कत्ता नहीं हो सकता 
जैन दर्शन ने भी कहा है । 


हेतुनान्वयरूपेण व्यतिरेकेश सिध्यति । नित्यस्याव्यति- 


रेकस्य कुतो हेतुत्व संभवः ॥ 

अभिप्राय यह है कि देतुरें दोनों बातें अन्वय और व्यतिरेक 
होनी चाहिये । जैसे जहां जहां ज्लान है वहां वहां चेतनता है, जैसे 
मनुष्य पशु आदि यह तो हुआ अन्वय, इसका व्यतिरेक हुआ 
जहां जहां ज्ञान नहीं हे वहां वहां चेतन्य भी नहीं है जैसे दीवार 
मिट्ट/के पात्रादि यह हुआ व्यतिरक | यह ही इस बातको सिद्ध 
करता है कि चेतन्‍्यका और ज्ञानका साहचर्य है। परन्तु आपके 
इंश्वरमें यह व्यतिरक सिद्ध नहीं हा! सकता क्योंकि आप उसको 
सर्व व्यापक मानते है | अभिष्राय यह है कि आपके कथनानुसार 
जगतका कत्तो इश्वर है, अब जहां जहां इश्वर है वहां वहां जगत्‌ 
है यह तो आप कह सकोगे परन्तु आप यह नहीं कह सकते क्रि 
जहां २ इश्वर नहीं हे वहां २ जगत भी नहीं है। अतः इसका 
व्यतिरक नहीं है । ऐसी अवस्थामें यह कारयक्री सिद्धि नहीं कर - 
सकता। तथा च पक्षका. सपक्ष व विपक्ष दोनों हों तभी 
पक्ष दक्त कहला सकता है। यथा परत पर अ्रप्नि हे. घूम होनेसे 
रसोई घरकी तरह । इसमें पंत पक्ष रसोई घर सपक्ष तथा 
तालाब आदि विपक्ष हे | इसी प्रकार आपका जगत है पक्त, अब 
इसका न तो सपक्त है और न विपक्ष । अतः यह पक्त भी नहीं 
बन सकता। 


( ७७४ ) 


तथा इश्वरकों सवंदा और सबंव्यापक माना जाता है । परंतु 
कभी २ प्रलय आदिमें कार्य नहीं भी हे अतः अन्वय भी नहीं 
हो सकता। अतः इश्वर जगत कर्ता नही है । 


कार्यत्व 


आप लिखते हैं कि--- 'विना अधिक परिश्रस किए या बिना 
बातलकी खाल निकाले भी यह तो शायद सभी मानते हैं कि जिन 
वस्तुओं या घटनाओंको हम संसारमें देखने हें इन सबका आरंभ 
होता है. अथोन वह अनित्य है। काई वस्तु एसी नहीं है जिस 
पर कालका प्रभाव न हैं।। पुरानेस पुराने वृत्तको लो | यह स,नना 
पड़ेगा कि वह कभी उत्पन्न हुआ था। पुरानेसे पुराने पढ़ाड़ को 
देखो । उसके आदिका भी पता लग जायगा | आजकल्लके विज्ञन 
बेत्ता अपने परीक्षलयों में इसी बातका अन्वेषण करन रहते है 
कि अमुक्र पदा्थ केसे बना ? ज्यों लॉ जी ( 0८००६ए ) श्र्थात 
भूगर्म विद्याने पता लगाया है कि अमुक पत्रत या अभुक चट्टाने 
किस भ्रकार ओर कब बनी ? जिस हिमालय पतका हम समस्त 
प्रथ्चीस्थ पदा्थका पिता यह कह सकत हैं बढ़ भी कभी तो 
उत्पन्न हुआ ही हागा। भिन्न २ स्थानोकी मिट्टी खष्टि रचना की 
मिन्न २ अवस्थाओंका इतिहासमात्र है | एक वस्तु दूसरकी अपेक्षा 
. नहीं है क्योंकि उसके वननेका एक काल नियत है। वृक्षका फूल 
पत्त से नया है | पत्ता जइसे नया है । ब॒क्ष का जड़ इस मिद्रास 
नई है, जिसमें वह उत्पन्न हुआ। मिट्टी उस चद्ठानकों अपक्षा 
नई है जिस पर वह जमी हुई है, चट्टान प्रथ्वीके तलकों अपेक्षा 
नई है | प्रथ्वी की भी कई अवस्थाए बनाई जाती हैं। कहते हैं 
कि पहले यह आग का गोला था लो ठंडा होते होते इस अवस्था 
में पहुंचा है । जिस प्रकार अंगार पर ठंडा होनेके समय सिकुड़न 


( ७छज्मूँ ) 


पड़ जाती है. उसी प्रकार प्रथ्वीका गोला जब ठंडा होने लगा तो 
उसमें सिकुड़न पड़ गई ऊँचे स्थान पहाड़ बन गए और नीचे 
स्थान समुद्र बन गए । इसी प्रकार भौतिकी (7५७४०७) और 
रसायन शाख्र ( (॥यागंआए ) के पंडत्तोने जल वायु आदिका 
भी विश्लेषण ( 8४०98$ ) किया ओर उनके उन तत्वोंको 
अलग + करके दिखा दिया जिनके संयोग से यह बने थे | यह 
दूसरी ब।त है कि इन पदार्थका आरम्भ काल हमारी आँखोंके 
सामने नही है । परन्तु कुछ को तो हम अपनी आँखसे नित्य 
प्रति बनते देखते हैं. और दूसरोंका विश्लेषण करके यह ज्ञान 
सकते हैं कि वह कभी बने थे। वस्तुतः किसीसे पूछा जाय कि 
बेबनी हुई चीज कोनसी है? तो बह न बता सकेगा | बह इन्द्रियां 
जिनसे हम ज्ञान प्राप्त करते हैं ओर बहू पदार्थ जिनका ज्ञान प्राप्त 
किया जाता है यह दानों ही बने हुए पदार्थ श्रतीत हाते हैं । वेज्ञा- 
निकोंका विशेष प्रयत्न ही इसी लिये हाता है कि उन मूल तत्वोंका 
पता लगाया जाय जो स्त्रय' नहीं बने और जिनसे अन्य पदार्थ 
बने हैं । परन्तु दीर्घकाल के प्रयत्नसे भी वह अपने इस काममें 
सफल नहीं हुए । जिनको पहले मोलिक तत्व समभा जाता था 
वह अब संयुक्त पदार्थ सिद्ध हो चुके हैं। और जिनको श्राज कल 
मूल तत्व समझा जाता है उनके लिये भी निश्चय करके यह 
कहना कठिन है कि उनके माता पिता कोई दूसर तत्व तो नहीं! है । 
फिर यदि निश्चित हो जाय कि अमुक पदर्थ मूल तत्व है तो भी 
जिस अवस्थामें वह हमारे सम्मुख है| वह तो फिर भी बनी हुई 
ही वस्तु है क्‍योंकि बह अपने ही परमाणुओंसे बना है। उदाहरण 
के लिय माना कि सोना तत्व है। परन्तु सोनेकी डली तोड़ी जा 
सकती है, सोनेके जिन अरु॒अ्ोसे बह डेला बना है वह अवश्य 
किसी न किसी समय किसी न किसी साधन द्वारा संयुक्त हुए द्वोगे 


( ७४७६ ) 


जिस बस्तुको हम तोड़ सकते हैं उसके बना हुआ सिद्ध करनेमें 
क्या आपत्ति है ? और संसारमें ऐसी कौन सी वस्तु है जो तोड़ी 
नहीं जा सकती ? बस्तुतः संसारकी सभी वस्तुएं विश्लेषण 
( क्षाए9$ ) ओर संखेषण (5५77€88 ) नामक दो क्रियाओं 
द्वारा बनती है । या तो किन्हीं दो बस्तुश्लोंकी मिला कर नई चीज 
बना देते हैं जैसे फूलोंके गुलदस्ते या पहले कुछ चीजोंको तोड़ 
डालते हैं और उनके टठुकड़ोंको जोड़ कर एक नई चीज बना देते 
हैं सैसे मकानका द्रवाजा । 

यहां एक बात कही जा सकती है। साइन (52270८) बेत्ता 
यह कह सकते हैं कि संसारकी सभी वबस्तुयें तत्वोंसे बनी हैं परंतु 
बह तत्व किसीसे नहीं बने। अर्थात्‌ बिश्लेषण करते करते हम 
परमाणुओंकी एक ऐसी अबस्था पर पहुंच सकते हैं कि जिसके 
आगे विश्लेषण हो हीं नहीं सकता। इसलिए उन परमाणुओंका 
बनना सिद्ध नहीं हो सकता यह तो हो सकता है कि उन परमा- 
णुओके मिलनेसे दूसरी चीजें बन गई. परन्तु यह कैसे माना 
जाय कि वह परमारु भी किसी अन्य पदार्थसे बने हैं । यदि कभी 
यह सिद्ध भी हो गया कि जिनको हम परमाणु ( परम + अर ) 
कहते हैं बह भी किन्हीं अन्य चोजोंके मिलनेसे बने हैं तो हम 
इन बनी हुई चीजोंको परमाणु न कह कर दूसरोंको परमाणु 
कहने लगेंगे। इस प्रकार अंतकों एक ऐसे स्थान पर अवश्य पहुं- 
चना पढ़ेगा जहांसे आगे नहीं चल सकते। इसी आक्षेप को 
महाशय ]. $ /५॥॥ ने अपनी ॥7८९ ८६४४५४ 49 रिल्छ2/07 
नामक पुस्तकमें इस प्रकार वशुन किया है।-- 

“सृष्टिमें एक स्थाई तत्व है ओर एक श्रस्थायी। परिणाम 
सदा पहले परिणामोंके कार्य रूप द्वोते हैं। जहां तक हमको श्लात 
है स्थायी सत्तायें कार्य रूप हैं ही नहीं | यह सत्य है कि हम घट- 


( ७७७ ) 


नाओं तथा पदार्थों दोनोंको ही कारणोंसे बना हुआ कहा करते हैं, 
जैंसे पानी आक्सीजन ओर हईड्रोजनसे मिलकर बना है । परंतु 
ऐसा कहनेसे हमारा केवल इलना तात्पर्य होता है कि जब उनका 
अर्तित्व आरम्म होता है तो यह आरम्म किसी कारणका कार्य 
रूप होता है परन्तु उनके अस्तित्वका आरम्भ पदार्थ नहीं हे किंतु 
घटना मात्र है। यदि कोई यह आक्षेप करे कि किसी बस्तुके अस्तित्व 
के आरम्भका कारण ही उस वस्तुका भी कारण हैतो मैं इस 
शब्द प्रयोगके लिए इससे मंगड़ा नहीं करता । परन्तु उस पदार्थ 
में यह भाग जिसके अस्तित्वका ऋआआरम्भ होता है सष्टिके अस्थायी 
तत्वसे सम्बन्ध रखता है । अथोत बाहिरी रूप यथा वह गुण जो 
अवयवोंके संयोग अथवा संग्झेषणसे उत्पन्न हो जाते हैं। प्रत्येक 
पदार्थमें इससे भिन्न एक स्थायी तत्व भो है. अथोन एक या 
अनेक विशेष मोलिक सत्त।एं जिनसे वह पदार्थ बना है और उन 
सत्ताश्मोंके अपने घधमं | हम इनके अस्तित्वके आरम्भको नहीं 
मानते । जहां तक मनुष्यके ज्लानकी सीमा है वहां तक यही सिद्ध 
होता है कि उनका आदि नहीं ओर इसलिए उनका कारण भी 
नहीं । हा यह स्त्रय' प्रत्येक होने वाली घटनाके कारण या सहा- 
यक कारण अवश्य हैं। * 
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( ७४७८ ) 


हमको मिल महोदयकी यह बात माननेंमें कुछ भी संकोच 
नहीं है | हमारा भी बस्ततः यही सत है कि संसार स्थायी तथा 
अस्थायी इन दो बसस्‍्तओंके मेलसे बना है । अस्थायीको संस्कृतकी 
पुस्तकोंमें “नाम और रूप” नामसे पुकारा है ओर स्थायीकों मूल 
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( छह ) 


सत्य । परन्तु इसमें सन्देद नहीं कि सूल.तत्व ओर नाम रूपसे 
मिल कर ही जगत्‌ बनता है । इस लिए जगत॒का बनना अथात 
काय सिद्ध होता हे । 


परमाणुओंके विषयमें मौलिक विज्ञान वेत्ताओंमें मतभेद है । 
साइंस सम्बन्धी अन्वेषण हो रहे हैं| कुछ लोग कहते हैं कि 
बस्तुतः परमाणु कोई चीज नहीं और वह मूल तत्व जिससे संसःर 
बना है केवल शक्तिके केन्द्र हैं। परन्तु हमें इस सतके अनुसार 
भी यह मानना पड़ेगा कि कोई न कोई समय ऐसा अवश्य होगा 
जब शक्तिके यह केन्द्र अपनी मौलिक अवस्थासे चल कर जगत्‌ 
की वर्तमान अवस्था तक पहुंचे होंगे । अथात्‌ यह सृष्टि रची 
3 होगी । यदि सृष्टि रची गई तो अवश्य इस फो काय कहना 
पड़ेगा। 


कुछ लोगोंका यह भी कहना है कि सृष्टिके रचनेके लिये परमा- 
खुओं में परस्पर मिलने की अजश्यकता नहीं है सृष्टि में एक मूल 
तत्व है जिसको प्रकृति कद्दते हैं यही मूल तत्व परिणाम से सृष्टे 
के रूप में हो जाता है जिस प्रकार पानी बर्फ हो जाता है | हम इन 
भिन्न मतों की मीमांसा नहीं करते । इस स्थान पर हसारा यह 
प्रयोजन यह नहीं है कि हम सूल तत्वके विषय सें कोई आलोचना 
करें । हम तो केवल एक बात को दशाना चाहते हैं वह यह है कि 
सृष्टिका आरम्भ है | कोई समय है जब यह र्ृष्टि बनती है। परि- 
माणवादियोंके मतमें भी परिणामका समय होता है । परिणाम भी 
एक प्रकारका कार्य ही हे।माना कि १फका मूल तत्व वही हैजो पानी 
का है परन्तु पानी और वर्फ एक ही वस्तु नहीं है, न कोई इस दोनों 
से एक ही आशय सममता हे। पानी से बर्फ बनने में एक समय 
लगता है | बर्फ को हस कार्य ओर पानीको कारण कह रूकले हैं। 


( ७टद० ) 


हां दार्शनिकों का एक मत है जो संष्टि के कार्यत्थ पर किप्ती अंश 
में आक्षेप करता हे । यह है बिवतंबादी । | 

“अतात्विको अन्यथा भावः विवर्त हति उदीरितिः ।[ 

जो बस्तु नहों ओर मालूम पढ़े डसका नाम वित्त है जैसे सांप 
नहीं हे और मालूम पड़ता है । या जल नही है और प्रतीत द्वोता 
हे। कुछ दाशंनिकों का मत है कि संसार वस्तुतः एक श्रमात्मक 
कल्पित वस्तु है या यों कहना चाहिये कि कल्पना मात्र है। स्वप्न 
में मनुष्य का हाथी घोड़े वृक्ष आदि सभी दिखाई देते हैं। आंख 
खुलने पर कुछ नहीं रहता । इसी :प्रकार इस संसार को भी स्वप्न 
के समान देख रहे हैं। जब हमारी ज्ञान की आंख खुलती है तो 
यह स्वप्न हमारी आंखसे लुप्त हाजाता है। इस मतके अनुयायियों 
की दृष्टि में संसार काई वस्तु नहीं फिर इस को कार्य केसे साना 
जाय यहां स्थायी ओर अस्थायी का प्रश्न ही नहों। इनका तो 
केवल यह कहना है कि जिसको हम व्यवद्दारिक बोल चाल सें 
* संसार” कहते हैं यह तात्विक दृष्टि से स्वप्न मात्र है। वस्तुतः 
संसार की यह भिन्न भिन्न वस्तुएं जिनकी भिन्नता ही एक विचित्रता 
उत्पन्न कर रही है, स्वप्न से अधिक और कुछ नहीं है, मूल तत्व 
एक है । जिसको ब्रक्ष कहते हैं । 

दम यहां “स्प्रवाद” या “एक ब्रद्षवाद” पर कुछ नहीं कहना 

चाहते | यह ठीक हो या न हो । परन्तु जो लोग स सार को स्वप्न 
मात्र मानते हैं उनको यह तो अवश्य ही मानना पढ़ेगा। 


निमित्त कारण 
आगे आप लिखते हैं कि... 


ऊपर हम वेशेषिकों ने जो इश्वरके आठ गुण बताये हैं, उन्का 
कथन कर आये हैं। नेयायिकों ने भी कहा है कि-- 


( उधर ) 


इच्छा पूरक कत त्वम्‌, प्रश्ुत्ममस्वरूपता । 
निमित्त कारणष्वेब नोपादानेष कहिं जित ॥ 


अथोत्‌ इच्छ पूरक, क्रिया करनाप्रभु (स्वामी ) होना तथा 
कार्य के समान स्वरूप वाला न होना यह निमित्त कारण में दी 
होता है, उपादान कारण में य बातें नहीं होती । आदि, 


निमित्त कारण के लिये नेयायिकों का कथन है कि-- 


जिसका अपना स्वरूप ही कार्याकार्य हो उसको ''उपादान” 
कारण कहते हैं। जैसे घटका उपादान कारण मिट्टी है, न्याय शास्त्र 
की परिभाषामें इसीको “समतव्रायि” कारण कहते हैं. यह उपादान 
कारण दो प्रकार का है, एक आरम्भक उपादान. दूसरा परिणामि 
उपादान, बहुत से पदार्थ मिन हुये अवयवपुझुज से एक कार्य बन 
जाने का नाम “आरम्भक” और उस कारण रूप पदार्थ का परि- 
णामस्वरूप बदल कर काय का हो जाना “परिणामी' उपादान कह्दा 
है. जैसे दूधसे दधि आदि, मायावादी तीसरा विपत्तिसे उपादान भी 
मानते हैं।अ्रन्य में अन्य की प्रतीति आदि, ओर यह अविद्या का 
परिशाम तथा चेतन का विवत्त है 'विवत्त ? वास्तव सें स््रस्त॒रूप 
न त्यागने को कहते हैं और निमित्ति कारण उसको कहते हैं जो 
कार्याकार न हो कर और ज्ञान इच्छा, यत्न वाला होकर कार्यकों 
बनाये,जैसे जीवत्मा अपनेशरीरके बाहर भीतर क» यथाशक्ति कार्यों 
का कर्ता हे। और जो उपादान कारणमें सम्बन्धी होकर कार्यका 
जनक दो उसको ' असमवायि'” क।रण कहते हैं. जैसे तन्तुओं का 
संयोग पटका असमवायि कारण है और जो उक्त तीन प्रकार के 
कारण से भिन्न हो वह ' साधारण” कारण कहलाता है, जेसे कि 
घटादिकोंकी उत्पत्तिमें देश काल आकाशादि साधारण कारण हैं । 


( ज्यर ) 


आस्तिकवाद और निमित्तकारण 
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* अर्थात्‌ “आटर बाड़ ने कारण का सबसे अच्छा उदाहरण 

दिया है-- मनुष्यकों इच्छा शक्ति को उसके शारीरिक व्यापारसें 

प्रविष्टि” ( प्रू० ३५ ) 

“( काय ) न केवल ( कारणसे ) पीछे होता है किन्तु कारण 
के द्वारा होता है । यह उसका काय या परिणाम है | इच्छा शक्ति 
भी क्रियामें कारण है ।” ( प्र० ३६ ) 

वार्ड से अच्छा लक्षण अन्नमभट्ट ने अपनी तर्क स ग्रह का 
तर्क दीपिका में दिया है । 


उपादान गोचरा परोक्षज्ञान चिह्रीर्षाक्ृतिमत्व॑ कह त्व॑ । 
अथोत्‌ कत्तो या निमित्त कारण वह है जिसमें नोचे लिखो 
तीन बातें हों । 
(५) डपादान गोचर-अपरोज्ष ज्ञान अथात्‌ उपादान कारणका 
अपरोक्ष या निकट तम ज्ञान जैसे कुम्हार को मिट्टी का । 
(२) चिकीषी, ( काम करने की इच्छा )। 
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( ७टर३ ) 


सम क्ञा-- उपरोक्त बिजेचनसे यह सिद्ध हे कि निमित्ति कारण 
के बिषय में भी अनेक विवाद है । अतः जब तक यह सिद्ध न हो 
जाये कि निमित्त कारण किसे कहते हैं, उस समय तक इंश्वरकों 
निमित्ति कारण बताना साध्यसम हेत्वाभास है। तथा च इन सब 
बआातोंका उत्तर विस्तारपू्वक दिया जाचुका है । तथा यहां भी संक्षेप 
में उत्तर लिख देत हैंकि ये सब प्रश्न उसी समय उपस्थित होसकते हैं 
जब कि यह सिद्ध हो जाये कि यह जगत अनादि नहीं है अपितु 
किसी समयविशेष में बना है। परन्तु यह सिद्ध कर चुके हैं कि 
यह जगत अनादि निघन है, न कभी बना और न कभी नष्ट ही 
होगा। यह न माना जाये तो भी ईश्वर कत्तों है यह केसे सिद्ध दो 
गया ? क्‍यों कि ईश्वर सब व्यापक एवं निष्किय माना जाता है 
अ्रतः सर्व व्यापक कत्तो नहीं हो सकता यह हम प्रबल प्रमाणों 
और अकाश्य युक्तियों से सिद्ध कर चुके हैं। रह गया अकस्मात्‌ 
काद सो हम तो अकस्मात्‌ के सिद्धान्त को ही नहीं मानते, अतः 
हमारे लिये यद्द प्रश्न ही ठ्यर्थ है। यूनानी भाषा के या सेक्‍्सपीयर 
के नाटक को तथा प्रपंच परिचय के ऋ्ोक अक्षरों के संयोग से 
स्वयं महीं बने और से बन सकते है यह तो ठीक है और ऐसा 
मासना कि ये सब स्वयं बन गये अन्ध विश्वास है तो यह मानना 
कि खथ निराकार डेश्वर ने बनाये हैं. यह मदद! अन्घ विश्वास है । 
हम पहले लिख चुके हैं कि मनुष्यकृत कार्यों को आकृत कार्यों के 
साथ नहीं मिलाया जा सकता। इसी प्रकार प्राकृतिक कार्यों को 
भी मशुष्य कृत नहीं कहा जा सकता | 


यदि यद्‌ न माना जाय तो पशु पक्ती, कीट, पतंग, दीमक 
आदिके कार्यों को भी मनुष्य कृत कद्दाजा सकेगा क्‍यों कि काय त्व 
सब जगह समान हैं। अतः जो मखोल उड़ाई है बह उपहास, 
मूस्कों का मनोरंजन मात्र हे | इक्ष व फल, फूल आदि केवल जड़ 


६ «पड़े ) 


ही नहीं हे अपितु उनमें आत्मा भी है, तथा जिस प्रकार मनुष्यादि 
का शरीर आत्मा बीज द्वारा स्वय' निर्मोण कर लेता है उसी प्रकार 
वृक्ष आदि की आत्माये' भी उस उस शरीर का निमोण यथा बीज 
कर लेती हैं। अथवा यू' कह सकते हैं, कि आत्माके योगसे पुरादूल 
( कमांण वर्गणामें ) स्व्य शरीर रचना करता है । इसका विशेष 
विवेचन कर्म फल प्रकरण में कर चुके हैं । 

आगे आप लिखते हैं कि-- 

(३) * कृति, अथोत्‌ क्रिया या प्रयत्न । 

ज्ञान चिकीषों तथा कृति में भी कारण काय्य' का सम्बन्ध है । 
क्योंकि कोई क्रिया बिना इच्छाके नहीं हा सकती और जब तक 
उस बस्तु का ज्ञान न हो जिस पर कत्तो की क्रिया पड़तो है उस 
समय तक उसमें इच्छा भी नहीं हो सकती । एक प्रकारसे इच्छा 
शक्तिको भी कृठृत्वका विशेष लक्षण मान सकते हैं, क्‍योंकि जहां 
इच्छा है वहां ज्ञान पहले अवश्य रहा होगा और वहीं क्रिया के 
भी होने की सम्भावना है | 

इस प्रकार इच्छा शक्तिका 'कारण॒त्व” से विशेष सम्बन्ध है । 
जिस घटनामें इच्छा-शक्ति विद्यमान नहीं होती उसको हम कारण 
नहीं कट्दते चाहे वह घटना दूसरी घटनासे पूर्व एक बार देखी गई 
हो अथवा कई बार | कल्पना कीजिय कि हम छतकी कड़ीसे लगा- 
तार सेकड़ों बार मिट्टी गिरते देखते हैं। परन्तु हमारा कभी यह 
विचार भी नहीं होता कि मिट्टी गिरानेका निमिन्न कारण छुतकी 
कड़ी दे | परन्तु यदि एक बार भी हम किसी मनुष्यको छतसे 
मिट्टी गिराते देखते हैं. तो कट कहने लगते हैं कि मिट्टी इस मनुष्य 
ने गिराई है । क्‍यों कि पहले उदाहरण में इच्छाशक्ति उपस्थित 
नहीं है और दूसरेमें उपस्थित है । 

प्रत्येक काय्य के लिये निमित्त कारण की आवश्यकता, और 


( छउ>टर ) 


मिमित्त कारण के लिये इच्छा-शक्ति की आवश्यकता, यह दोनों 
बातें मनुष्यके मस्तिष्क में आरम्भ से इस प्रकार जमी हुई हैं कि 
इनसे मुक्ति पाना दुस्तर ही नही किन्तु असम्भव है । आज कल 
जब दर्शन-शाख्रका आधार मानवी ज्ञानके नियमों ( ॥'फ८छतए 0 
ए०७]८०2८ ) पर रकखा जाता है और इस बात पर अधिक 
बल्ल दिया जाता है कि तत्वश्ञानकी प्राप्ति के लिये ज्ञानतत्वकी प्राप्ति 

आवश्यक है उस समय हम उन नियमों के सर्वथा उपेक्षा की 

दृष्टि से नहीं देख सकते जो मनुष्य के मस्तिष्क पर प्रत्येक युग और 
प्रत्येक देश में शासन करते रहे हैं। बस्तुतः प्रत्येक क्रिया के साथ 
किसी इच्छा शक्तिका संबंध जोड़ना मनुष्यके लिये इतना स्वाभा- 
विक हेकि जहां उसकी इच्छा शक्तिका प्रकट रूप दिखाई नहीं देता 
जहां वह कोइ न कोई कल्पित रूप मानने लगता है । जेसे जब वह 

किसी पहांड़से आग निकलती देखता हे ओर आग जलाने वाले 

का नहीं देखता तो कल्पना कर लेता हे कि एक अदृष्ट देवी या 

देवता हे जो इस अप्निकों निकाल रही हे ।”" आदि 


समीक्षा 


प्रयोजन--न्याय दर्शनकार लिखते हैं. कि-- 


यमर्थपधिकृत्य प्रवतते तत्‌ प्रयोजनम्‌ । 

अ्थोत्‌ जिस उद्देश्य को लेकर किसी काय में प्रवृत्ति होती हैं, 
उसे प्रयोजन कहते हैं। श्रथवा शरल शब्दों में यह कद्द सकते हैं 
कि--इच्छा पूर्यक क्रिया का जो कारण है उसे प्रयोजन कहते हैं । 
क्यों कि “प्रयोजनमनुदिश्य मन्दो5पिन प्रवर्तते” दिना प्रयोजन के 
मूर्ख भी किसी कार्यकों नहीं करता यह अटल सिद्धान्त है सारांश 
यह है कि निमित्त कारणमें निम्न मुख्य बातें होनी ही चाहिये । 

(१) निमित्त कारण के लिये सबसे मुख्य प्रयोजन है। 


( ४८६ ) 


क्यों कि:बिना प्रयोजन के न तो उस काय को करनेकी इच्छा 
ही होगी और न अ्बृत्ति 

(२) इच्छा (६) ज्ञान (४) प्रवृत्ति अथोत्‌ मानसिक व शारी- 
रिक क्रिया शारीरिक कियाको चेष्टा भी कह सकतेहै। जिसमें उपरोक्त 
बातें होंगी वही निमत्त कार णकहला सकेगा,इनमें यदि एकक! भी 
अभाव होगा तो बह न्मित्त कारण नहीं हो सकेगा। छपरोक्तसभी 
बातें मिल कर एक निमित्त कारण कहलाती हैं। प्रथक प्रथक नहीं 
इसके अलावा निमित्त कारण, काय में व्यापक नहीं होता। 
जउपादान कारण है। व्यापक होता है । मकड़ी के जाले का दृष्टान्त 
ओर जीवात्मा का दृष्टान्त विषम है क्‍योंकि मकड़ी जालेमें व्यापक 
नहीं है. अपितु उस जाल से प्रथक्‌ है। तथा जीव को जो लेखक 
महाशयगण भी शरीर सें व्यापक नहीं मानते अपितु उनके मत्तसें 
आत्मा अणराु प्रमाण है । अतः यह भी दृष्टान्त उनके पक्त का 
घातक है। इसका विचार फिर करेंगे । 


जेसे हिसी मनुष्य को हजारों पदार्थों का ज्ञान है परन्तु वह 
ज्ञान मात्रसे ही निमित्त कारण नहीं बन सकता। यदि ज्ञानके साथ 
साथ उस कारयकों करनेकी इच्छाभी है फिर भा वह निमित्त कारण 
नहीं कहलाता । यदि इच्छा के साथ साथ मानसिक श्रवृत्ति न है 
(कार्यकरनके उपायोंका विचार) तो भी वह कतो नहीं हो सकता । 
अल: जब डससे शारीरिक क्रिया करके साधन आदि जुटाकर कार्य 
सिद्ध कर लिया उप्त समय वह करता या निमित्त कारण कहलाताहे | 
हमने ऊपर आस्तिकवादका प्रमाण दिया हे उसमें भी उपाध्याय 
जी ने उपरोक्त कथन की ही पुष्टि की है । आप लिखते हैं कि--- 

“डाक्टर वार्डने कारण (निभित्त कारण) का सबसे अच्छा 
उदाहरण दिया हे मनुष्यकों इच्छा शक्तिकी उसके शारीरक 
व्यापारमें प्रवृति” प्ू० €५ 


( ७८७ ) 


आथोत्‌ निमिन्त कारणके लिए शरीरका होना भी आवश्यक 

है। इस बातको प॑ गंगाप्रसाद जो ने आस्तिकवादममें स्त्रीकार कर 

लिया है। अतः यह निर्ववाद सिद्ध हो गया | इन सब प्रमाणोंसे 

लक्षण यह बना कि कारणमें व्यापक न हाता हुआ 

प्रयोजन सहित ज्ञान पूर्वक इच्छा द्वारा शारिरिक क्रियासे कायको 

सिद्ध करने वाल कत्तों कहलाता है। यह लक्षण यदि ईश्वरमें घट 
जाये तसी उसको कत्तो माना जा सकता है। 


परन्तु कत्तोबादी न तो इ्श्वरका कोई प्रयोजन ही सिद्ध कर 
सकते हैं, ओर न वह सर्व व्यापक होनेसे क्रिया ही कर सकता 
है । तथा न उसके शरीर ही माना जाता है । एवं न उसमें इच्छा 
ही का सद्भाव है | जब यह सब उसमें नहीं है तो वह कर्त्ता भी 
नहीं हो सकता क्योंकि कत्तोमें इन चजोंका होना परमावश्यक 
है । यदि इनके बिना भी कत्तो हो सकता है तो उनको कत्तोका 
लक्षण ही अन्य करना पड़ेगा । परन्तु कत्तोका लक्षण जो हमने 
ऊपर दिया है उसके सिवा कुछ हो ही नहीं सकता। अतः कत्त 
बादियोंका कर्तव्य हे कि या तो वे इंश्वरमें भी शरीर आदि का 
अस्तित्व मानें अथवा कत्तोका लक्षणः ऐसा करें जो इस कल्पित 
इश्वरमें चरितार्थ हो सके | अन्यथा इंश्वरकों कत्तो माननेका नाम 
भी न लें । अब हम आसस्तिकवादकी युक्तियों पर बिचार करते 
हैं। जो उन्होंने अपने पक्षकी सिद्धिमें दी हैं । आप लिखते हैं कि- 


“परन्तु याद रखना चाहिये कि जब संसारकी क्रियायोंके दो 
वर्ग दो गये एक 'आरणिकृत' जो “सिद्धकोटि” में है। दूसर 'अप्ना- 
शकुत' जो 'साध्यकोटि में है । तो 'िद्धक्ोटिकों वस्तुएं तो दृष्टान्त 
का कास दे सकती हैं परन्तु साध्य कोटिकी नहीं। किसी पक्षको 
यह अधिकार नहीं है कि साध्यकोटिकी किसी वस्तु को दृष्टान्तके 
झूपमें उपस्थित कर सके । ” आदि 


( उधट ) 


समीक्ता,--यहां आपने प्रथम तो क्रियांको साध्य मान लिया 
हैं, परन्तु यहां तो साध्य ईश्वर है न कि क्रिया । क्रिया ता प्रत्यक्ष 
है बह साध्य किस प्रकार हो सकती है। आगे आपने बस्तुको 
साध्य मान लिया, इसलिए आपने लिखा है कि--' किसी पक्तको 
यह अधिकार नहीं हे कि साध्यकोटि की किसी वस्तको इृष्टान्तके 
रूपमें उपस्थित कर सके ।” इसीसे रि द्भहे कि पुस्तक लिखते समय 
आपने 'सिद्ध' और 'साध्य” का बिशेषविचार पूर्वक अध्यन करने 
का कष्ट नहीं उठाया शेष रह गया क्रिया व कत्तोका प्रश्न. सो 
तो आपकने स्वयं ही दो प्रकारकी क्रियायें मानकर (एक प्राणिकृत 
दूसरी अप्रारिकृत अर्थात्‌ जड़कृत) इसका निर्णय कर दिया। 
तथा च आपके मान्य सांख्य दशनके सिद्धान्तानुसार तो प्रत्येक 
क्रिया जड़ कृत ही होती हे । उसके मतालुसार पुरुष तो निष्क्रिय 
तथा अकत्ता है, वह तो 'साक्षी चेताकेवला निर्गुणश्च ?है। 
अर्थात्‌ पुरुष क्रिया शन्य ज्ञाता द्रष्टा व निगुंण है । 


अतः जिसको आप प्राशिकृत क्रियायें बनाते हैं वे भी वाम्तव 
में जड़ की क्रियाय' हैं। जड़ के संयोग से प्राणि ( जीव ) को भी 
क्रियाका करता कहा जाता है । प्रशस्तपाद भाष्यमें ही कर्म (क्रिया) 
के जहां लक्षण किये हैं वहां स्पष्ट कर दिया है. कि क्रिया मूत्तें 
द्र्यवति ही दहोती है। बहां लिखा है कि--प्रथ्वी, जल, वायु, 
अग्नि और मन ही क्रिया के आधार हैं |आत्मा आकाश आदि सें 
न क्रिया है ओर न बह क्रिया देसकते हैं । क्योकि जो स्वयं क्रिया 
रहितरें बह दूसरोंको क्रिया नहीं देसकता जो स्वयं अश्ञ'नी है बह दूसरे 
कोन्न'न नहीं देसकता । अतः यद्द सिद्ध हेकि क्रिया जड़में ही होती 
है तथा जड़ ही देता है । चेतन तो निष्क्रय शान्त स्वभाबी है । इस 
देह में रक्त संचालन, श्वासादि की जो क्रियायें होती हैं उनका भी 
वेशेषिक दर्शनकारने अदृष्टजन्य माना है। यह अरृष्टभी जड़ हे । 
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इसी प्रकार सांख्यका सिद्धान्त है कि परिखास प्रकृति का 
स्वाभाविक गुण है बह प्रलय अवस्था में भी प्रकतिमं रहता है। 
सांख्य तत्व कोमुर्दी में लिखा है कि-- 
'अतिक्षण परिणापिनी हि सवेएय भावा ऋते चिति शक्कर! 
अथोत---आ त्मा को छोड़ कर शेष सब भाव प्रतिक्षण परि- 
खमनशील हैं अर्थात्‌ प्रलय अवस्था में भी प्रकृति में प्रतिक्षण 


परिणमन होता रहता है | तथा योग दर्शनके भाष्यमें वयासजी 
लिखते हैं कि--- 


'्रकृतिहिं परिणयनशीला च्णमत्रि अपरिणम्य नावतिष्ठतें 

अर्थात्‌--परिणमन प्रकृतिका स्वभाव है, इस लिये वह बिना 
परिणमन के एक क्षण भी नहीं रहती। अतः स्पष्ट है कि क्रिया 
जड़ का खभाव हे अतः जड़ में प्रतिक्षण क्रिया होती रहसी है | 
(९ ) यही अवस्था अन्य बेदिक दर्शन की है, वे सब भी क्रिया 
को जड़ का स्वभाव मानते हैं। (२ तथा सम्पूर्ण बेदिक साहित्य 
आत्मा को निष्क्रिय मानता है। अतः क्रिया. इश्वर की सिद्धि में 
साधक नहीं अपितु बाधक है। 


स्वयं सत्यार्थ प्रकाश में लिखा है 'क-- 

“कहीं कहीं जड़ के निमित्त से जद भी बन ओर बिगड़ जाता 
है। जैसे परमेश्वरके रचित बीज पृथ्वी में गिरने ओर जल पाने 
से पृक्षाकार हो जाते हैं। ओर अप्नि आदि के संयोग से विगद 
भी जाते हैं | यहां जइ के संयोग से जड़का बनना और बिगड़ना 
तो सिद्ध हे ओर बं।ज़ आदि इंश्वर रचित हैं यह साध्य हे तथा 
यह भी मान लिया गया है | कि श्रम्म जल आए का संयोग भी 
जड़ कृत है | इश्वर छूत नहीं है | अतः इन क्रियाओं को साध्य 
लिखना भूल है । 
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(१) सांख्य मतानुसार प्रकृति का रजो गुण ही क्रिया 
कारक है. । ' 


(२ ) जैन दर्शन द्रव्य मात्र को परिणमनशील मानता है । 

स्वामी दर्शनानन्द ने स्वभाववादियों के खण्डनमें यह युक्ति 
दी है कि “यदि परमाणुओं में मिलने का स्वभाव है तो बह कभी 
अलग न होंगे, सदा मिले रहेंगे, यदि उनमें अलग अलग रहने 
का स्वभाव है तो तरह कभी मिलेंगे नहीं। इस प्रकार कोई बस्तु 
न बन सकेगी । यदि उनमें से कुछ का स्वभाव मिलने का है और 
कुछ का अलग रहनेका ता जिन परमाणुओं का आधिक्य होगा 
उन्हीं के अनुकूल कार्य होगा अथोत्‌ यदि मिलने के परमाखुश्रों 
का प्रावल्य है तो वह सृष्टि को कभी बिगड़ने न देंगे । यदि अलग 
अलग रहने वाले परम|रुओं का प्रावल्य होग। तो वह सृष्टि को 
कभी बनने न देंगे । यदि दोनों बराबर होंगे तो भी सृष्टि न बन 
सकेगी क्‍योंकि दोनों ओरसे बराबर खींच/तानी होगी और किसी 
पक्षकों दुसरे पर विजय प्राप्त करनी कठिन होगी | 

बस्तुतः सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय तीनों अल्लग २ 
तथा सब मिलकर यही सिद्ध करती है कि इनका कारण एक 
चेतन शक्ति है।” 

समीक्षा.-स्वा० दर्शनानन्दजी न तो इंश्वरमें इच्छा मानते थे 
ओर न क्रिया । वास्तवमें वे इश्वरको विज्ञान भिन्ु आदिकी तरह 
जदासीन कारण मानते थे । जैसे कि सृष्टि विज्ञान में मा० आत्म- 
रामजी ने भी लिखा है कि-- 

“जिस प्रकार चुम्बककी सत्ता मात्रसे लोहेमें गति आ जाती 
है उसी प्रकार ईश्वरकी सत्ता मांत्रसे विश्वमें गति फेल रही है ।” 

इसी प्रकार दर्शनानन्दजी मानते थे, चुम्वककी तरह ईश्वर 
निष्किय है परन्तु उसकी सत्ता मात्रसे परम।शुओंमें गति होती है! 
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इसीका नाम धदासीन कारण हे | हमारा भी सदासे यही मत था 
कि इश्वर जगतका प्रेरक कारण नहीं है अपितु वद उदासीन कारश 
है। स्व. दयानन्दजी और नव्य नेयायिक, इश्वरको प्ररक मानते 
हैं। पानीपत के लिखित शाख्मार्थमें भी हमने उदासीन कारण की 
ही पुष्टि की थी । अब प्रश्न यह हे कि परमाणुओंके स्वभाव से 
जगत नहीं बन सकरेगा। इस प्रश्न मे सब से बड़ी मूल यह है 
कि इस भ्रश्न कतोकी बुद्धिमें यह पहलेसे ही निश्चय है कि एक 
समय था जब यह संसार सर्बंथा नहीं था। परन्तु उसको स्मरण 
रखना चाहिये कि ऐसा कोई समय नहीं था जब कि यह सम्पूर्ण 
लोक परसारु रूप हो । 


अतः जब तक यह सिद्ध न हो जाय कि एक समय ऐसा था 
जब कि यह जगत परमाणुमय था उस समय तक इन भ्रश्नोंका 
ओर इन युक्तियोंका कुछ भी मूल्य नहीं है । परन्तु यह प्रश्न 
ईंश्वरकों कर्ता मानने से अवश्य उपस्थित होता है । प्रथम तो यहदी 
प्रश्न है कि ईश्वर सब व्यापक है अतः वह क्रिया नहीं कर सकता 
है । बस जो स्वयं निष्क्रिय है वह दूसरे को क्रिया दे भी नहीं 
सकता । चुम्बक पत्थर भी सक्रिय है यह बात बर्तेमान युग के 
वैज्ञानिकोंने सिद्ध कर दी है। अतः यह सिद्ध हेकि इंश्वर न 
क्रिया कर सकता है और न क्रिया दे ही सकता है । यदि यह 
मान भी लिया जाये कि ईश्वर गति करता है व- गति देता है तो 
भी संसार नहीं बन सकेगा । क्योंकि ईश्वर सब व्यापक होने से 
क्रिया सब तरफसे होगी । ऐसी अवस्थासें परमाणु गति हीन हो 
जायगा । जिस प्रकार लोहेके चारों तरफ चुम्बक रखनेसे लोहा 
क्रिया दीन हो जाता है । यदि कहो कि ईश्वर अन्तः क्रिया देता 
है क्योंकि वह परमाणु आदि में व्यापक है। तो भी ठीक नहीं 
क्योंकि ईश्वर परमाणु आदिके अन्दर व्यापक है प्रथम तो यही 
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गलत है क्योंकि उस अक्स्थामें परमारु की सत्ताका ही अभाव 
सिद्ध होगा । 


साइन्मके सुप्रसिद्ध बिद्वान भूत पूर्व मिष्टर जे० क्कक मेकसबरेल 
एम० एल० एल० डी० एफ» आर० एस - एम० एल एण्ड ई० 
आनरेरी फेलों आंवट्रिनिटी कालेज और प्रोफेसर आव एक्सपेरी- 
मेण्टल फिज़िक्स इन दो यूनिवर्सिटी आव कैम्ब्रिज अपनी 
मेनुन्नल्स आव एलीमेण्टरी साइन्स सीरीज्ञ 'मेटर एएड मोशन” 
नामक पुस्तकमें न्‍्यूटवकी थर्डला आवमाशन (क्रिया के तीसरे 
नियम ) की सिद्धिमें प्रष्ट ४८ में लिखते हैं कि-- 

नपुप्ल बिता पी 8 जा्॒र2ए0वट: तंज ॥0णा 70ज़थ05 
॥ ज़5$ 70066 एए भालंडत8, 0 90 शाटयात0) छ45 
एथा० (0 6 6९ ज़रा फ्मांटी 06 00 था78९25 ९ 
7)887८: अथोत्‌ यह विषय कि चुम्बक लोहेकों अपनी ओर 
खींचता है पूर्व पुरुषोंसे जाना गया था परन्तु उस शक्ति पर 
कोई ध्यान नहीं दिया गया था जिसके द्वारा लोहा चुम्बकको 
अपनी ओर खींचता है| अतः साइन्स द्वारा यह बात प्रत्यक्ष 
सिद्ध है कि चुम्बकमें भी परिस्पन्दात्मक क्रिया और अपरिस्पन्दा- 
त्मक परिणास बराबर होता रहता है यह मानना कि “चुम्बक 
पत्थर स्वयं नहीं हिलता, परन्तु लोहे को हिला देता है ठीक 


नही है 7? आादि *$:« 


अनेक सत्तायें 


आप फरमाते हैंकि--जैसे में एक सत्ता हूँ जो अपने शरीरकों 
चलाता हूं । मेरा हाथ लिखता है । मेरा मुँह बोलता है । मेरी 
आँख देखती है । में बहुतसी वस्तुञ्मोंको तोड़ मरोड़ कर मन-मानी 
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बना लेता हूं। इसी प्रकार मुझ जैसे करोड़ों मनुष्य हैं जो मुझसे 
कुछ कम या कुछ अधिक कार्य कर रहे हैं । फिर इनके अतिरिक्त 
अरबों पशु पक्षी तथा कीट पतंग है, जो मेर बराबर काम नहीं 
करते परन्तु अपनी अपनी सत्तायें अलग अलग भली भांति 
दिखाते हैं । इस प्रकार असख्यों छोटी छोटी सत्तायें हमको मिल्लती 

। परन्तु इन सत्ताओं और उस सत्ता में भेद है जिसको हम 
समस्त सृष्टि में शासन करता हुआ पाते हैं। यह छोटी छोटी 
सत्तायें विशेष नियमाके भीतर ही अपना प्रभाव जमा सकती हैं । 
बस्तुतः उन सक्ताओं को उन नियमों का पालन, करना पड़ता है। 
बह नियमोंकी शासक नहीं किन्तु अनुचर हैं। जैसे यदि मनुष्यचाहे 
कि में घर बनाऊं तो उसे उन नियमों का जाननेकी आवश्यकता 
है जो घर बनाने में साधक होंगे । यदि थोड़ी सी भी चूक हुई तो 
घर न बन सकेगा । इन छोटी सत्ताओं या चेतन वस्तुओं में केवल 
इतना भेद है कि जड़ वस्तुएं बिना ज्ञान के सृष्टि के नियमों का 
पालन करती हैं| वह सृष्टि के वतंमान नियमों में से चुन नहीं 
सकती कि मैं इसका पालन करू और इसका न करूं। परन्तु 
चेतन सत्ताएं कईनियमों में से अपने लिये कुछ नियम चुन लेती 
हैं। ओर उन्हीं के अनुसार काम करतो है। जेंसे में यह जानता 
हूँ कि खेती के नियम पालने में खेत मे गेहूं पेदा कर सकूंगा इस 
लिये में इन दोनों में से अपने मन माने नियम चुन लेता हूं। 
चाहे खेती करू | चहे पान बनाऊं परन्तु लकड़ी अपने लिये 
नियमों का निवाचन नहीं कर सकती उसका चुनाव नियम स्थयं 


करते हैं।” आदि । 


समीक्षा:--आगे आपने स्वयं यद्द सिद्ध कर दिया कि इनका 
इनका कल्पित इश्वर जड़ है। क्‍यों कि आप के कथनाचुसार 
चेतन, नियमोंको अपने लिये चुन लेता है। अब यदि यह माने 
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कि इंश्बर ने अपने लिये कुछ नियम चुन लिये हैं, तथा उनका 
पालन करनेमें भी वह स्त्रतन्त्र हे, तो ऐसी स्वत्तन्क्षका प्रदर्शस बह 
क्यों नहीं करता | 

यदि कहो कि यह उनकी इच्छा हे तो इच्छा का कारण क्या 
है । अथवा कोनसी वह शक्ति है जो ईश्वर को नियत समय पर 
जगत रचना के लिय और प्रलय करने के लिये बाधित करती है 
तथा प्रतिक्षण भी नियत समय पर उसको नियमानुसार कार्य कर 
ने के लिये विवश क्यों हाना पढ़ता है। यह विवशता ही आपके 
कथनानुसार उसे जड़ सिद्ध कर रही है । तथा आपने जब जड़कों 
भी नियमों का पालन कतो मान कर यह सिद्ध कर दिया कि ईश्वर 
भी इसी प्रकार नियमों का पालन करता है | यदि आप कहें कि 
जड़ की तरह पालन नहीं करता है. तो कोई हृष्टान्त बतायें कि 
किस प्रकार पालन करता है। तथा क्यो पालन करता है ? आपके 
कथनानुसार गेहूं से गहें और चरण से चणा उत्पन्न होता है यह 
सम्पूर्ण संसार में नियम है । जिस प्रकार चोरी की सजा केद हे. 
यहाँ पर प्रश्न है कि जिस प्रकार चारी आदिकी सज|मे परचतंन 
दो सकता है उसी प्रक्र:र गेहूंसे गेहूँ बननेके नियमम भी परिवर्तन हो 
सकता है, या नही? यदि बह कर सकताहे तो आज तक कहाँ कहां 
किया ओर आ।गे कब करेगा | इत्यादि बता देना चाहिय। यदि 
नहीं कर सकता तो परतन्त्र ठहृरता है जो कि जड़ का लक्षण है । 

आगे आपने ऋत शब्द के अर्थ करने की कप। की है। “यह 
ऋत एक है इस ऋत के आधोन समस्त्र सृष्टि है। छोटे २ नियम 
एक एक शास्त्र या स|यंस अलग अलग बनाते हैं उसी प्रकार 
बड़े बड़े शास्त्र भी उस “ऋत ' के आधीन है | और यह ऋत 
अपार बुद्ध में निवास करती है जिसको आस्तिक लोग इश्वर 


कहते हैं । दे 
समं/क्ञाः--हम अत्यन्त नम्नता पूरक यह प्रश्न करना 
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चाहते हैं कि आपने यह जो ऋत का अर्थ किया है कह किस 
आधार से किय। है । बास्तविक बात तो यह है कि इस प्रकार के 
अर्थ करके ये लोग वेदों का गौरव बढ़ाना चाहते हैं. परन्तु परि- 
णाम उलटा निकल रहा है। श्रस्तु प्रकरण यह है कि यह ऋत 
डस अपर बुद्धि में निवास करती है, जिसको ईश्वर कहते हैं। 
पहली बात तो :ह है कि ईश्वर किसे कहते हैं यही अभी साध्य 
है | फिर उसकी अपार बुद्धि हे या नहीं यह भी साध्य और ऋत 
उससें रहता है यह साध्य तथा स्वयं ऋत क्‍या है ओर इस 
का अस्तित्व है या नही यही अभी तक साध्य हे । 


तथा र'ष्ट्र के जो नियम है उनको राष्ट्रने निमोण किया है इस 
का प्रत्यक्ष प्रमाण यह है कि राष्ट्र जब चाहे उन नियमोंमें परिवर्तन 
कर सकता है यदि किन्ही नियमों को इश्वर ने बनाया है तो प्रश्न 
उपस्थित होत है कि य नियस कब बनाये और क्यों बनाये, और 
इन नियम।में बह परिवर्तन क्‍यों नहीं करता । यदि कड़ो कि बनाय 
नहीं उसका स्वभात्र है. तो आपके कथनाहुस।र ही वह जड़ सिद्ध 
होता है। श्रतः ये सब बातें ईश्वरकों छिद्ध नहीं कर सकती | 
आगे आपने (ऋतं च सत्म च) यह मन्त्र दिया हे आपने ऋत के 
अर्थ तो “वह विशाल नियम जो समस्त विश्व पर शासन करता 
है? कर दिय। तथा सत्य के अथ आपने किय कि “सत्य वह 
शक्ति है जो उस नियमक्रे आधीन रहने के लिये संसार की प्रत्येक 
वस्तु तथा घटना को बाधित करती है.। जिस प्रकार सांसारिक 
द्रबार। में नपणाधीश निश्चय करता है कि अमुक मनुष्य को यह 
ढण्ड दिया जाये और पुलिस उसको दण्ड देती हे, इसी प्रकार 
ऋत को रखने वाली बुद्धि का नाम 'अमिद्ध” है ओर सत्य को 
रखने वाली शक्ति का नाम “तपस” है । 


यह बुद्धि तथा शक्ति सांसारिक न्यायाधीश तथा पुलिस के 
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समान अलग अलग नहीं हैं किंतु एक सत्ताके दो गुण है। जिस 


को हम ईश्वर कहते हैं।इस प्रकार इश्वर एक ठहरता है 
अनेक नहीं।” 


समीक्षाः--बे दिक शब्दोंका इस प्रकार अनर्थ करके भी बेचारे 
ईश्वर की सिद्धि न हो सकी यही दुःखका विषय है। यदि आपके 
ही इन अनर्थोंकों स्वीकार कर लिया जाये और ऋत एबं सत्यको 
ईंश्वरकी दो क्रिया मान ली जायें तो भी आपने इसी प्रप्ठमें मन्त्रका 
अर्थ करते हुए लिखा है कि “ऋत ओर सत्य अभिद्ध' तथा 
तपस' से उत्पन्न हुएण।” आपने यहां ऋत' तथा सत्य का 
उत्पन्न होना लिखा है | तब यह सिद्ध हुआ कि इश्वरमें थ शक्तियां 
सर्वदासे नहीं हैं, अपितु उत्पन्न हुई हैं । कब उत्पन्न हुई हैं. इस 
प्रभक्ी आवश्यकता नहीं है। क्‍योंकि यहां सृष्टिका प्रकरण हे 
अतः उसी समय इश्वरमें ये शक्तियां पदा हागई। 

प्रश्न यहां यह है कि ये शक्तियां भावसे उत्पन्न हुईं या अभाव 
से | यदि भावसे तो यह सिद्ध होगया कि ये शक्तियां ईश्वरकी 
नहीं हैं अपितु अन्यद्रव्यकी हैं । और ईश्वरने उनसे मांग कर या 
बल प्रयोगसे लेली हैं। अथवा यह भी हो सकता है कि उन्हीं 
पदार्थोको (जिनके पास ये शक्तियां थीं) दया आ गई हो और 
उन्होंने ईश्वरको विना मांगे दे दी हो । यह भी संभव है कि ईश्वर 
ओर प्रकृति आदिके मेलसे यह शक्ति ईश्वरमें उत्पन्न हो गई हो । 
यदि ऐसा है तो ये शक्तियां विकृत कहलायेंगी ओर ईश्वर विकारी 
सिद्ध होगा | यदि अभावसे ही ये शक्तियां उत्पन्न होगई तो फिर 
ईश्वरकी आवश्यकता ही नहीं रहेगी । क्‍योंकि जिस प्रकार इेश्वर 
में ये शक्तियां अभावसे उत्पन्न हो गई उसी प्रकार अन्य पदार्थों 
में भी हो सकती हैं। क्‍योंकि अभावमें इश्रमें ही उत्पन्न करनेका 
कोई नियामक नहीं है। अभिप्राय यह है कि इश्वरकी सिद्धिके 
लिये जो जो युक्तियां दी जाती दें वे सब इईश्वरके विरुद्ध सिद्ध 


( ७६७ ) 


होती हैं। क्‍योंकि ईश्वर जैसी असंभव वस्तु को सिद्ध करने के 
लिये जितनी भी कल्पनायें की जायेंगी वे सब असंभव होंगी। 
उनको युक्तियोंसे सिद्ध करना नितान्त असस्भव है | 


क्या ईश्वर व्यापक है ? 

जो भाई देश्वरका सर्व व्यापक मानते हैं बे इश्वरकों निमित्त 
कारण नहीं कह सकते | क्योंकि यह नियम है कि निमिच्त कारण 
हमेशा एक देशी ही होता है । और वह कार्य आदि में व्यापक 
नहीं होत। । कार्यमें ज्ञो ठय्रापक रहता है उसे 'समवायी' ( उपा- 
दान ) कारण कहने है । जैसा कि लिखा हे--स्वसमवेत कार्योत्पा- 
दक॑ समवायि काग्णम । ? जिस कायमें कारणसमवेत रहता है. 
डसे समवार्या (डप.द।न) कारण कहते हैं। जैसे घटका मृत्तिकाके 
साथ समवाय सम्बन्ध है। घट मत्तिकासे कभी प्रथक नहीं रह्‌ 
सकता | अतः म्त्तिका घटका समवायी (उपादान) कारण हे। 
इसी प्रकार तनन्‍्तु पटका समबायी (उपादान) कारण हे। आदि 
आदि | अभिग्राय यह है कि यह सार्बतन्त्रिक सिद्धान्त हे कि 
उपादान कारण वह है जो कार्यमें व्यापक रहे और निमित्त कारण 
वह है जो कार्यमें व्यापक न रहे । अतः यह सिद्ध है कि निमित्त 
कारण बह है जं। कायमें उयापक न रहे | अतः यह मिद्ध है कि 
निमित्त कारण सबंधा अव्यापक व एक देशी ही होता है 


निमित्त कारण काये में व्यापक नहीं होता 


जे, एस, मिल. ने धर्म सम्बन्धी तीन "लेखों ( ॥]72८ 
855995 0॥ 7र८।६30॥ ) में इस प्रश्नकी मीसांसा की है। प्रश्न 
बस्तुत: गूढ ओर विचारणीय है । घड़ीका बनाने बाला घड़ीमें 
ह्यापक नहीं होता जिस पुस्तक को मैं लिख रहा हूँ उसमें में 
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व्यापक नहीं हूँ | पुस्तक पाठड़ों के हाथमें होगी और में कई 
कोसों पर दूर बैठा हूंगा। इंजनका बनाने बाला इंजनमें कहां 
व्यापक हांता है ? न कुम्हार ही घड़ेमें रहता है । परन्तु क्या घड़ा 
घड़ी. पुस्तक तथा इंजन अपना अपना काम नहीं करते ? यदि 
अअल्पक्ष कुम्हार का बनाया घड़ा उसको व्यापक्रता के बिना 
कई साल काम दे सकता है तो वह इडेश्वर जिसकी शक्ति तथा 
ज्ञान अपार बताया जाता है खडथ्टिके भीतर व्यापक रहनेके लिय 
क्यों बाधित किया जाय । बहुतसे वेदन्ती लोग इसालिये इश्वर 
को निमित्त कारण न मान कर उपादान कारण मानते हैं | 


इस लिय अनेक विद्वानों का मत है कि जिस प्रकार सूर्य एक 
विशेष स्थान पर हे परन्तु उसका प्रकाश समस्त भूमण्डल 
पर जाता है. उसी भांति ईश्वर विशेष स्थ।न पर है. परन्तु उसका 
प्रकाश समस्त सृष्टि में डपस्थित हे | इस प्रकार इश्वर स्वतः तो 
व्यापक नहीं है किन्तु प्रकाश रूपसे व्यापक है । 


इस पर आप लिखते हैं कि “सबसे पहल हम इस बात 
की मीमांसा करते हैं कि निमित्त कारण कार्य में व्यापक द्वाता है 
या नहीं | इतनी बात तो शायद सभी को माननीय है कि जहाँ 
कता नहीं वहाँ वह कोई क्रिया भी नहीं कर सकता | मेरा उसी 
वस्तु पर वश और अधिकार है जो मेरे हाथ में है । जहाँ 
मेरी पहुंच नहीं, वहाँ मेर द्वारा कोई क्रिया भी नहीं हा 
सकती । कभी कभी ऐस। होता है कि एक क्रिया में कई छोटी बड़ी 
क्रियायें सम्मिलित होती हैं उनमें से एक क्रिया एक पुरुष करता 
है । और शेष अन्य पुरुष | परन्तु कथन मात्र के लिय नाम एक 
का ही होता है । यह केवल कहने की शेली है । व'स्तविक बात 
नही, जैसे कहते हैं कि ताजमहल का निर्माता शाहजहाँ था । 
वाजमहल का निर्माण एक क्रिया नहीं हे किन्तु सहसत्रों या लाखों 
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छोटी छोटी क्रियाओ्ों का एक समूह है। इच्छा शाहजहां ने की | 
रुपया देने के लिये आज्ञा शाहजहां ने दी । नकशा एक या अनेक 
विश्वकर्माओं ने बनाया होगा। इंटेंया पत्थर अन्य कर्ताओं ने 
उत्पादन किये होंगे । इस प्रकार यद्यपि शाहजद्ाँका नाम है तथाषि 
लाखों मनुष्योंने क्रियायें कीं और तब ताजमल घना इन क्रियाओं 
में से जों क्रिया शाइजहां ने की उस क्रिया के समय और देश में 
शाहजहोँ उपस्थित था। जो अन्यों ने की उसके साथ वे अन्य 
उपस्थित थे ; यदि उनमें से एक की भी उपस्थिति न होती तो बह 
क्रिया न होती और ताजमहलके निर्माणमें बाधा हो जाती |” आदि 


समीक्षा--यहां प्रश्न यह था कि निमित्त कारण कार्यमें व्यापक 
होता है या नहीं ? इस प्रश्नको छूबा तक नहीं कये/कि इस विषय 
में हमने जो युक्तियां दी थी वे इतनी प्रबलथी कि उनका समाधान 
असम्भव है। अतः आपने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है 
कि- जो क्रिया करते हैं उनमें वे अवश्य व्यापक होते हैं ।” प्रतीत 
होता है कि थोड़ी देर के पश्चात्‌ ही आपको इस कथन की निस्सा- 
रता का बोध हो गया. इसी लिय आपने आगे लिखा है कि-- 
इस लिय यह सिद्ध हेकि नि्मित्त करण क्रियाके साथरहता 
है | बस्ततः क्रिया उसी समय तक होती है जब तक कि निमित्त 
कारण उपस्थित है ।” प्रू० १६० 


उपरोक्त दोनों लेख परस्पर विरुद्ध हैं. क्योंकि साथ रहना और 
व्यापक होना एक नहीं हैं । आगे यह लिख कर कि “क्रिया उसी 
समय तक होती है जब की निमित्त कारण उपस्थित होता है ।” 
एक प्रकार की निराशा उत्पन्न की है, क्योंकि हम को आप से ऐसे 
तक हीन लेख की सम्भावना नहीं थी | हम प्रत्यक्ष देखते हैं. कि 
कुम्दार की अलमुपस्थिति में भी चाक में क्रिया होती है | जिस घड़ी 
का आपने रृष्ठान्त दिया है उस में भी एक बार चाबी देने पर 
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चाबी देने वालेकी उपस्थिति बिना भी उसमें क्रिया होती रहती है। 
सारांश यह हे कि आपने इस लेखमें शब्दाडंबर के सित्रा एक भी 
युक्ति नहीं दी है। यदि निमित्त कारणको भी कार्यमें व्यापक मान 
लिया जाय ( जो कि असंभव है ) तो निमित्त कारणमें और उपा- 
दान कारणमें भेद ही क्‍या रहेगा । 

दार्शनिकोंक। यह निश्चित सिद्धान्त हे कि--समवाय सम्बन्ध 
( नित्य सम्बन्ध ) व्याप्य व्यापक सम्बन्ध समवायी कारण के 
साथ ही कार्य का होता है, जैसा कि हम प्रथम सिद्ध कर चुके हैं। 

तथा च ईश्वर को ब्यापक मानने पर जीव ओर प्रकृति की 
सत्ता ही नहीं रह सकेगी । इस बातकों आय समाजके अनुपम 
बेदिक विद्वान पं० सातवलेकरजी ने ही 'ईश्वरका स।क्षात्‌ कार! 
नामक पुस्तकके प्रथम भाग में स्वीकार किया है । जिसको हमने 
इसी ग्रन्थके प्र० ३३८ पर उद्धृत किया है। पाठक वहीं देखनेका 
कष्ट करें । 


भय, शंका, लज्जा, 


दयालु--आगे आपने इश्वरको दयालु सिद्ध करने के लिये 
कुछ प्रश्न लिख कर उनके उत्तराभास देनेका प्रयज्ल किया है । 
श्राप लिखते हैं. कि “इश्वर कल्याणकारी हे। कल्याणकारी का 
ही दूसरा नाम भला, सत्‌ अथवा दयालु या न्यायकारी है । यह 
सब गुण भलाई से ही सम्बन्ध रखते हैं। बस्तुतः भाव एक ही 
है | अवस्थाओंके भेदसे शब्द भिन्न भिन्न हो गये हैं। इनकी 
व्याख्या आगे की जाबेगी। 

सष्टिके नियमोंसे भलाई का इतना भ्रवल प्रमाण मिलता है 
कि बहुतसे बिचारशीक्ष पुरुष इसीको इश्चरके अस्तित्वका प्रमाण 
मानते हैं। ऋषि दयानन्दने सत्यार्थभकाशमें लिखा हैः--- 
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“ जब आत्मा मन इन्द्रियोंको किसी विषयमें लगाना वा 
चोरी आदि बुरी वा परोपकार आदि अच्छी बातके करनेका जिस 
क्षण में आरम्भ करता है उस समय जीवकी इच्छा ब्लानादि उसी 
इच्छित विषय पर भ्रुक जाता है | उसी क्षणमें आत्माके भीतरसे 
बुरे काम करनेमें भय शक्का और लज्जा तथा अच्छे कामोंके करने 
में अभय. निःशछ्ुता और आनन्दात्मव उठता है वह जीवात्माकी 
ओरसे नहीं किन्तु परमात्माकी ओरसे हे और जब जीबात्मा 
शुद्ध होकर परमात्माका विचःर करनेमें तत्पर रहता है उसको उसी 
समय दोनों प्रत्यक्ष होते हैं” सत्यार्थश्रकाश ( सप्तम समुल्लास ) 


यहां इंश्वर सिद्धि का प्रकरण था ' अतः ज्ञात होता है कि 
स्वामी दयानन्द ईश्वरके अस्तित्वका एक प्रमाण यह भी समभतते 
थे कि मनुष्यके अन्तःकरणमें उचित ओर अनुचित में भेद करने 
की एक शक्ति है जो इंश्वर प्रदत्त है। अंगरेजीमें इसीको कांशेन्स 
(०००४९०९7००८) के नाम से पुकारत है । 


“कुछ ग्रन्थकारोंने सदाचार सम्बन्धी नियमकों जो मलुष्यके 
अन्तःकरण (000802९॥0८) द्वारा ज्ञात्त हो सकता है इंश्वर 
अस्तित्वका सबसे बड़ा प्रमाण माना है। उसकी दृष्टिमें अन्य 
प्रमाणोंकी आवश्यकता ही नहीं रहनी । जिस कार्ट ( हटा ) 
ने अपनी तक बुद्धिस यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया था कि 
जितना मनुष्य अपनी तक शक्ति का इश्वर विषयमें प्रयोग करता 
जाय उतना ही वह भूल भुलइयोंमें फंसता जायगा, उसी काण्टको 
यह भी मानना पड़ा कि व्यवहारिक बुद्धि ओर अन्तःकरण द्वारा 
ईश्वरकी ऐसी साक्षी मिलती है कि सन्देहबादके लिये कोई स्थान 
नहीं रहता । सर बिलियम देमिल्टनने भी यही माना है कि इेश्वर 
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अस्तित्व तथा जीवके अमर होनेका यही उच्चतम प्रमाण है. कि 
मनुष्यमें आचार सम्बन्धी ज्ञान प्राप्त करनेकी योग्यता है। डा० 
जोन न्यू मेन अन्तःकरण को धर्मका मूलाधार बताते हैं । उनका 
अ ग्रह है कि प्राकृतिक धर्मके सिद्धान्तों को इसी मुख्य नियम के 
आधार पर निश्चित करना चाहिये। जमनीके जीबित आस्तिक- 
बादी डाक्टर शेंकिलने अपने समस्त आस्तिकवादकी आधार 
शिला अन्तःकरण पर ही रकखी है । उनका आरम्मिक सिद्धान्त 
यह है कि अन्तःकरण आाःत्माकी धर्म सम्बन्धी इन्द्रिय है। और 
उप्रीसे हम इश्वरका प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं” 

( फ्लिण्टका आस्तकबाद प्रू० २१० ) 


समीक्षा:--यहां परस्पर विरुद्ध बातोंका इतना आधिक्य हे 
कि कुछ कहा नहीं जाता । प्रथम ता सत्यार्थ प्रकाशके प्रमाणसे 
यह सिद्ध किया कि चोरी आदि पाप हैं और परोपकारादि पुरय 
अथवा जिस कार्य में करने से ईश्वर की ओर से अन्तःकरण में 
भय, शंका, और लज्जा उत्पन्न हो वह पाप है। इसकी पुष्टि भी 
अनेक प्रमाणों से कर दी है । तन्‌ पश्चात्‌ आपको पाप और पुर्य 
के इस लक्षखमें अनेक त्रुटियां दीखन लगी। अतः आपने कहा 
कि स्व॒तः न तो कोई काम पाप ही है और न पुण्य ही। आपने 
अपने इस सिद्धान्तकों सिद्ध करनेके लिये भी एड़ीसे चोटी तकका 
पसीना बहा दिया | संभव है जब आप यह लिख रहे थे, उधर 
ईश्वरका ध्यान चला गया अ्रतः उसने उसी समय आपके अन्‍्तः- 
करणमें मय. शंका, लज्ञा, आदि उत्पन्न कर दी हैं। अतः आपने 
पुण्थका लक्षण बनाया कि “जो अन्तिम उद्देश्य की पूष्ति करने 
बाला हो। तथा जो इसके विपरीत है बह पाप है ।” 


यहां यह प्रश्न शेष रह गाया कि श्रन्तिम वरह्देश्य क्या है यह 
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केसे जाना जाये ? जब तक इस उद्देश्य का ज्ञान न हो उस समय 
तक पाप ओर पुर्य का ज्ञान नहीं हा। सकता, इस अजस्थामें जीव 
जो भी काम करता है उस का उत्तरदायित्व जीव पर नहीं होना 
चाहिये, क्‍यों कि उसको आज तक पुण्य को न तो यह परिभाषा 
बताई गई और न अन्तिम उद्देश्य ही । 


आपने आगे लिखा है कि “ईश्वर ने संसार में पाप क्यों 
उत्पन्न किया ? इस प्रश्न का रूपान्तर यह होगा कि ईश्वर ने 
मनुष्यों को अन्तिस उद्द श्य का और उसके साधन पाप करनले या 
न करने को स्वतन्त्रता क्‍यों दी १”? 

इस रूपान्तर को बनानेके लिये इस पुस्तक के इतने प्रृष्ट काले 
किये। तथा अपनी सारी विद्वत्ता खच की है ९ श्री मान जी इस 
प्रश्न का रूपान्तर यह है कि ईश्वर ने जीब मात्र को पाप और 
पुण्य का स्पष्ट शब्दों में ज्ञान क्यों न कराया ? तथा पुण्यात्मा बन 
ने के लिये क्‍भ्राणियों को साधन सम्पन्न और स्व॒तन्त्र क्यों नहीं 
बनाया ? इस में तीन बाते हैं ( १) प्राणी मात्र को ज्ञान न देना । 
| २) साधन सम्पन्न न बनाना । ( ३) सख्रतन्त्र न करना | पहली 
बात ज्ञान का न देना तो प्रत्यक्ष ही है यदि कह। कि वेदों का ज्ञान 
दिया है. तो एक भारी भूल है क्‍यों कि वेद इश्वर प्रदत्त नहीं है । 
इसको हमने “बेदिक ऋषिवाद' नामक पुस्तक में सेकड़ों प्रमाणों 
ओर युक्तियो से भा मिद्ध किया है। यहां भी संक्षेप से आगे 
कहेंगे | यदि यह माना भी जाये कि वेद ईश्वरोय श्लान हे ता 
कु न आदि खुदा का इलहाम ठहरेंगे, अ्रस्तु दूसरी बात है जीबों 
को साधन सम्पन्न न करना । यह भ, प्रत्यक्ष है। क्‍योंकि कोट, 
पतंग, पशु, पक्षी आदि अनन्तों जीबों के पास तो पाप ओर पुर्य 
को ज,नने के साधन बुद्धि आदि नहीं हे यह तो निविबाद ही है। 
शोथ प्रश्न रह गया सनुच्यों का। इन अरबों मनुष्यों में करोड़ों हैं 


| 
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तों ऐसे देशों तथा कुलों में या जातियों में उत्पन्न कर दिये गये हैं. 
जो पशुओं जैसी ही है । उन्होंने भी धर्म और अधर्म को आज 
तक नहीं जाना है । यदि जाना है तो पाप को ही पुण्य जाना है । 
उन कुलों में इश्वर का मनुष्यों को उत्पन्न करना यह सिद्ध करता है 
कि ईश्वर जीबों को क्रूर पापी, अज्ञानी बनाना चाहता है। आप 
के अन्तिम ध्यय को तो आपने ही स्त्रय॑ नहीं समझ! है यदि 
समभते तो इस प्रकार की पुस्तक करा न लिखने, शेष रह गया 
स्वतन्त्रताका प्रश्न सा तो ऐसी ही स्त्रतन्त्रता है कि जेसे कि किसी 
के हाथ पर बांध कर गेर दिया जाये और उस से कहा जाये कि 
अब तू भाग ने में स्वतन्त्र है । अथवा सम्पूर्णानन्दर्जीके कथनालु- 
सार हाथ पर बांध कर समुद्र में डाल दिया जाये और फिर 
डससे कहा जाये कि तू अपने वस्त्र भिगाने और न॒भिगोने में 
स्वतन्त्र है। इसी प्रकार आप भी मनुष्य को स्व्रतन्त्र बताते हैं । 
“सपनों जा” दाशनिकका यन्त्र इसीके आधार पर है कि स॑सारमें 
स्वतन्त्रता नहीं है। उसका कथन है कि संसारमें कहीं भी स्व्रतन्त्रता 
नहीं है | सब कुछ अपने कारणों द्वारा नियन्त्रित या निधोरित है 
जीबोंके व्यापार भी स्वतन्त्रता पूर्वक जहां हैं । 


तथा आज़ हस्तरेखा विज्ञानने तथा शारीरिक विज्ञानने यह 
सिद्ध कर दिया है कि जो मनुष्य चोरी ज्यादि करते हैं उनके 
शरीरकी रचना ही ऐसी होती है जिससे उनका स्त्रभाव ही बेसा 
हो जाता है। इसका विशेष वर्णन हम कमंफल प्रकरणमें कर 
चुके हैं | अतः यह सिद्ध है कि मनुष्य स्तरतन्त्र नहीं है। जब न 
तो उप्तके पास साधन है और न यह स्व॒तन्त्र ही है फिर जो भी 
पाप, अत्याचार आदि बह करता है. उसका उत्तरदायित्व इश्वर 
पर आता है। रह गई भय, शंका, और लज्जाकों बात । यदि 
बास्तवमें ऐसी बात है कि इनको इंश्वर उत्पन्न करता है. तब तो 
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यह स्वय सिद्ध हो जाता है कि देश्वर ही इन सब पापोंकी जड़ है। 
क्योंकि अनेक पापियोंके दिलमें वड़ पापके लिये उत्साह और 
आनन्द उत्पन्न करता है जैसे मुसल्मानोके दिलमे कुरवानीके लिए 
तथा हिन्दुओंका कत्लेआम करनेके लिये तथा हिन्दुओऊे दिलोमें 
मुसलमानोको सारनेके लिये | एवं जितने भी आदमी दगोमे मार 
गये हैं बे भी सब उत्साह और आनन्दसे सार गय हैं। अनेक 
जगली जातिया हैं जिनमें व्यभिचार आदिकों बुरा नहीं माना 
जाता अत* वे लोग उन पापाको निशक होकर करते हैं। चकरोते 
के पास ही पहाड़ी जातिमे बढ़े भाहकी स्था ही अन्य सब भाइयों 
की स्त्री होती है । वे लोग न तो इसको पाप ही सममते हैं और 
न इस कार्यके लिये उनके हृढयमें भय शका व लज्जादि ही उत्पन्न 
होते हैं। इसी प्रकार मासाहारकों धर्म मानने बालोकी अन्रम्था है । 
अ्रत यह कहना कि पाप करते समय इेश्वर भय शक्ता व लज्जा 
आदि उत्पन्न कर देता हे विल्कुन्त निराघार है । चस जब पुण्य या 
पाप ओर सदाचारक! कोड व्याख्या ही आप नहीं कर सकते तो 
सदाचार ही सश्टिफ़ा उद्देय किस आधार पर सिद्ध किया जा 
सकता है | यदि उपरोक्त श्श्न न भी उठायें तो भी यह प्रश्न होता 
है कि जब सष्टि रचनेका उद्देश्य सदाचार ही है ता आज तक 
ईंश्वरकों इस उद्श्यकी पर्तिमें सफचता क्‍या नहीं मिली । आदि 
अनेक शकाये है जिनका समावान करना असम्भव है। बा० 
सम्पूर्णोनन्द ज! शिक्षा मन्‍्त्री यू. पीठ ने इन प्रश्नों पर प्रकाश 
डाला है उसको हमने 'कर्मफल ओर इश्वर' प्रकरण मे लिस्ा है 
पाठक वहा देख सकते हें | 


दुःख 


इस बातका कौन विरोध कर सकता है कि ससार दुःख 


( ८०८६ ) 


ओर पीड़ाका स्थान है ? बड़े से बढ़े अस्तिक तक यही कहते हैं. 
कि संसार असार है, संसार दुःखमय है और देश्वर का बनाया 
हुआ है, तो दुःख भी इईश्वरने ही बनाया होगा। फिर उसको 
कल्याणकारी केसे कह सकते हैं ? संसारमें सुख है कहां ? कोई 
पुत्रके शोकमें रोरहा है, कोई विधत्रा पतिके वियोगमे चिल्ला रही है 
कोई पुत्र अनाथ होकर सिसकता फिरता है। यदि संसारके 
साज्ञात्‌ नरक होनेकी साक्षी देखनी हो तो प्रात: काल ही अ्रप- 
ताल्लोंकी सेर कर आया करो । कैसी केसी भयानक बीमारियां 
मनुष्यके शरीरमें उत्पन्न हो सकती और हुआ करती हैं। फिर 
कहीं रोग है, कहीं दरिद्रता हे. कहीं कलह है कहीं मित्र वियोग है. 
इस पर भी आस्तिक कहते हैं कि ईश्वर कल्याणकारी हे तो यह 
दुःख किसने उत्पन्न कर दिय्र। था । दुःखकी उत्पत्ति किसी औ रने 
की और सुखकी किसी और ने. क्या सचमुच आधी सृष्टि अक- 
ल्याणकारी शैतान बनाता है और आधी कल्याणकारी ईश्वर ? 
क्या ईश्वर इतना निवंल है कि शेतान इश्वरकी इच्छाके बिना 
भी दुःख का प्रचार ओर प्रहार कर ही जाता है और ईश्वर की 
कुछ बनाये नहीं बनती । क्या जिस ग्रकार दुबंल राजाके राज्यमे 
विद्रोही छापा मारे बिना नहीं रहते इसी प्रकार इश्वर की प्रजा में 
शैतान की दाल गल ही जाया करती है ? 


दुसरा प्रश्न यह है कि पाप इतना अधिक क्‍यों है ? क्या 
आ[स्तिक लोग स्वयं इस बातकी साक्षी नहीं देत कि संसार में 
घर्मौत्मा कम और अ्धर्मी अधिक है? सच्चे कम ओर कूठे 
अधिक हैं ! ईमानद/र कम और बेईमान अधिक हैं ? आस्तिक 
लोग कहते हैं कि धर्म पर चलना और तलवारकी धार पर चलना 
बराबर है . ऐस। क्यों है ? दयालु परमेश्बरने धर्म पथको फूलोंका 
मार्ग क्‍यों नहीं बनाया कि सभी धमोत्मा हो सकते ? क्या इश्वर 
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को ममुष्यों से ऐसा बेर था कि बह उनको धर्मात्मा होते देख नहीं 
सकता था ? क्‍या पोराखिक इन्द्रपुरी के इन्द्रके समान इश्वरको 
उन लोगोंसे ईषों हाती है जं। धर्म पथ पर चलकर इन्द्रासन भहण 
करना चाहते हैं. ? बस्तुतः सोचना चाहिये कि समस्या क्‍या है ? 
क्या पाप भी दु.ख के समान शेतान की कारोगरी है ? फिर 
ईंश्वरने उस शैतानकों बनाया क्यो जिसने इंश्वरकी समस्त कल्याण 
कारिता पर पानी फेर दिया ? या शैतान भी इश्वरके समान शक्ति 
संपन्न है जिसके आगे ईश्वर महाशयकी कुछ चलती चलाती नहीं? 


' दुःख ही प्राणियों की ए्णता का साधन है। अथोत्‌ इसका 
परिणाम श्रच्छा होता है। इस परिणाम से ही इसकी उपयोगिता 
स्पष्ट होती है. । यह उपयोगिता उस समय भी सिद्ध होती यदि 
पूणुंता का अन्त आनन्द न होता । मैं प्रमकता हूं कि पूर्णता स्वयं 
उच्चकोटीका साध्य ( प्रयोजन ) है । और जो दुःख इस भ्रयोजन 
की सिद्धि. करता है वह कभी बुरा नहीं हो सकता । इस आत्तेपके 
लिये चिन्ता करना ब्यर्थ है। मेरी समझ में नहीं श्राता कि प्राणि- 
बरग के जीवन का आदर्श वह सुअर हो जिसको भली भांति 
खिलाया पिलाया जाता हो. जिसे कुछ काम न करना पड़ता हो. 
आर बध करनेके लिय न बनाया गया हो । प्राणि वर्गकी शक्तियों 
के विकाश तथा उनकी प्रकृति की चन्नति के लिये जितने दुःख की 
आधषश्यकता थी उतना ही दिया गया है, जब हम कहते हैं कि 
प्राणियों का मुख्य उद्देश्य सुख की प्राप्ति है तो हम इश्वर की सृष्टि 
रचनाके प्रयोजनकी अवहेलना करते हैं.। यदि दुःख केवल पूर्णंता 
का ही साधन होता और सुख का साधन न होता ता भी यह 
ईश्वर की परम दया सूचक द्वोता परन्तु इससे तो और भी अधिक 
दयाका परिचय मिलता है कि दुःख न केवल पूर्णता का ही साधन 
है, किन्तु खुखका भी | जो दुःस्व प्रयत्न के लिये प्रेरणा करता हे 
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ओर जो दुःख प्रयत्न करने में होता है यह दोनों ही अन्त में 
आनन्द को प्राप्त कराने वाले होते हैं | शायद सुख के अनुभव के 
लिये दुःख का अनुभव आवश्यक है । शायद प्राणियोंके शरीर 
ही ऐसे बने हैं कि यदि वह दुःखका अनुभव न करले तो सुखका 
अजनुब्भ भी न कर सकते।” आदि, 


समीक्षा--योग दुशनके प्रणता पतंजली, मुनि कहते है कि--- 
“स्ंमेब दुःखं विवेकिनः अथधोत्‌ विवेकी पुरुष के लिये सांसारिक 
सुख भी दुखरूप ही हे । क्यों कि वे वास्तव में सुख नहीं हैं, 
अपितु सुखाभास है । इसी प्रकार संसार के सभी महय पुरुषों ने 
संसार का दुःख रूप बताया है। परन्तु आप कहते हैं कि संसार 
में दुःख आ।टे में नमकके बराबर है? इसके स्थानमें यदि यह कहत 
तो ठीक था कि संसार में सुख आटे में नमक के बराबर भी नहीं 
है । यदि संसार में किंचित्‌ भी सुख होता तो शात्रों में संसार 
त्याग का उपदेश और मोक्त श्राप्ति का प्रयत्न ही व्यर्थ था। अब 
प्रश्न रह गयाकि दुख सुखका कारण है, तथा उन्नति विकास आदि 
का कारण है। यद्द ता तव ठीक समझा जाता जब उन्नति प्राप्त 
व्यक्तियों को दुःख न होता क्‍यों कि जिस कार्यके लिये दुःख दिया 
गया उस कार के होने पर दुःख की. समाप्ति दोनो चाहिये । यदि 
कहो कि अभी तक विकास , ओर उन्नति पूरी नहीं हुई हे, तो इसकी 
कोई सीमा है या नहीं हे | तथा एक प्रश्न यह भी हे कि उन्नति का 
लक्षण कया है, और इसका उद्देश्य क्या है । तथ। ईश्वर ने इनकी 
उन्नतिका भार अपने ऊपर क्यों लाद लिया है? याद उन्नत करने 
का भार लिया ही था तो क्नादि कालसे आज तक वह जीबों की 
उन्नति क्‍यों नहों कर सका। अब आगे बहू इस काये को कर: 
सकेगा इसमें क्‍या प्रमाण है। अतः ऐसे अ्रयोग्य व्यक्तिका कर्तव्य 
हे कि.इस उत्तरवायित्व से परांडमुखर हो जाये यदि दुःख कर्मों का 
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फल है तो ईश्वर इस फल देंने में क्या करता है। यदि कद्दो फल 
देता है तो प्रश्न यह है कि इंश्चर इस मामले मे क्‍यों पडता है 

उसका अपना कुछ स्वार्थ है या बिना ही प्रयोजन के कार्य करता 
रहता है'। यदि कहो कि जीबो की भलाई के लिये ऐसा करता है 
तो वह भलाई आज तक क्यो न हो सकी ? श्त्यादि अनेक प्रश्न 
हैं। आगे आपने विच्छू के डक शेर का पजा सर्पका निष व दनन्‍्त 
आदि का प्रयोजन बताया है--- कि उसस शिकार को कट्ठ कम 
होता है” इस प्रयोजन का ज्लान उस समय होता जब ईश्वर को 
भी शिकार बना दिया जाता और शिकारी उसकों मारता और जब 
वह शिकायत करता तो उससे कहा जाता कि घबर ओ मत यह 
दु ख तेरी चैज्नति के लिये है । 


इसीसे तुमे सुख प्राप्त हागा । तर बिकाश का मार्ग हा यह है 
ओर हर्म तेरे को दु ख भी अल्पमा ही दत हैं। अ्रभिप्राय यह है 
कि संसार में भयानक पाप है ओर घार नारकाय दु ख है. यह 
सिद्ध हैं। अब यदि इंश्वर को ज़गत कता माना जाय तो बहा इन 
पापों का और इन दु खो का उत्तरदाया हाता है । 


आगे आप लिखत हैं. कि-- सम्राटका अपने नोकरों के 
मस्तिष्को पर कुछ भी वश नही हैे। इसी प्रकार इश्वरका भी उसने 
सत्ताओं पर बश न होत। और वह उसकी सृष्टिकों उल्लट पुलट 
कर डालते जैसा बहुधा सम्राटके चाकर कर देत हैं। ओर जिसके 
लिये सम्राटकों दण्ड देना पडता है । सम्राटके साम्नाज्यमे सेकडो 
बातें ऐसी हो सकती हैं जो सम्राटकी इच्छाके विरुद्ध होती है क्यो 
कि सन्नाट प्रजाके घटके भीतर ण्यापक नहीं होता। 

सृष्टिके अवलोकमैसे इतमी बातोंका पता चलता है-- 

(१) सृष्टि नियमानुकूल है । 

(२) नियमोंसे अपार बुद्धिका परिचय होता है । 
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(३) नियम अटल हैं । 

(४) ये नियम सूच्मसे सूक्ष्म वस्तु पर भी शासन करते हैं। 
ओर कोई वस्तु इनका उल्लंघन नहीं कर सकती | 

इस लिये सिद्ध है कि ईश्वर । 

(१) नियन्ता है । 

(+) श्वानवान अथान स्ज्ष है | 

(३२) एक रस है । 

(४) सूच्ष्मसे सूच्म ' अथात्‌ निराकार) ओर सर्बशक्तिमान 
हे ।” शअदि ४. 3७ ४ 

पहली तीन बातोंको तो सभी आस्तिक मानत हैं परन्तु चौथी 
बातमें बहुत मतभेद हे | यह मतभेद दूसरे रूप में उपस्थित किया 
जाता है । यों तो कोई आस्तिक इस बात का निषेध नहीं करता 
कि इश्वर सूच््म ओर सब शक्तिमान है । परन्तु इसके साथ साथ 
ही बहुतसे लोग मानते हैंकि ईश्वर साकार है या साकार होसकता 
है | निराकारबादियों और साकर बादियों का पुराना मंगड़ा है 
ओर इस .झगड़े के ऊपर ही अन्य बहुतसे मतभेद की नीव रक्‍्खी 
गई है। में समझता हूं । कि यदि यह झगड़ा सुलझ जाय तो 
संसार के बहुत से नास्तिक आस्तिक परस्पर मिल जाय॑ और 
बहुत से नास्तिक नास्तिकता छोड़कर आ।स्तिक बन जाय॑। परन्तु 
भिन्न२ मस्तिष्क भिन्न२ रीति से सोचते हैं । 

देखना चाहिये कि साकार का क्‍या अर्थ है ? आकार या 
आकृति का सम्बन्ध हमारी इन्द्रियोंसे है। साकार बस्तुको श्रांख 
से देख सकते और द्वाथ से छू सकते हैं । जो ऐसी बस्तु नहीं है उसे 
निराकार कह्ते हैं ।कि सृष्टि में दोनों प्रकार की वस्तुएं हैं । 
शतपथ आद्वाण १४।५।३।१ में लिखा है । 


इंवाव ब्क्षणो रूपे मृत चेवामू्तच | 


( ०११ ) 


अथोत--सृष्टि के दो रूप हैं। एक साकार और एक निराकार 
पानी जब भाप बन कर उड़ जाता है। तो निराकार हो जाता है 
क्योंकि दृष्टिमें नहीं आता । परन्तु जब भाप जम कर बांदज्॒ बन 
जाती है तो साकार हो जाती है। वायु निराकार है । 
क्योकि उसे देख नहीं सकते। आकाश निराकार है । अब 
प्रश्न यह होता हे इेश्वर निराकार है या साकार। साकार वस्तु 
अबश्य स्थूल होगी । सष्टिमें जितनी स्थूल बस्तुयेंदें सूच्म वस्तुओं 
में उयापक नहीं हैं। इसलिये या तो इश्वर को सब व्यापक न 
माना जाय या उसे साकार ८ माना जाय | साकार ओर सर्ब- 
व्यापक दोनों होना असम्भव है। यदि सर्व व्यापक नहीं मानते 
तो कर्ता भी नहीं मान सकते | यदि कत्तों नहीं मानते तो इश्वर 
ईश्वर ही नहीं रहता और आस्तिकताकी भित्ति धस्मसे गिरकर 
चकनाचूर हो जाती है| इस लिये आस्तिकों का इेश्वर को साकार 
मानना स्वयं अपने मत का खण्डन करना और नास्तिकों के सामने 
अपनी हंसी कराना है । 

समीक्षाः--यहां आपने सम्राट ओर इंश्बरका दृष्टान्त दकर 
लिखा है कि-...' राजा क्योंकि प्रजादिके हृदयमें व्यपक नहीं है 
इसलिये लोग उसकी इच्छाके विरुद्ध भी कार्य कर बेठते हैं. 
परन्तु ईश्वर सबके हृदयमें व्यापक है. अतः जीव उसकी इच्छाके 
विरुद्ध कार्य नहीं कर सकते” यही कारण है. अनेक विद्वानोंका 
यह कहना हेकि यह जगत किसी पतित आंत्माका काय है। क्‍यों 
कि वही सबसे प।पादि कराता है । तथा पाप स्वयं कराता है और 
फल इन निर्दोष बेचारे जीवोंकों दे देता है। जिस बातकेा आपने 
अति संक्षेपमें कहा है पुराणकारोने इसीके स्पष्ट शब्दोंमें कह।हेकि 


कारयत्पेष एवेतान्‌ जन्तून नाना शरीरगान । 
भृत्यानिष्टानिव सदा कर्माणी साध्व साधुनी ! 


( ८९१२ ) 


पानव॑ नरक॑ नेतुं समीच्छति महेश्वरः । 
एतान्‌ काश्यति स्कमी पापं कमंव केवलम । 
आत्मपुराण अ० ४-२३३-३४-३ ५४ 


अथांत्‌ जिस प्रकार स्त्रामी अपने नोकरोंसे कार्य कराता है. 
उसी प्रकार महेश्वर जीवोसे काम कराता है । जिनको नरक भेजना 
चाहता हे उनसे पाप कराता है, तथा जिनको स्वर्ग भेजना 
चाहता है उनसे पुर्य कराता हे । 


आगे आपने सृष्टिमं जिन बातों को बताया है वे सब बातें 
इंश्वर में भी सिद्ध है यथा -- 

(१) इंश्वर नियमानुकूल है। 

(२) नियम अटक्ष है । 

(३) ये नियम इंश्वर पर शासन करते हैं अथोत इनके अनु- 
कूल इश्वरकों काय करना पढ़ता है। 

इसलिय सिद्ध है कि इंश्बरका काइ नियन्ता है । यदि कहो कि 
इंश्वरमें नियम स्वाभाविक हे उसका कोई सियामक नहीं है तो यही 
मानने में क्या आपत्ति है कि ये नियम जगतमें भो स्वाभाविक हैं 
उसका भी कोई नियामक नहीं है | यदि कहो कि नियम चेतन कृत 
होते दे तो भी ठीक नहीं क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखा कि जलका 
नियम दे नीचेकी जाना तथा अप्निका नियम है ऊपरको जाना। 
इत्यादि प्रत्येक जड़ पदर्थमें नियम है। आगे आपने साकार ओर 
निराकारका प्रकरण प्रारम्सम किया है। यहां आपने जो वस्तु चक्तु 
इन्द्रियसे देखी जा सके उसे ही साकार माना है जो कि निराधार 
है । आगे आपने एक श्रुति दी है जिसमें ब्रद्चा' आत्माके दो रूपों 
का कथन है वहां आपने ,जझ' के आर .छूष्छि कर दिये है. जो कि 


( ८१३ ) 


बिल्कुज्ष गल्लत है । वास्तवमें निराकार कोई द्रव्य नहीं होता है, यह 
एक भिथ्या कल्पना है । 


प्रथम तो आपने आकारका सम्बन्ध इन्द्रियोंसे बताकर लिखा 


कि 'साकार वस्तुकी आंखसे देख सकते ओर हाथसे छू 
सकते हैं। ” 


फिर अपने वायु ओर बिजली आदिको जो भ्त्यक्ष ही 
इन्द्रियोंका विषय है उनको भी निराकार कह दिया। ये परस्पर 
विरोध है | अतः स्पष्ट है कि आपका यह साकार और निराकार 
का बरणन भी भ्रम मात्र है | 7ह गया इश्वरके साकार और निरा- 
कारका प्रश्न सो प्रथम तो इंश्वरका अस्तित्व ही सिद्ध नही है तो 
साकार ओर निराकारका प्रश्न ही उपस्थित नहीं होता । 


प्रलय 


जगत को उत्पत्ति से प्रथम प्रलय का सिद्ध होना आवश्यक 
है | हमारा रढ़ विश्वास है कि जेंदिक साहित्यमें जहाँ सृष्टि उत्पत्ति 
का बिरोध किया है. वहां इस वर्तमान विश्व की प्रलय हो जायगी 
इसका भी विधान नहीं है । वाम्तवर्मे प्रलयका अर्थ है किसी प्रान्त 
बिशेष की भूमिका कुछ दिन के लिये बसने योग्य न रहना 
अथवा जैसा हम हिमालय की कथा में लिखचुके हैं, किसी समुद्र 
के स्थान पर पबंतादि का हो जाना अथवा प्रथित्री को जगह पर 
समुद्र का हो ज़ाना। बस इसी खण्ड प्रलय का नाम शास्त्रों में 
प्रलय है । ऐसी प्रलयको जेन शास्त्र मी मानते हैं। ऐसी प्रलय का 
का इतिद्दास भी मिलता है । यह जलभ्रल्लय नृह”की किस्तीके नाम 
से7सिद्ध है । बेदिक साहित्यमें यद्द कथा” मनु”के नामसे प्रसिद्ध है । 


( ८श्छ ) 


जेन शाख्र और प्रलय 


एवं गच्छति काले5स्मिन्नेतस्थ परमावधो, 
निःशेष शेषामेतेषां दुशरीरमिव संक्यम्‌ ॥४४६॥ 
अति रुक्षा धरा तत्र भाविनी स्फूटिलस्फुटम, 
प्रलयः आणिनाम्रेवं ग्रायेशापि जनिष्यते ॥४४५२॥ 
तेभ्यः शेषजनाः नश्यन्ति विषाग्नि वर्ष दग्धमही, 
एक योजन मामत्रपधः चूर्णी क्रियते हि कालवशात्‌८ ६ 
त्रिलोक सार 


अरथीत्‌--- छठे काल के श्रन्त में अप्नि विषादि की बषों से 
तथा श्रत्यन्त रुक्त हवाके चलनेसे इस भारत बर्ष में प्रलय होगी । 
उस मे प्रायः सभी जीव नष्ट हो जायेंगे | कुछ मनुष्यादि के जोड़े 
पव॒॑तों में शेष रह जायेंगे। उनसे पुनः सृष्टि उत्पन्न होगी। इस 
प्रलय में यह प्रथिवी भी एक योजन गहराई तक नष्ट हो जायगी। 
आदि । अब मनुकी नौका वाली प्रलय का कथन करत हैं । 


मनु ओर प्रलय 
अथववेद, कां० १८ सूक्त ३€ मन्त्र ८ में-- 
यत्र नाव प्रश्न शन यत्र हिमवतः शिरः | 


तत्रामृतस्य चच्चणः ततः कुष्टो अज्ञायत | 

इसका अभिप्राय यह हैकि जहाँ मनुकी नीकाठहराई गईथी बह 
हिमालयहै वहाँ पर कुष्ट श्रौषधि उत्पन्न होतीहे | कई बिद्वान उसको 
नहीं मानते ने कहते हैं कि यहाँ यह पाठ इस प्रकार का है (न 
अव प्रश्न शन ) जिसका अर्थ जहां स्खलन नहीं होता ऐसा है । 


( ८९१५ ) 


अथात्‌ जहां से गिरना नहीं होता ऐसा मुक्ति स्थान है । परल्तु 
सम्पूर्ण सूक्त को देखने से ज्ञात होता है कि यह बात ठीक नहीं 
क्योंकि यहां कुष्ट ओषधि का वर्णन है नकि यह मुक्ति का। यह 
ओआषधि हिमालय पर उत्पन्न होती हे तथा मनुकी नौका भी हिमा- 
लय में लेजाकर बांधी गई थी । यह कथा शतपथ ताक्षण का 
१।८। १। १ में इस प्रकार आगई है कि मनुमहाराज एक समय 
नदी किनारे तर्पण कर रहे थे. उनके ह/थ में एक मछली आगई 
मछली ने कहा कि आप मेरा पालन करे में आपको पार उतारूंगी 
मनु ने कहा तू केसे पार उतारेगी, तो उसने कहा अभी प्रलय होने 
वाली है डस समय मैं तेरी प्रजा की रक्षा करूंगी. इस पर मनु ने 
एक बहुत बड़ा जहाज बना लिया तथा जब प्रलय हुई तो उस 
नाव को मछली के सींग के साथ वांध दिया, वह मछली उसको 
लेकर हिमालय चली गई। मत्स्य पुराण में इसी कथा को बिस्तर 
पूबेक लिखा है, तथा डस मछली को वासुदेव का अवतार बना 
दिया है । मत्स्य पुराण की जो प्रलय है अथोत्‌ उस समय की 
प्रलय का जद्दां जैसा वर्णन है बसा ही जैन पुराणकारों ने माना 
है । इसी मनु की कथा का ऐसा ही उल्लेख कुरान वाईविल आदि 
ग्रन्थोंमें है । वहां “नह” का किश्ती प्रसिद्ध है। वाईबिल में लिखा 
है कि इंश्वरने देखा कि प्रथ्वीपर पाप बढ़ गया है तो बह पछताया 
ओर उसने सब प्राणियों के नाश को ठान ली । परन्तु उसकी 
कृपा दृष्टि नृह पर भी अतः उसने नृह से कद कि तू एक नोका 
बना हम प्रलय करेंगे। अतः तीसहाथ लम्बी तथा ५० हाथ चोड़ी 
और ३० हाथ ऊंची नोका बनाई गई। भ्रल्लय हुईं और नौकामें 
एक जोड़ा सब जीवों को बेठाया प्रलय हुई | सब प्राणी मर गये 
केवल उस नौका के प्रणी जीते रहे । मनुष्यों में केवल न्‌ह और 
उसकी स्त्री जाति जीती रहीं जिससे पुनः सन्‍्तति चली | मुसल- 


( ८१५६ ) 


१4 
मानों के यहा भी ऐसी ही कथा है। बर्णनशेस्री का मेद है नृह' 
ओर उसका सारा कुठुम्ब बच गया तथा नौका जूदी पहाड़ की 
चोटी पर जाकर ठहरी । इसी प्रकार ससार के सभी धर्मों में तथा 
जातियों में इस प्रलय का बणन है । 


8 9) चीच वाले इसको फोई का प्रल्यय कहे हैं। (<) यूनान॑ 
वालों के यहा इकेल्लियान। (३) असीरिया चिसुथ्‌ सके मामसे 
क्टते हैं। इसी प्रकार अन्य लोगो के यह! भी इस प्रलयकी कथा 
प्रसिद्ध है । असीरिया की पुरानी खुदाई मे इसका प्रमाण प्राप्त 
हुआ ! श्रत ऐतिहासिक विद्वान इसको १०००० हजार बर्ष से 
पूर्व की घटना बतलाते हैं. जो कुछ भी हो यह्‌ घटना सत्य है इस 
में सन्‍्देह करनेका कोई कारण नहीं है । यह प्रलय जैन माम्यताके 
अनुकूल है | सुना जाता है इस नहकी कब्र अयोध्यामें है । भस्त्य 
पुराणके अनुसार यह बेवस्थत मनु है परन्तु वहा लिखा है कि 
जब प्रलय समाप्त होगई तो स्वय मनु उत्पन्न हुए और 
पुन घश चला बवश्वत मनु सातवा मनु माना जाता है तथा 
स्वयभू सनु पहला मनु माना जाता है तो फिर यह स्वयमू मनु 
कहासे आ गये ? वास्तवमें तो इस मर्य पुराणने मन्वन्तरोकी 
कल्पनाको ही नष्ट कर दिया | अस्तु हमने इतने मनुओके प्रमाण 
उपस्थित किए हैं । (१) बैवस्वत (२) सावर्शि (३) स्वयभू (४) श्ली- 
मनु इन सबके विषयमे ही ऐसी कहावत है कि इनके नामसे बश 
चले तथा इनके नामसे भारतवर्ष प्रसिद्ध हुआ | सब १४ मल्नु हैं 
उनमें ७ सावश्णि हैं। यदि ऋग्वेदमे हम उनका वणन मानें तो सात 
शेष रह जाते हैं | उनमें सबसे पहला स्व्य भू ओर सातवा बैवस्व॒त 
अत, शेष ५ को भी ऐसा ही. समझा जा सकता है | अत १४ मनु 
और एक काश्यपकी ख्री मतु इन १५ व्यक्तिओंकां एक समान 
बर्शन मिलता है। अत यह प्रश्न स्वभावत उठता हे कि इनमें से 


( ८५७ ) 


किसको मानव मानुष, मनुष्य, आदि जातिका कारण माना जाबे। 
क्या ये सब कल्पना मात्र है। अथवा कुछ अन्य रहस्य है इत्यादि 
अनेक तक वितर्क पेंदा हो सकते हैं| इन सब पर गवेषणात्मक 
हष्टिसे बिचार करना चाहिये | यदि ऐतिहासिक विद्वान इस पर 
विचार करेंगे तो हमारा अनुभव है कि वे भारतीय प्राचीन इति- 
हासकी अनेक उल्मनें सुलक्ा सकेंगे। इसके अलावा जो प्रलय 
कही जाती है. उसका खण्डन तो मीमांसाचाय कुमारिलभट्टने 
अपने श्लोक बार्तिक ग्रन्थमें ही विस्तार पूवक दिया है | यथा:-- 


जिस प्रकार विज्ञानने यह्‌ सिद्ध कर दिया कि यह सम्पूर्ण 
जगत न कभी उत्पन्न हुआ और न इसका कभी नाश होगा। 
क्योकि न तो सतका कभी नाश होता है ओर न अभावसे काई 
वस्तु ही बनती है । अतः इस सत्स्त्ररूप ज़गतका भी कभी नाश न 
होगा । तथा न कभी ऐसा समय था जब यह जगत सबंथा 
अभाव रूप हो । इस विषयमें वेदिक प्रमाण हम पूर्व लिख चुके 
हैं। तथा उनका पुनः यहां लिखते हैं त|कि विषय ऋमश: आगे 


अमेथुनी सृष्टि 


अनेक युक्ति ओर प्रमाणों से हम यह सिद्ध कर चुके हैं. कि 

यह जगत नित्य है । जब यह सिद्ध हो चुका तो अब अमेथुनी 
सृष्टि का प्रश्न ही उपस्थित नदीं होता । परन्तु फिर भी हम अमे- 
थुनी दृष्टि के विषय में जो युक्ति दी जाती है उनको लिख कर उन 
पर विचार करते हैं। इस विषय पर सबसे नवीनतर जिचार आये 
समाज के प्रसिद्ध सन्‍्यासी नारायण स्वामी ने अपनी पुस्तक वेद 
रहस्य में प्रकट किये हैं क्रतः हम उन्हों को लिखते हैं । यथा-- 
“मलुष्यका स्वासाविक ज्ञान पशुओंसे कम है । गाय बेल आदि 


( दश्द ) 


पशुझो के बच्चे स्वभावतः सेरना जानते हैं. परन्तु महुष्य सीखे 
बिना नहीं तेर सकता । कलुष्यों को पशुओं से जो /विशेषत आल 
है, उसका कारण यह है कि वह नेमितिक झान प्राप्त करने ओर 
प्राप्त करके उसकी चृद्ध करने की योग्यता रखता है। यही नेजि- 
सिक शान, ममुष्यत्वकी भित्ती ऊची किया करता हे। इसी ग्रोक्कता 
का लगभग अभाव पशुआओको उच्च होनेसे रोक क्या कह्ताडे।श्वा- 
भाविक शझ्ञान जन्म सिद्ध होता है। परन्तु नेमिलित्तिक शान आशर्खो 
से आध्त किया जाता है | इस समय बह झाता, पिता व्यौर लध्यापक 
वर्गसे प्राप्त किया जाता है। परन्तु जगतके प्रारम्भमें जिसे छुनिया 
की पहली नस्ल कहा जाता है. अमेथुनी सृष्टि होने के कारण उसे 
कोई शिक्षा देकर नमित्तिक ज्ञान प्राप्त करने वाला नहीं होता था। 
इस सम्बन्ध में श्रमेथुनी सृष्टि का समझ लेना कदाबित्‌ उपयोगी 


होगा । अमेथुनी 
अमेथुनी सृष्टि 

महा प्रलय में जगत का भ्रत्यन्ताभाव हा जाता है | कार्य रूप 
मे परिणत प्रकृति का चिन्ह बाकी नहीं रहता, न कोई लोक बाकी 
रहता है। सूर्य चन्द्र आदि सभी लोकलोकान्तर कारण रूपी प्रकृति 
की गोद मे शयन करने लगते हैं । ऋग्वेद में इसी सत्‌ रज और 
तमकी साम्यावस्था अथचपा जगत के कारण रूप प्रकृति में छीन हो 
जाने के लिये “लमासीत्तमसागूद्मओ” ( ऋग्वेद १० | १२ | ३ ) 
कहा गन्रा है | प्रचलित विज्ञानन भी इस अद्षाभनल यवादका 
किया है । कलाशिय्स ( 86 प्रात छा च्ीट श्ाक्षजरीक्षा।- 
व्यफत्णफ ण॑ पथ ) ने तपको दो. भागोंगिं विक्रक किया है 
(१) अद्वारर्से कलस्थित ताप स्थिस्ताके साथ काक्रमों खाता रहता 
है। (९) दूसरा कामके त आते वाला ताप, अधिक से आधभविक 
होकानेली ओर अहृत्त . रहता है। इसकी अशुस्ति भीकल्की ओर 


( ८९६ ) 


होनेकने होली हे । यदू दूसरी शर्ति लक्परूपमें छ्लोकर शीतल्तता 
ऋप्त क्स्लुओसे बंटकर आगे ताप रूपमें काममें आनेके अयोग्य 
हो जाती है। पहले प्रकारका ताप काम में आने के अयोग्य हो 
जाती है | पहले प्रकारका ताप काम में आ-अकर कम होता 
रहता हैं और दूसरा काममें न आने वाला ताप, पहले तापके 
व्ययसे, बढ़ता रहता है । इस प्रकार श्रह्माण्ड की कठृत्व शक्ति 
दूसरे प्रकारके ताप रूप में परिवर्तित होती रहती है और काममें 
नहीं आया करती । यह काम होते होते जगत से शीत्तोष्ण के 
अन्तरों को दूर कर देती है और पूर्ण रूप से उन वस्तुओंमें समे- 
जिष्ट हो जाती हे जिन्हें गतिशून्य और काम के अभोग्य द्रव्य 
कहते हैं । ऐसा हो जाने पर प्राण्षियोंका जीवन और गति समाप्त 
हो जानी हे । जब यह दूसरा ताप पहले को समाप्त करके पूणता 
प्राप्त कर लेत्त हे तभी मद्याप्रलय हो जाता है । 


इस अबस्थाको प्राप्त हो जाने ओर नियत अवधि तक कायम 
रहनेके बाद जब जगत उत्पन्न होता है, तब प्रत्येक लोक क्‍या 
इगेर प्रत्वेक योनि क्‍या. नये सिरेखे बनती है। यहां लोक नहीं 
किन्तु योनिफे उत्पन्न होनेके सम्बन्वमें विचार करना हैः--खिल्ल 
मिश्र प्रोणियोंके शरीर जैसे वेशेषिक दर्शनमें लिखा है # दो 
प्रकारके होते हैं। 

(१) - योनि” जो माता पिताके संगसे उत्पन्न होते हैं, जिसे 
मैथुनी सश्टि कहते हैं 


बन नन+ अजननजनक-णण ४५ था थी अभिन्न हा जबरन हाडिता “»»ॉ->+->ल “०.०--. 


के तत्र शरीरण्‌ क्विविधणः योनिजमबोनिज च। ( वैशे० ४२६ ) 

नोट--इस सूत्रके भाध्यमें, आजा!य प्रशस्त पाद ने लिखा दे कि 
जल, अ्र्मि और बायुसे उत्पन्न शरीर अचोनिज होते हैं | ऋाष्यय प्रशस्त 
पाद की यह आंत प्रशस्त नहीं है । 








( ८२० ) 


. प्) “अयोनिज” जो बिना माता पिता के संयोग के उत्पन्न 
होते हैं ओर जिसे अमैथुनी सृष्टि कहते हें। समस्त प्राणी जो 
जगत में उत्पन्न होते हैं. उनकी उत्पत्ति चार प्रकारसे होती है-- 
हे (श) जरायुज--जिनके शरीर जरायु (मिल्लि) से लिपटे रहते 

! और इस जरायु को फाड़कर. उत्पन्न हुआ करते हैं. जैसे 
मनुष्य, पशु आदि | 

(२) अंडज--जो अण्डोंसे उत्पन्न होते हैं जैसे पक्ती, साँप 
मछली आदि. *'* 

(३) स्वेदज--जो पसीने और सील आदिसे उत्पन्न होते हैं। 

(४) उद्धिज-जो प्रथ्त्री फाड़ कर उत्पन्न होते हैं । जैसे 
वृक्षादि । इनमेंसे अन्तिम दो की तो संदेव अमंथुनी सृष्टि हुआ 
करती है ओर प्रथम दो की मेथुनि ओर अमैथुनी दोनों प्रकारकी 
सष्टि हुआ करती हे । 

अमुथुनि सृष्टि का क्रम 

भूतोंकी उत्पत्तिके बाद. प्र॒थ्वी से ओषधो, शआरौषधीसे अ्रन्न 
अन्न से बीये ( अज्न से रज ओर वीय दोनों है) और बीय॑ से 
पुरुष उत्पन्न होता है | # चाहे मेथुनी सृष्टि हो या अभैथुनी 
दोनोमें प्राणी रज और वीके मल से ही उत्पन्न हुआ करता है । 

मेथुनी स्वृष्टि में रज ओर बीर्यके मिलने ओर गर्भकी स्थापना 
का स्थान, माताका पट हुआ करता है परन्तु अमेथुनि सश्टिसें 








& तस्माद्दा एतस्मादात्मन आाकाशः सम्भूतः । आकाशादायु) वायो- 
रप्निः अग्नेरपः । अद्धभयः प्रथ्वी । प्ृथ्ठया ओऔषधयः । झआषधीम्योडन्नम । 
अन्‍्नाद तः रेतसः पुरुषः । ( तैतिरीयोपनिषद्‌ ब्रह्मानन्द वल्‍ली, प्रथम 
अनुवादक ) | 


( ८०१ ) 


मेलका स्थान माता के न होने से. माता के पेटसे बाहर हुआ 
करता है । प्राणि शास्त्र के विद्वान बतलाते हैं कि अब भी ऐसे 
जन्तु पाये जाते हैं जिनके रज और वीर्य माता के पेट से बाहर 
ही मिलते है ओर उन्हीं से बच्चे उत्पन्न हो जाते हैं। डनमेंसे 
कुछका विवरण नीचे दिया जाता है- 

(१) समुद्रमें एक प्रकारकी मछली होती :है जिसकी मादा 
मछलियोंमें नियत ऋतुम बहुसंख्या म॑ रजकणश ( 07८ ) प्रकट 
होजाते हैं ओर इसी प्रकार नर मछली के अण्डकोशोंमें जो पेटके 
नीचे ( ज्ता॥ ॥06 80007॥79] ८३एश9 ) होते में बीयंकण 
( 200 कला) ) प्रादुमभूत हाने लगते है। जब मादा मछली 
किसी जगह अण्डे देने क लिय रजकणोका जो हजारोंकी संख्या 
में हात है, गिराती है| (बह जगह प्रायः जल की निचली तह में 
रतली अथवा पथराली भूमि होती है) तब उसी समय नर वहां 
पहुंचकर उन रजकणाो पर बायंकरणोंका छोड़ देता है जिनसे पेटके 
बाहर ही गर्भकी स्थापना होकर अण्डे बनने लगते हैं । 

(०) इसी तरह एक प्रकारक मेंढक हात है जा रत ओर बीय 
कण बाहर है छोड़त हैं । नर मेंढक मादा मेंढकर्क, पं।ठ पर बेठ 
जाता है जिसस मादाके छोड़त हुए रजकणों पर बोयंकण गिरते 
जाय॑ं ओर इस प्रकार मेंढक के पेटसे बाहर ही. इनके अशण्डे 
बना करत है । 

(३) एक प्रकारके कीट जिन्हें टेप बर्म ( 489€ फ्ाणाा ) 
कहने हैं ओर जो मनुष्योंके भीतर पाचन-क्रिया की नाली 
( लिरणाबाः ठता82500. ८४७४ ) में पाय जाते हैं। «« हजार 
अरडे एक साथ एक कीट देता है एक अण्डेसे जब कीट निकलता 
है तो उसका एक मात्र शिर हुकोंके साथ जुड़ा हुआ होता है। 
( [६ एण्ड अंग्राएए 8 9९80 जाती 0००४ ) उन हुकोंके 


( दरर ) 


करा वे आांतोंकी स्हेस्सिक ( #/06005 'भैंट्क्र/४8४8०७ 
फ९ 90297%#८ ) से जुड़ जाता है और उसी शिरसे उसका 
शरीर विकशित होता है और इस प्रकार उत्पन्न हुआ शरीर 
अनेक भागों ( $८४००८७४७ ) में विभक्त ढो जाता है | वे इस 
प्रकार संख्या और आकारमें बढ़ते जाते हैं । प्रत्येक भागमें स्क 
पुरुषके अंग द्ोते हैं। जिनसे स्वयमेव बिना किसी बाह्य सद्दायता 
के गर्भकी स्थापना हो जाती है | कुछ कालके बाद पुराने भाग 
( $८273८०५७ ) प्‌्रथक होकर स्वतन्त्र कीट बन जाया करते 
हैं। इत्यादि । 


इन उदाहरणोंसे यह बात अच्छी तरह खम्की जा सकती है 
कि सब्बंथ। सम्भव है कि रज ओर वीयंका सम्मेलन माताके पेटसे 
बाहर हो और उससे प्राणी उत्पन्न हो सके । 


इसी म्यादाके अनुसार अमैथुना सष्टिमें मनुष्यका शरीर 

बनाने वाले रज ओर वीयका मेल माताके पेटसे बाहर होकर वृक्तों 

के चोड़े पत्त रूपी मिल्लाोमे गर्भकी तरह सुरक्षित रहते हुये बढ़ता 
रहता है। रज ओर वीय किस प्रकार मिलली में शआ्राकर मिल 
जाते, इसका अनुमान फूलों के पौधों की कार्य प्रणाली से किया 
जा सकता है। फूलों के पौधे नर भी होते हैं ओर मादा भी नर 
पौधों से पक्षी बीय कण लाकर मादा पौधे के रज कणों पर छोड़ 
देते हैं. जिससे फूल और फल की उत्पत्ति हो जाती है । इसी लिये 
पत्षियोंकों फूल्रोंका पुरोहित , '78282 9725६ ० 40फ८75 ) 

कहा करते हैं । अस्तु जब प्राणी इस बाह्य गर्भमें इतना कड़ा हो 
जाता है कि अपनी रक्षा आप कर सके तत्र वह फ्सी रूपी 
मिल्‍ली फट जाती हैं ओर उसमेंसे प्राणी निकल आया करता है | 
इसी का नाम अमेधुनी सृष्टि हे । 


(६ ८३ ) 
एक कीटका उदाहरण 


किस ब्कार बिना प्राशियों के यत्न के रज और बीयका स्वय- 
सेव सम्मेलन सथा प्राशीके पुष्ट और कार्य करने योग्य हो जाने पर 
मिल्‍्ली का अपने आप फट जाना झादि अलोकिक रीति से हो 
जाया करता है ? इसके लिये एक उदाहरण दिया जाता है--मैं 
जब गुरुकुल वृन्दावन में था तो गुशकुल की बाटिका में बने एक 
बंगले में रहा करता था--डस बंगले के चारों ओर सुदर्शन के 
पौधे लगे हुये थे । इस सुद्दावने पौधे में एक प्रकार का कीड़ा लग 
जाता था जिससे उसके पत्ते शतैर फूल सब खराब हो जाया करते 
थे, निम्न बातें ग्रक्रट हुईः-- 


जब इस पोधेमें नये पत्ते निकले तो ध्यान पूर्वक वेख भाल करने 
से पता लगा कि एक काले रंग की तमाखू की तरह की कोई चीज 
कहींसे आकर एक पत्ते पर जम गई और दो चार दिन वाद किसी 
अज्ञात श्रिध्ि से बह पत्ते के मोटे दल और मिल्ली के बीच में 
आ। गई। देखने से साफ मालूम होता था कि यह बरद्दी काली ब्रस्तु 
है जो मोटे शोर पतले क्नों के बीच में आ गई है। एक सप्ताह 
के भीतर अब उस वस्तु के एक ओर का पतला पत्ते का दल 
( मिल्‍्की ) भी इतना मोटा द्वो गद्या कि अब वह वस्तु एक गांठकी 
की तरह पत्ते में मालूम होने लगी | उसका रूप झोर रंग कुछ 
दिखाई नहीं देता था । हब वह चीज क्रमशः प्ेके भीतर लम्बाई 
में बढ़ती हुई दिखाई देने लगी ओर दस दिन के भीतर उसकी 
लम्बाई लगभग दो इंच के हो गई । ऐसा हो जाने के वाद एक 
सप्ताह के भीतर बह पत्ता फट गया ओर उस सें से एक हरे रंगका 
कीड़ा जो दो सुनहरी रेखाशों से तीन हिस्सों में मनुष्य के हाथों 
की छोटी उंगल्ली कली तरह विभ्रक्त था निकल आया--यही कीड़ा 


( ८४ ) 


सुदर्शन के पत्तों और फूलों को खा-खाकर खराब कर देने बाला 

सिद्ध हुआ | इस कीड़े को, एक शीशे की अलमारी में कुछ पत्तोंके 

साथ रख दिया गया | दस बारह दिनिके बाद जब अलमारी खोली 

गई कीड़े का वहाँ चिह् भी बाकी नहीं रहा। इस परीक्षण से 
अमेथुनी है 

अमथुनी सृष्टि की कार्य प्रणाली पर अच्छा प्रकाश पड़ता है । 


साॉँचेका उदाहरण 


जिस प्रकार खिलोने आदि बनाने बाला पहले सांचा बनाता 
है और फिर उसी सांचे से अनक खिलोंने ढाल लिया करता 
है. ठीक इसी प्रकार श्रमैथुनी रष्टि सांच बनाने की काय प्रणाली 
है और उसके बाद की मेथुनी सृष्टि सांचे से खिलोने आदि ढालने 
का कार्य क्रम है । 


अमेथुनी सृष्टि सब प्रकारकी होती हे 


श्रमैथुनी सृष्टिमें केवल मनुष्य ही नहीं उत्पन्न होते, किन्तु पशु 
पक्षी इत्यादि सभी उत्पन्न होते हैं। ये भिन्न-भिन्न योनियां क्‍यों 
उत्पन्न होती है ? इस प्रश्न का उत्तर वेशेषिककारने, उनके पिछली 
सृष्टि में किये हुये कर्मां की भिन्नता दिया है। * महा प्र्लय होने 
पर बेशेषिककार के मतमें किसी दिशा अथवा स्थानमें कोई प्राणी 
किसी योनि में बाकी नहीं रहता | |इस लिये अमैथुनी सृष्टि का 
होना अनिवार्य हे | फिर उसने एक जगह लिखा है कि प्राचीन 
आये प्रथानुसार., अमेथुनी सृष्टि में उत्पन्न हाने बाले व्यक्तियोंको 
पिताके नामसे नहीं पुकारते जैसे भरद्वाज का पुत्र भारद्वाज, बल्कि 


* घम विशेष॑त् ( वैशेषिक ४ | २।८) 
॥ अनियतदिग्देश पूर्वकत्वात्‌ ॥ ( वैशेषिक ४॥२।७१ ) 





( पर ।| 


उत्पन्न होने वाले व्यक्तिके मूल नाम ही लिये जाते हैं। जैसे अप्नि. 
बायु, आदित्य अगिरा तथा ब्रह्म आदि | इस लिय कि इनके कोई 
माता पिता नहीं थे । $ उसने अपने मत की पुष्टि मे अ थुना 
सृष्टि को आवश्यक बतलात हुए & उसके बेद से प्र-ाणित 
होने का भी उल्नख किया है। » वेद मे एक जगह अमथुना 
सथ्टिमें उत्पन्न मनुष्याकों सम्बाधित करते हुये कहा गया है । 

हे समस्त प्राणिया | तुम न शिरु ह। न कुमार किन्तु महान 
( युवा ) हा ।” - 


नेभित्तिक ज्ञान 


जब अमेथुनों सृष्टि होनेके कारण श्ञान देने वाले माता पिता 
आदि नहीं होते ता उस समय वह ज्ञान किस प्रकार प्राप्त दो ? 
इस प्रश्नका उत्तर न मिलनके कारण ईश्वरीय ज्ञान प्राप्ति (इलहाम) 
की जाती है । इसी कल्‍ल्पनाका संकेत योगदर्शन के इस प्रसिद्ध 
सूत्र में 'स एव पूर्ंधाम पि गुरू: कलिनानवच्छेदात्‌” ( योग- 
दर्शन २ । ३१। ) अथात्‌ वह ईश्वर जो समयसे विभक्त नहीं हो 
सकता. पहले ऋषियोका मी गुरू है |” 


| समाद्या भावाच ॥ तथा सज्ञाया आदित्वात्‌ ॥ 
( वैशेषिक ४।२।६।१० ) 


« सन्‍्ल्योनिज ॥ ( वैशेषिक ४॥२।११ ) 
» वेद लिड्डाच ॥ ( बेशेषिक ४।२१२ ) 
- नेहि वो अध्त्पर्भको देवासो न कुभारकाः । 


विश्वेसतों मदान्त इत ॥ 


( ऋग्वेद ८३०११) 


( ८२६ ) 


समीक्षा 


आत्मा ज्ञान स्वरूप है, ज्ञान और आत्मा कोई प्रथक प्रथक 
पदार्थ नहीं हैं। अतः ज्ञान को नेमित्त्क कहना बडी भल है | 
अभि मे गरमी किसी निमित्त से नहीं आती है क्यों कि गरमी 
अग्नि का स्वभाव है। इसी प्रकार आत्मा में ज्ञान भी नेमित्तिक 
नहीं आता है | निमित्त से तो अज्ञान आ सकक्‍्त है। आपने स्थय 
इसी पुस्तक से शिव सकल्‍प सूत्र के मन्त्र लिखे हें जिनमें अपन 
लिखा है. कि--- जो ( मन ) ज्ञान ( चेतन ) चिन्तन शक्ति और 
घैय से युक्त है, भौर जो प्रजाओ में अमृत क्षौर ज्योति दै।' 
आदि इसमें आपने स्वयं मन को भी ज्ञान युक्त माना है । पुनः 
आत्मा की तो बात द्वी क्‍या हे। ऋतः आत्मा को किसो निमित्तसे 
ज्ञान प्राप्त नही होता अपितु ज्ञान डसका स्वभ व ही है। इसका 
विशेष वर्णन हम ज्ञान ओर इंश्वर' प्रकरण में करेगे। आगे आप 
का यह लिखना कि “महा प्रलय में जगत का अत्यन्ताभाव हो 
जाता है” यह आपके दाशंनिक ज्ञान का परिचय देता हे क्यो कि 
'अत्यन्ताभाव का लक्षण हे जिसका कभी आद और अन्त न्‌ ह। 
' अनादिरनन्तोउत्यन्ताभावः” क्‍यों कि यह अनादे अनन्त हाता 
है | अतः आपने ये शब्द लिख कर जगत की रचना ओर प्रत्नय 
दोनों का अमाव सिद्ध कर दिया. पुनः अमेथुननी सृष्टि लखना ही 
बात क्रीडा बत है । आगे आपने अमैथुनी सृष्टि को सिद्ध करने के 
लिये जा उदाहरण दिया है वे सब भी आपके सिद्धान्तों पर हा 
कुठाराधात करते हैं । वेद ओर विज्ञान न जगत रचना का तथ। 
मद्दा प्रलय का बिरोध किया है यह पहले सिद्ध कर चुके हैं। तथा 
आपने अमैथुनी सृष्टि के लिये तीन उदाहरण दिये हैं. (१ मछली 
का (२) मेंहकका (३) हेम बर्म कीटका ये तान उदाहरण आप के 
मत का खण्डन करते हैं । क्यो कि आपके सतसे तो आ द में चिना 


( ८२७ ) 


ही रज व वीय॑. मनुष्य आदि उत्पन्न हुये थे भौर यहां रज बीये से 
ही जीवों की उत्पत्ति बनाई गई है | तथा रजवाीय भी उन्ही मछली 
ब मंढक शआरादि से उत्पन्न हुये हैं इश्वरसे नहीं | अतः इनसे आपके 
मत की पुष्टि होने के वजाय उसका खण्डन ही होता है। आपने 
अपने गुरुकुल के परीक्षण का उदाहरण देकर तो कमाल किया 
है | श्रीमान जी आपको तो कोई ऐसा उदाहरण देना चाहिये था 
जिससे यह होता कि बिना ही बीज के वृक्ष जन गये तथा 
विन रजबीर्य के मनुष्य आदि उत्पन्न हो गये तब तो आपके मत 
की पुष्टि हाती यहा तो कीड़ा पहले ही विद्यमान है सिर्फ उसके रूप 
व आकारमें परिवर्तन हुआ है | यह तो प्रत्यक समय प्रत्येक वस्तु 
में होता है । चणेक अन्दर जो कीडा द्वोता है उसकी तितली बन 
ज्ञाती है। इसी प्रकार गोरव आदि मे विच्छू उत्पन्न हो जाते 
हैं । ये सब्र आपके मत के बाधक प्रमाण है । 


वतंमान दिद्वानने भी सिद्ध कर दिया है कि-- 


बिना अण्डे अादिके कीट आदिकी उत्पत्ति असम्भव है। 


वषों ऋतुमें घास आदि अथवा सूच्रमसे सूत्तम जन्तु भो अपने 
कारण या अण्डोस ही उत्पन्न होते हैं । 


पहलेके लोगं क, ख्य,ल था कि मेढक्त आदि पनी आविसे 
एकाएक स्वय उत्पन्न हो जात हैं. परन्तु यह सिद्धान्त परीक्षासे 
गलत सिद्ध होचुक। है । यही अवस्था सूदम दर्शक यन्त्रसे देखे जाने 
बाले कीटाणुओकी हे। वज्ञानिकोका कथन है कि हम स्त्रयं जननका 
एक भी उदाहरण नहीं जानते । और अभीतक हमें एक भी ऐसा 
पुराने जीवित या मत जीवका नमूना नहीं मालूम जिसके दिषयसें 
हम यह समभल्लतें कि वह स्वयं पंदा हुआ होगा यहां,पर हमें फिर 
अपनी लाचारीको मानना पड़ता है कि हम यह नहीं बता सकते 


( घश्य ) 


कि जीवनका विकाश सत्रसे पढल केसे हुआ । यदि यह माना 
जाये कि पहले पहल जीब किसी दूसर आकाश पिण्डसें आया 
तो यह नितान्त असभव है, क्योंकि वह किसी भी अ्रवस्थामें 
जीवित नहीं रह सकता | 


हमारी दुनियों पर प्रलय हो जानेके बाद शायद शुक्रपर 


जीवनके उदयकी बारी आबे ! 
विश्वभारता ख> १ प्रू० ४४० 


आगे आपने एक वेद मन्त्र देकर लिखा है कि वेदम एक 
जगह श्रमेथुनी सृष्टि मे उत्पन्न मनुष्योकों सम्बोधन करत हुये 
लिख। है कि हे समस्त प्राणियों ' तुम न शिशु हो न कुमार कितु 
महान (युवा , हो ।” वेद वेचारा श्रनाथ है यही कारण है कि 
ये लोग इस पर इस प्रकारका अ्रत्थाचार करते हुए ज़रा भी 
सकोच नहीं करते | सपूण वदिक सहिताओमे तथा सम्प्रण वंदिक 
बाइमय कही भी अमैथुनी सृष्टि शब्द भी नहीं है | प्रतात होता 
है स्वामी जी महाराजकों गमपुरकी कुटियामें यह नया इलहाम 
हुआ है | श्रथवा जनता को धोका देनेका एक नया ठग निकाला 
है| यदि श्रीमान जी इससे आगेका दूसरा ही मन्त्र देख लेत तो 
भी इनको ज्ञात हो जाता हि यहा किसका वणन है । उसमे लिखा 
है कि यच त्रयश्र जिंशब | ऋ० ८। ३० । २ 


अर्थात जिनको हमने महान ( युवा ) बताया है वे तेतीस 
देवता हैं । 


॥ समाप्त ॥ 


शुद्ध शुद्धि एच 


प्रिय पाठक बन्द ! 


मेरी आन्तरिक इच्छा थी कि इस पुस्तककोी सबंधा बिशुद्ध 
रूपमें आप ल्ोगोंके संमुख उपस्थित करू. किन्तु पूर्श प्रयन्न करने 
पर भी इसमें बहुत सी अशुद्धियां रद दी गईं जिसके लिये मुझे 
बहुत खेद है | अस्तु विशेष विशेष अशुद्धियोंका ' शुद्धिपन्र” दे 
रहा हूँ फिर भी जो अशुद्धिया रह गई हो उन्हें गुणेकपक्षपाती 
आप महानुभाव स्वयं सुधार कर स्वाध्याय करें यही प्रार्थना है | 


प्रध्0. पंक्ति : अशुद् शुद्ध 
५ १७ अधिष्टातारः अधिष्ठ।तारः 
५ १७ / प्रुशष विप्राहाः पुरुष विप्रहाः 
६ <. अधिष्टाता अधिष्ठाता 
६ १६ अभरृदगण सरुद्गण 
र ११५ अप्रिवनस्पति अप्निवंनश्पति 
७ १०. दातृरणाम्‌ दातणाम्‌ 
७ १४ रन्तरिसस्य रन्तरित्ञस्य 
७ १४  सूर्यचचुषा मूर्यश्नकछ्ुषा 
५१ श्ट बहिस्पथा वहिस्तिया 
११ १6 य्त यवर 
श्३्‌ २ सोडपि लोडपिः 
१४ २२... स्पमे स्वर्ग 
१६ ४ भ्रनुष्म मनुष्य 
१६ श्८ जबसे सबसे 


पंक्ति 
१० 


१९ 


१५ 
१९ 


११ 
बे 


८ 


शो 
ज्र्‌ 


नधण 0 


हद ०0 >> ७ /> 40 
नाप 


( रे 
शअ्रशुद्ध 


इृदमेबाधि 
अम्निवें 
अभ्निये 

दढंश 
रामानाथ 
अविलम्बित थी 
कोन है 

प्राय 

आश्वनों 
बद्याध्प 

राहित ने थावी 
पंत्याश्रितः 
मध्यान 
सवाकारों परत्व 
बविहन 

कल्ोकस्य 

शुभः 

उनने 
लोकोद्धा।र 
लोकचरूछु 
सोमप 
शआान्तरि क्स्थ 
झादित्यों दिये 
क्‌्भं देवा: 


आंत कर्मात्पन्न 


) 


शुद्ध 
इदमेवापि 
अप्रियें 
अग्मियें 
द्द्शं 
रमानाथ 
अवलम्वित था 
कौन है. 
प्रायः 
अश्विनों 
जेद्यरूप 
रोहित ने ग्ावा 
पंक्तःधाश्रितः 
मध्यान्ह 
सवोकारपरत्व 
बिप्न 
लोकस्य 
शुश्रः 
उन्होने 
ज्ञाकोद्धारक 
लाकचछु 
सोमप 
अन्तरिक्षस्थ 
आदित्य कहे 
कम देवा: 


श्रीतकर्मोत्पन्न 


भ्रम 
४३ 
५३ 
५99 
श्र 
99० 
५9 ५ 


७6 श्र ह कक 


खत जभा ६ ७0 € २8 ६) < ६८६ | ६४१ (६ ७ ६९ ५0 | 
0४ अट ६) >> > ७ >> ९्‌प ही न 


५ न्‍ँ 


११ 
श्र 
श्दं 


( ३ ) 
अशुद्ध 
४ मनिरिन 
सवारुक्रमणी 
तस्थुषचेति 
सूयमण्डलास्थित 
सबार॒क्रमणी 
२७ राशियों 
कऊतिका 
पुष्पा 
अश्लेषो 
घनिष्ठा 
जातिवेदस 
फलदाजिता 
श्राधीन 
वबांगमय 
5षाय्व 
भत्तोत्र 
क्षत्रस्यपति 
अश्व एव 
बहन्त्यग्नि 
साहाभाग्याद 
ज्ञात्रा 
शाक्ल्य 
निवद्‌ 
मप्रिनसाहु 
करना 


शुद्ध 


उबट 
सवानुक्रमणी 
तस्थुषश्रेति 
सूयंमण्डलस्थित 
सबानुक्रमणी 
१० राशियों 
कृत्तिका 
पुष्य 
अश्लेषा 
धनिष्ठा 
जातवेदस 
फलदाठूता 
अधीन 
बाइमय 
डवाय्त्र 
सश्नोत्र 
त्षेत्रस्पति 
ऋअश्य इत 
बहन्त्यग्नि 
महाभाग्याद 
न्षात्र 
शाकल्य 
निविद 
समप्रिमाह 
कर्त्ता 


४५ 


ध्र्ध्र 


६६ 
5७ 
६€ 
१ 
५० 
| 
रे 
७३ 
उड़ 
2 
० 
डे 
ध्डे 
उठे 
३2 
जर्ट्‌ 
७ 
हि. 


& ६ $ 


ध्ट 


छः #ए 
७ 


रा 5 व नई 5 
७ 20 


( थी ) 


अशुद्ध 
तहेबाप्त 
इन्द्रीय 
सन्नित्रिष्ठ 
फलथी 
अवाम्‌ 
नित्यक्त्यं 
सामयेद5थर्वदः 
शब्नों 
अध्यात्मिक 
अथया 
यांगमय 
भौंतिका 
रांशित 
मेवाभिष्ठ 
बाचित्व 
परिभाषिका 
जल चन्दमःप्रश्नत 
तन्मुखदेश 
श्रुत 

अभिष्ठ 
पारभाषिक 
अनुचाना 
देवताओके 
शमात 
चोर 


शुद्ध 
तदेबापि 
इन्द्रिय 
सन्मिविष्ट 
फलथा 
अवाम 
निन्यल्व॑ 
सामवेढाउथर्यद: 
शास्त्रों 
आध्यात्मिक 
अथवा 
वाडइमय 
भौतिह्रा 
रांशिक 
मेबाभी४शट 
वा चित्त 
पारिभाषिका 
जल चन्द्र प्रभृत 
सन्मुख् देवा: 
श्रुति 
अभीष्ट 
पारिसापिक 
अनुचाना 
देबताओंके 
अमात 
चुरा 


पा 


थे 
की ॑ेाा अऊ ८0 ० -9 ९७४ #> /छ 


ज्ट 


डा 
जी 


शा 
ति «>ए 


श् 
०] 


है 
५5 


११ 


( ४ ) 


अशुद्ध 
प्रथवो 
ऋषेद्‌ 

सूल 

मातण्ड 
शत्तापथ 
ब्यामघ 
त्रीसहस्त्रा 
जिशच्च 
वदद्मिः 
प्रजापति 
ऋग्वेदलोचन 
भ्रव 

उत्तर धर व॑ं 
पचौली 
आधिभीतिक 
अधिमोतिक 
शन्ति 
ख्रातक 
शोक 

उद्धव 
असमस्त्य 
व्युतपत्ति 
अलिगीता 
मुपाहरस्तों 


अनुपरत्त 


शुद्ध 


ऋग्वेद 
सक्त 
खतंरढ 
का 
व्यांमध्य 
ब्रिसहस्त्रा 
त्रिशच्च 
बदद्धिः 
प्रजापति 
ऋग्वेदालोचन 
शव 
उत्तर भव 
पंचोली 
आधिभोतिक 
आधिभोतिक 
शान्ति 
स्लातक 
शोक 
उद्धव 
असत्य 
व्युस्प'्त 
अलिगी तथा 
मुपाहरन्तो 
अनुपरत 


१ (5 
१०१ 
5९९ 
१०० 
9४ 
१०३ 
१०४ 
१०४ 


बी 0 ७0 » «35 


९१ <& / >पण 


जा 


हि 
री 


अशुद्ध 


अआमिनन्ति 
सं 
सूरस्ये 
बरुणों 
क्त्वां 
जगत्तीषु 
ज्रहस 
बरणों 

प्रौत 
मातरिस्वान 
स्त्यं 
तत्वदर्शी 
गरुत्वआन्‌ 
पंडित्तगण 
मातारिश्वा 
अन्तंमुक्त 
मध्यत्तो 
देब 

ऋ देव 
स्वास्ति 
नह है 
परम 
बणत्त 
यथाथ 
ाम्र 


मासननित 
से 
सूयस्य 
बरुणो 
त्बां 
जगतीषु 
ब्रह्म 
बरुणा 
प्रोत 
मातरिश्वान 
सत्यं 
तत्वद्शों 
गरुत्मान 
पडितगण 
मातरिश्वा 
अन्तभुक्त 
मध्यतो 
देव॑ 
ऋग्वेद 
स्व्स्ति 
गई है 
परम 
बर्णित 


यथार्थ 
ताम्र 


श्श्् 
१२६ 
श्श्८ 
१३० 
१२१ 
१३२ 
श्रेर 
१३३ 
१३३ 


पक्ति 


अशुद्ध 
शिचित 
मददभ्यो 
नायकों की 
मार्पित 
बणोतु 
भार्गो 
ओर 

क्ता 
द्खिई 
ओर 
विकास 


सूयोसूक्त 
अनष्टान 
क्रियो मे 
क्रियावलि 
बविकिसित 
धारयन 
दुरितानी 
सन्तिः 
शर्म 
पृद्दस्पति 


विभषि 
सामभश्रमी 


शिति 

महडू-थो 

नायको को 
मपित 


वृणोतु 
भर्गों 
ओर 
च्र्मा 
दिखाई 


विकाश 


सूयसूक्त 
अनुष्लान 
क्रियाओं मे 
क्रियावली 
बिकशित 
घारयन 
दुरितानि 
सन्ति 
शमे 
चृह्दस्पतिः 
बविष्णो 
विभर्षि 
सामाश्रमी 


१२९ 
१२४ 
१९१७ 
१३८ 
१४७ 
9१७३ 
श्ष्र 
श्छ्र 
१५४६ 
१४७ 
१४७ 
श्हे 
१४6 
१४८ 
१४८ 
१४६ 
१४६ 
१५५० 
१५१ 
१५२ 
१९४ 
११५ 
१५७ 
११७ 
(४८ 


पं० 


शुद्ध 
एक ही 


सूयं 
विभर्ति 
सूरे 
वाइममय 
और न बेदिक 
समाधान 
जुड़ा 
होगा 
छुठा 
भ्र्थ 
घट 
अधप़ि 
चेतन 
सब 
सब 
अंगोको 
नष्ट 
अभिन्न 
कुनूहलादिक 
थी वो पीछे 
तक 


स्वयमेव 
स्वयमेव 
परिशाम 


प्र्ष्ठ 

१५३ 
१६४ 
१६४ 
११६२ 
१६५ 
१६६ 
१६६५ 
१६६ 
१३६ 
१६७ 
१5७ 
१६6 
१६८६ 
१६८ 
१६6 
१६६ 
श्र 
श्ज्र 
१७६ 
श्८० 
१८१ 
१८१ 
श्८१ 
श्ष्२्‌ 
१८३ 


पं० 


( है 


अशुद्ध 
शारीरादिक 
द्शनाकार 
बान्ध 
द्वेतापत्तिश्व 
ससदसतसे 
इन्यंस 
भविष्या 
इंश्वर काररां 
नच भाव 
अ्रगम 
प्रथक 

ओर 
तन्संशयादि 
विधायां 
मन्घुत 
यदोहूर: 

कि उसका 
सुर दीगिका 
देवतो 


देवता 

लोग आनेका 
समन गडंत 
अनेकोंनेक 
किस प्रकार थी 
अपश्रष्ट 


शुद्ध 
शरीरादिक 
दर्शनकार 
बांध 
ट्वेतापत्तिश्ध 
सदसत से 
इत्यलं 
विषया 
इंश्वर; कारण 
नचाभावा 
आागम 
प्रथक्‌ 
ओर 
तत्संशयादि 
विधया 
मश्नुते 
यदोद्भार:ः 
उसको 
सुर दीघिका 
देवताश्ों 
देवताओं 
लोगोंके आनेका 
मन गढ़ंत 
अनेकानेक 
किस ग्रकारकी थी 
अपभ्रश 


पंक्ति 


| 8 


नशे 
) ४0. .(₹छ >छ 79 ७छ कर 


र्रै 


न 
५) 


(६ १० 


अशुद्ध 

हो गया कि 
अधिसिक 
मनुष्म 
निरलस 
अतिष्ठंस्तद 
पोषाक 
ओर 
सेनियों 
विविधि 
इस ही 
लगा तो 
हुआ 
असावधया 
करना 
देवतायों 
पोपण 
दबतपाणी 
हाना 
वासुदेवोंने 
कऋधिक 
बाल 

पूँण 


. आऔदन 


सरस्वसि है 
रहस्य 


शुद्ध 

हो गया कि 
अहहिसक॑ 
मनुष्य 
निरालस 
अतिष्ठ॑स्तदू 
पोशाक 
ओर 
सेनिकों 
विविध 
(यही) इसी 
लगता तो 
द्दो 
असावधान 
करता 
देवताओं 
पोषण 
द्रवत्पाणी 
होना 
क्सुओं ने 
श्थ्रधिक 
वाले 

पूरणं 
श्रोदन 
सरस्वती 
रहस्य 


२१३ 


र्श्छ 
२१४ 
२१४ 
२१६ 
२१७ 
२१७ 
२२१ 
शरर 
श्२७ 
श्र्८ 
२२६ 


(११ 


अशुद्ध 
यानि 
दिखाती 
चिकित्सित 
टोना 
पुन्सवन 
भ्रत्य 
गंगगोदक 
भक्षाभक्ष 
सहृश्य 
उदयास्द 
निर्ण 
अद्गप्ट 
श््द्र्घ्र 
युगपवनेक 
सरृश्य 
जमाबृतः 
द्रोपदी 
पश्चान 
प्राणारूप 
यृष्टरञ्नं 
इसी जो 
शन-शने 
प्रथक प्रथक 
परकी 
साहित्य 


) 


शुद्ध 
यानी 
वीखती 
चिकित्सा 
टोना 
पुंसबन 
श्त्यु 
गंगोदक 
भक्ष्याभक्त्य 
सहटश 
उदयास्त 
निर्णय 
अ्रटट्ष्ठ 
अरध् 
युगपदनेक 
सद्ृश 
समावृतः 
द्रौपदी 
पश्चात्‌ 
प्राणरूपे 
वृध्टरन्नं 
इ्सी 
शने: शने: 
प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
फर्क 
साहित्य 


२३४ 
२३६ 
२३६ 
२२७ 
२२७५ 
२४० 
रछ्टर 
२४३ 
२४५ 
२४६ 
२५४७ 
ब्ड्८ 
ब्ष्ट्ट 
२४६ 
२५० 
२५१ 
«६५३ 
सर 
२५७ 
स्श्८ 
न्श्८ 
श्श्ण 
२५८ 
२५७ 
>६9 


पंक्ति 
१ 


१५ 

१ 
२२ 
२० 


१३ 


(६ श्र 
अशुद्ध 


मात्रश् 
मिन्न ह्‌ 
उस 
उमित्तप्ते 
बद्धात्मा 
त्तद्‌ 
शंयोभ॑मेकाय 
तथा प्रश्न 
बहिरोत्मा 
शब्द 

शब्दे 

हँव 

यणशन 

मूल है 
बषटकारश्र 
प्रजापति 
श्रुतियें 
पूवम्‌ 
मात्र है 
दिष्लि 
स्त्ररः श्रेष्ठ 
हर: ख्ेष् 
नष्ठ 

यदप्ति 
पुह्द्‌ 


शुद्ध 


मात्राश्व 
भिन्न है 
इस 
5भितप्ते 
बद्धात्माका 
तद्‌ 
शंयोभकाय 
तथाभ्राज्न 
वहिरात्मा 
शद्दे 
शहद 
दबा 
बणन 
भूल है 
वषट कारश्व 
प्रजापति 
श्रुतियां 
पूबम 
स्तुति मात्र हे 
विष्टा 
सुरज्यप्ठः 
सुरज्येप्त 
नष्ट 
यंदप्नि 
बहदू 


क्व 


२६१ 


ल्‍्प्ज ९ 
७१ 
0 0 ७ २३७ 


। .₹) २) ९ 
हक) ६४४ ६ 


न्‍्ए .शं ३ 
डी 60 ६ 
अऋ ७ 5 


श्धश्‌ 
न्प्ट 


सफर ० ६ ६ २ ६! ६ प्र $ & जप बज 
५ (न 5१ &॥7 तो 
! े। | ९ ्‌ € ला जे ७> हा 72० । पे 


ध्ट 
[! 


48 ७५ ४४ /9 ७ | & #» 


( १३ 
अशुद्ध 


ये 

विराट जायत 
अथवाद 
रित चाप्पज: 
मतिविष्णु 
वबाचकाः 
तिष्ट्न्ती 
प्राणेश 
सम्बतसर 
दिन के हैं 
घानाधिपति 
किरोड़ों 
मात्मन वत्त 
रत्तद्‌ 

त्षेम 

न्प्येव 

5 तिष्ठति 
वद्ेदान्तेषु 
द्हूं 

द््हू 

थित्री 
जीबाः 
उतमृतत्त 
पादोउस्य 
दिरडाजायन 


शुद्ध 


स्डा 
व 


विराड जायत 
अर्थवाद 
रिति चाप्यजः 
मतिबिष्णुः 
वाचके: 
तिष्न्ती 
प्राणेन 
सम्ब॒त्सर 

दिन हैं 
धनाधिपति 
करोड़ो 
मात्मन्वत 
स्तदू 

ल्लोम 

न्त्येब 

उजुन तिष्ठति 
तद्देंदान्तेषु 
देह 
पृथिया 
जीवः 
उतासृतत्व 
पादो<स्य 
द्विराइडजायत 


न्ञ्ट 
२७6 


२६ 


न्ट्<ड 
रट० 
ष्ट्दे 
श्प३ 
र्८४ 
न्प्ड 
गटर 
[| ८५ 
गर्ट४+ 
ग्दः 
बटर 
न्प्ट 
न्ण्ह 
र्८८ 
२6१ 
२6१ 
२८३ 
र्दर 


२6६ 
२२ 


र्पा 


550 


जी 


0 |. 


१५ 


(१४ 


अशुद्ध 


स्ाभृतं 
अरू उदस्य 


शुद्ध 
संभ्षृतं 
ऊरू तदस्य 


मुखादिन्द्रश्वा परिश्व॒प्राण्याद्वायुरजायत + भोत्रा - 
द्वायुक्ष प्रणखश्वमुखाद दृप्तिरजायत । 


जगदूबस्था 
अश 

शुति 
चांचार्य 
जैमुनि 
सहस्त्ना 
मनों 

बायु 

सब 
सिचति 
यरमाद च:ः 
हद्वेप 
अमिष्ट 
काल्यनिक 
जगदुवथा 
काय 
आअम्रद्‌ 
खान 
बिराट जायत 
सष्टयादी 
दञ्जायत 


जगदबस्था 
अंश 
श्रुति 
चाय॑ 
जैमिनि 
सहस्नों 
मन; 
वायु: 
सर 
सिचति 
यस्माथ 
हद्य 
अभीष्ट 
काल्पनिक 
जगदवस्था 
काय 
अश्वाद्‌ 
ब्नीन 
विराडजायत 
सश्पादौ 
बृजायत 


पंक्ति 


अशुद्ध 


वापनीय 
प्रविष्ट 
समिष 
अग्नि 
साधना: 
विराट 
सर्वबन्याप्मन 
भावालुष्टाने: 
अनुष्टाने 
संष्ठि 

तमरिद 
दुर्जय 
तमिद 


अधिदीविक 
विदमों 
विजानिभ: 
चक्तुंसि 
बर््तबिप्र 
समान्नय 
समान्यात 
ध्यान 
सहास्य 
शाजकरण 


शुद्ध 
श्र्यते 
बापनीये 
प्रविष्ट 
समिषः 
आग्निः 
साध्या: 
विराट 
सर्बमात्मन 
भावानुष्ठाने 
3नुप्ठाने 
सृष्टि 
तमिदं 
दुजलेय 
तमिद 
तस्मे 
आधिदेविक 
विश्ञो 
विजानीमः 
चक्तृषि 
अक्तेविप्र 
सामाम्नाये 
सामान्यात्‌ 
ध्यान 
साहायय 
राजकार्य 


३२७ 
३२७ 
३३० 
३३८० 
२३९१ 
२३२ 
३३३ 
३३२ 
३३३ 
३३४ 
३३४ 
३३४ 
३३६ 


३३९ 
३३७ 


पक्ति 
१ श् 
श्८ 
११ 
स्श 
२ (»] 
२४ 
श्ट 
श्ट 
ग्श 


१४ 
श्र 
११ 
श्र 


श्र 
श्र 
१७ 


६४ 


रत 
श्र 


श्ब 
&6 ९ /9 /5 


(१६ 


अशुद्ध 
अथववेद्‌ 
यदप्नि 
भ्रतनाथ पर 
सामान्यता 
शह्क 
घर्म 
बुद्धिमता से 
आफिही 
बत 
महापुरुष 
भ्रथ 
बासियों 
इसका 
तथकेउ5प्र 
घसकाया 
समिलित 
सानतायें 
हुये 
बड़ा कठिन कार्य 
थाड़ा 
व्यस्थाँ 
परम्पक 
सद्मप्रमादम्‌ 
पडू * 
विशिष्न 


) 


शुद्ध 
अथयंनेद 
यदप्िः 
भूतान पर 
सामान्यतः 
शब्द के 
चमे 
बुद्धिमत्ता से 
आाफ्िकी 
बते 
महापुरुष को 
ध्यर्थ 
चीसियो 
इसकी 
तथकेडप्ि 
घमकाया 
संमिल्ित 
मान्यतायें 
हुवे 
बड़ी कठिनता 
थोड़ा 
व्यवस्था 
परस्पर 
सदप्रमादम 


हु 


विशिष्ट 


प्रष्ठझ॒ पंक्ति 
३९७ १८ 
श्ष्८ ४ 
इ्ध्८ २९ 
शेधष८ २३ 
३४८ ६ 
३४6 श्ह 
३५०८ ट्‌ 
२५१ 5 
२४१ ५२ 
३५१ २० 
३२५१ ग्र्‌ 
६५१ भर 
३४९१ २७ 
३५ | हट 
३५३ डरे 
३५३ श्र 
३५३ १७ 
३५३ श्ढ 
३५४ ६ 
३१४ ८ 
३२७ ट्‌ 
३४७ !्३्‌ 
३६२ रह 
३५४५ २० 


३५१६ ट्‌ 


शुद्ध 
सद्‌गुण 
जीवात्मा 
यक्षमे 
याश्षवल्क्य 
ऋषयो 
सह्यः 
गिरजाता है 
पाद 

लगे 
भासित 

न कर 
उपमित 
श्रेष्ठ ता 
यरिमिन्‌ 
वृहृदारणयक 


बुद्धिन्तु 
विषयांस्तेषु 
पांच वो 
श्रष्ठ 
पपिष्ठ 
श्रेष्ठ 
बशिष्ठा 
प्रजास्त्थिमा 
पित॒णां 
प्राणस्येद 


» ३९७ 
ते २ के फ 


रपट 


इज 
३७र्ड 


५. ६८ 


अशुद्ध 
आाचा 

भ्रष्ठश्थ 

श्रेष्ट 

प्रशिति 
प्राणीयते 
साहस 
महत्पमा 
भृत्वा 
ओषषि 
समभरन 
प्राणच्छूष्टां 
अन्न मन्नाद 
तस्मिनेतदाततं 
प्रेजां 
प्रभेणान पाविशत्‌ 
तुल्छपेनास्थ 
गूल्ह्‌ 

ब्णन 
आच्छद्न 
छ््झ्य 

फुट 5 
अय 

स्‍्वे सहझि 
परवुझ 
कखुन 


झुद्ध 


बाण 
अष्ठन्य 


कप 


श्र्ध्च 

प्रणिति 
प्रणीयते 
साहटश्य 

महत्तमो 

भेत्वा 

अ्ोषधि 
समाभरम्‌ 
प्राणत्स्रष्टां 

अन्न मन्नादू 
तस्मिश्नेतदाततम्‌ 
प्रजां 
प्रेमेणेनमप्राविशत्‌ 
तुच्छेनाम्व 

गुड 

वर्णन 


श्ारछादन 
द््व्य 
"पदों 
अर्थ 
स्वेसद्िप्नि 
परअहा 
बर्शन 


पृष्ठ॒ पंक्ति 
३७6 ११ 
उडी घम्ठ 
३८८ न्९्‌ 
३७८ २5 
३८० श्र 
रेट « २9 
३८१ ् 
३८१ ८ 
द८१ र्र्‌ 
३८९ 9८ 
८२ २३ 
डै८२ २३ 
भ्ट३ ८ 
शरे८३ १३ 
३८६ १७ 
8८३ श्ट्र 
३८९ ध्ै 
ब्प्र ७ 
श्द 6 
३८५ १६ 
श्८< २३ 
इ८६ श्ष्ट 
दे ६ 
इ८७ १० 


शेप... १३ 


(१ 
अग्धद्ध 


आरन्भ 
श्रेष्ठ 

इष्छा भाक्त 
दंदत्मक 
फ्थ्य की 
फली गई 
निगुण 
प्रश्न मान्या 
सदृश्य 
स्व्रतत्र 
सिह्‌ 
निभय 
तक 
विरोधा 
अथ 
समथन हा 
मृत 

वन 

सके 
अभ्च्त माप: 
इब्मप्रततीत 
शल 
तिष्ठस्थ 
सप्ताचिषों 
यब्िन्त: 


शुद्ध 
आरभम 
श्रेष्ठ 

द्रष्टा भोक्त 
दंदात्मक 
प्रथ्वी की 
फेलती गई 
निगुंण 
प्रश्न मानवी 
सदहृश 
स्वतंत्र 
सिह्‌ 


अमसत सापः 
इृद्मग्रासीत 
शील 
तिष्ठरत्र 
सप्राचियो 
यत्नित्तः 


प्र्प्त 

उम्प्य 
श्ष८ 
३८९ 
न 
६७६ 
इ८€ 
३८० 
३६० 
३७९ 
३९१ 
३९१ 
३६२ 
३९४ 
३६४ 
३६५ 
३६५ 
३९६ 


४०१ 
४०१ 
४०१ 
४८३ 
छ्ण्ड 
४०४ 


जद 
5 ० » & >०७ .७ .७ < ७ & /< ० 


नाच 


५४ 
२१ 
३ 
| 
| 


(२० 


अशुद्ध 
प्राणको 
कमसे 
तत्पाश्वात्‌ 
किराोड़ों 
ह्व्य 
उध्यजायतः 
हतकंपो 
हृदय 

भाष्य 
रन्त 

शद्र 

आर 
विसृष्टियत 
तियकप्रेत 
शास्वरासिः 
आवाकशासख 
शरीरायतस्य 
प्रायोदुःखाथ 
अखष्टावपिद्य सो 
दिशोजायन्त 
परमात्म 
बणन 
नदाघार 


निंगुण 


ओर 


) 


शुद्ध 
प्रारय 
कमंसे 
तत्पश्चा त्‌ 
करोड़ों 
द्र््य 
अध्यजायत 
ह््द्य 
मध्य 
रञ 
शब्द 
ओर 
विश्वृष्टियंत 
तियंकदप्रेतादिभिः 
शाखामिः 
अवाकशाखः 
शरीरंयदितिस्य 
प्रयशोदुःखान 
अखष्टावप्यसा 
दिशो5जायन्त 
परमात्मा 
वर्णन 
नादधार 
निगुण 
* ऋर, 


04. 
४०४ 
४०६ 
४०६ 
४०६ 
०७५ 
४०७ 
घ्ण्ट 
४०४6 
#ं०ढ 
४११ 
धै१२ 
४१३ 
9१३ 
४५९४७ 
भ्श्डे 
४9१६ 
४१५ 
४१६ 
श्र्श्ष 
घी 
४१६ 
प्रर२० 
४२० 


पंक्ति 
श्ड 
१३ 


का 


१ छा 
। 
डरे 
२४ 


श्र 


१5 


१३ 
9 हल] 
१५ 
9५ 
9६ 


२ 2] 
१३ 
जण 


आप 


रे 


अशुद्ध 
निया 
सहदृश्य 
श्रुतिनांच 
बुद्धयवतार 
तारायेणिव 
बादि 
विवज्षत्वात 
वेशेषिक 
सम्पूण 
अवनेग्य 
बढ़ा 

प्रेरित 
स्बतो 
बेष्णववास्ताहु 
आसिदिदं 
अप्रतथ्य 
व्यच्छेदर्थ 
उत्त शब्द 
अात्महता 
जे भाव है 
तस्मात्रिष्वपि 
अस्नि 
न्पन्ते 


शुद्ध 
निर्णयो 
सहश्श 
श्रुतीनांच 
बुद्धयवतार 
तारणायेबेति 
चादी 
विवज्षितत्वात 
बेशेषिक 
सम्पूर्ण 
अवनेय 
बढ़ा ओर 
प्रेरित 
स्वतः 
बैष्णवास्त्वाहुः 
असीदिद॑ 
श्रप्रतक्‍्य 
ज्यवच्छेदार्थ 
उतशब्द 
आत्महना 
जो भाव हैं 
तस्माल्त्रिष्वाप 
अस्तित्व 
मन्यस्ते 


सृश्टिरेतिअन्येक्र डार्थमिति सृष्टिरितिक्रीड़ा्थे- 


मिति 


प्र्ष्ठ 


# 5] 


४२१ 
धरर 
४२२ 
धर 
धरर 
४२४७ 


५२५ 
१2२७ 
४२८ 
४्रर्फ 
श्र्श्प 
श्र्८ 
४९८ 
ष्टर्८ 
प्रर२६ 
४३० 
४३१ 
४३२ 
श्र 
४३२ 
४३३ 
४३४ 


पंक्ति 


9० 
२१ 


११३ 
२० 
ब्डे 


० 


(६. २२ 


अशुद्ध 
उत्पत्ति मानते हैं 


व्यायाम 
उघालक 

स॒त्युववे वेदेमासीलत्‌ 
अप्रतक्य 

तकंश के 

असद अथोत्‌ था 


तत्संबत्सस्य 
प्रत्यक्षा गोचर 
त्वयवान 
सन्निवेश्यात्मात्रासु 
अपरमित 
स्यात्मन 

स्द्र्ते 


घडवयवान 
कं है छः 

मधे मेंन 
सिष्टछुस्तु 
सृष्ट बे 
रच्क्तनामि 
जगररध्वा 
प्रसति अधिकम 
सर्वेधांमेज 
संसकारी 


) 


शुद्ध 

जत्पत्ति का कारणश 
मानते 

व्यायाम 

उदालक 
मृत्युरेकेदमासीन 
अगप्रतकर्य 

तक के 
असद्‌ अथोत्‌ अवि- 

शमान था 

तत्संम्बत्सरस्य 
प्रत्यक्षागोचर 
त्ववयकान 
सन्निवेश्यात्ममात्रासु 
अपरिमित 

स्यात्मन 

ह्स्तेः 

घटवयवान 

मर्धन 

सिरुचुस्तु 

सट्ठेद 

रव्यक्तेनाभि 

जगरर्ण्या 

ग्रसति चाधिकम 
सर्वेषामेब, 

संसारी 


श््रेह 
8३६ 
४१६९ 
छ३५ 
४३७ 
४१७ 
४१८ 
छ्३८ 
भ्रशेप 
ष्टष८ 
७३८ 
५ ६, ५ छ 
हेहे? 
४४१ 
४४१ 
४१ 
हर 
७३ 
४8१ 
४४४ 
4४ 
छ5४ 
श्ष्श 
ड्ड्श 
इह४ 


पंक्ति 
१७ 
श्ज 
२१ 


श्र 
२३ 


५ ० | 
११ 


श्र 
१७० 


१५ 


( नबरऔ ) 


अशुद्ध शुद्ध 
ग्रद्मगारपति बद्धाणस्पति 
अधिपति अधिपति 
शत्तावीस सत्ताइस 
द्धा द्वेघा 


पत्तिश्वचाभवता पतिश्चाभवत्तां 
समभवततो. समभवत्ततो 


क॒थं तु क्थ नु 

ईतरस्तां इतरस्तां 
वउवेत्तराभवदरचपृष. अश्वीतराभवदश्वश्चेतर: 
जावयो ज्ञीबया 

एत्तमेब एतमेव 

अधिपत्य आधिपत्य 


नामेततयन्मानुष॑ नामेतत्‌ यन्मानुषं 
पयाद घुस्तन मरुता पयांदधु रेस्तन्‍्मरुतो 


भ्रुगुरभवतं भ्रगुरमवत्तं 
यदृतीय यकुर्ताय 
सृतिक्रा मक्िका 
काष्ट का 
न्वभवत सस्य त्वभवत्तस्थ 
मात्राया मात्रया 


गन्धधघ्राखामितिन्द्रिय! गन्धघ/णुमितीन्द्रिया 
नो नासिका दो नासिका 
दर्शनमितिन्द्रिया.. दर्शनमित्तीन्द्रिया 
सन्ररहवां सत्रहवां 

जनदित्प जनय दित्य॑ 


प्र्ष्ठ 


प्रष्ट४ 
ड्डर 
छ४२ 
४६ 
४७४६ 
४९ 
४७६ 
29छ७ 
४४७ 
डडऊ 
ह. ६ ० 
चंडप 
श्ड्८ 


रद 
४४५ 
४२१ 
४५९ 
४४१ 
घर 
४२३ 
४२३ 
ड्््छ 
छर४ 
2 44 


पंक्ति 
१३ 


श्ड 
२१ 


श्ध 
२३ 
१३ 
१४ 
श्र 


११ 
श्र 
श्ऊ 
श्८ 
श्ष 
र्‌ 5६ 


११ 


हक 
सर 


अशुद्ध शुद्ध 

शरदऋतु शरहतु 

स्द्र्यारान्व भवत॒ न््द्र्याण्यन्वभवत्‌ 
बाको बाकय वाको वाक्य॑ 
तयश्तिशों त्रयखिशो 
मितिन्द्रियारान्वमवत मिर्तान्द्रियाण्यन्वभवत्‌ 
भूदन्नों मूर्थ्नो 

दम्यत ५्त्‌ दभ्यतपत्‌ 
अन्द्रमसत्तिरमिमत चन्द्रमसशझ्निरमिमत 
नरबे.,भ्पो नम्पेभ्यो 

प्रांसेभ्या प्राणभ्या 
तपात्तप्यत तपो5तप्यस 
तृन्मय मृन्मये 

उतप्यत्त उत्तप्यत 
उद्दोरात्रियो: इद्दोराज्या 

दरते पात्र हरिते पात्रे 
प्रस्यतिष्टत प्रस्यसिष्चत्‌ 


जपत्थाय5नी ति जपत्वा55याना ति 
अच्तोत्यत्रबीत उत्तीत्यश्रबीन 
विश्यामिरित्य दिशाभिरित्य 


पतमंष्री परमेष्ठी 
प्रेमणानुप्राविशत 5, प्रविशन्‌ 
सं भमितुं संभ 
अकिव्वत्कर अकि ख्ित्कर 

' अथवाद अयंबाद 


तदेततजो तदेतक्तेजो 


छ्श४ 
४४६ 
४२६ 
४७ 
४५६ 
श्र 
१२ 
छ्ध्३ 
४१४ 
४६७ 
६४ 
४६४ 
४६५४५ 
४९ 
४६५७ 
इज 
४७९ 
४७१ 
है 
हक 
डऊ 
४७६ 


३५४७ 


पंक्ति अशुद्ध 
२३. सिल्युधासीत 
८ स्वॉच्च: 

& .. खुशि 

२३ वाजयेत्‌ 

८ थ्तिति है 
७... आर 

६ ब्रसखंय 

८. मिम्रिसि 

८. अश्रवेताशवर 
११५ हमोचर 
२०. सकता 
२६... इन्द्रियों 

श्ट.. ग्रास्य 

५ अधिभोतिक 
6 साष्टि से 

१६. धर्म-सृष्टि से 
१५ नेश्यायिकोंके 
१२ परमारुयो का 
१ गुखक्ञान का 
१०... निरिन्द्रिन 
२६. विकल्पात्माक 
5२ वड्याकर खात्मक 
१० स्वयभू 

४ ख्त्य 

९८... प्रकृति 


शुद्ध 
मित्युपासीत 
स्योष्जेः 


खुषि 
चासयेत्‌ 
बर्णित है 
ओर 
असंख्य 
निमित्त 
श्वेताश्वतर 
दृष्टिगोचर 
सकता 
इन्द्रियों के 
ग्राह्म 
आधिभोतिक 
दष्टि से 
धर्म दृष्टि से 
नेयायिकों के 
परमाणुझओों का 
गुण का झ्ञान 
निरिन्द्रिय 
विकल्पात्मक 
ज्याकरणात्मक 
स्वयंसू 
स्त्यु 
प्रकृति 


प्रष्ष॒ पंक्ति 
४७ श्डे 
इटर २० 
ड्ण्र्‌ श्र 
श्ट३ | 
४८३ १५-१९ 
प्र २ 
श्टछ १५ 
भ्रणर १५ 
थ्ट्छ पर 
ड्पट श्४ 
४८० १९ 
४6० श्८ 
४६९ १५ 
४6१ २० 
४6 ११ 
ष्ढ्ढर ११ 
श्८२ २५ 
४८३ १ 
४6३ र४ 
डध्४ड १४ 
४६४ (ड़ 
3.4 म्‌्४ 
४८६ १ 


४६ डर 


अशुद्ध शुद्ध 

प्रतिक प्रकृति 

प्रक्रति प्रकृति 

तामज तामस 

संक्षीप्त संक्षिप्त 

परमात्मा से आकाशसे. परमात्मासे आकाश, 
अकाश से 

अख्भूत अद्भुत 

बह्नी: बह्ढीः 

श्रेतकेतु श्वेतकेतु 

व्यप्त व्याप्त 

निवाण निर्माण 

जतना का जनता का 

वाष्णव वाष्णय 

श्रष्ट-कनिष्ट श्रेष्ठ-कनिष्ठ 

अ्रयणों ने श्रमणों ने 

गणतत्र गखातंत्र 

प्रष्ट प्र्ष्ठ 

नप्रं श्रव्णं अगाछुतम, नप्तः श्रवर् आगषच्छंतम 

वेदाध्यन वेदाध्ययन 

ज्ञात ज्ञान 

पुनरुखझीवन पुनरुज्जीवन 

करने करके 

न अव्ृतिबादका प्रवृत्तिबादका 

शुरू... शुष्क 

संख्याय संल्य सव्यापसव्य । 


प्र्ष्ठ 


४65 
५०२ 
४०३ 
४०४ 
43 
५०५ 
५०६ 
४ ०ऊ 
४०७ 
श्०८ 
५१३ 
श्रछ 
१५ 
४५१४ 
464 
४१६ 
४१६ 
४५१५ 
४५५७ 
श्र 
श्ष्८ 
श्र८ 
५१६ 
#रे0 


ब२० 


पंक्ति 


( २७ ) 


अशुद्ध शुद्ध 
जैमिवि जैमिनि 
समन्वय समन्वय 

2 3 जे कै 
शन शने शनः शने: 
में 
तदात्मन तदात्मान 
तस्मातत्समवंमभवत तस्मात्तत्सव॑मभवत्‌ 
बतंमान इसलिये कालीन, वर्तमान कालीन 
आत्मका आत्माका 
पश्यति पश्यंति 
हस्ति है हस्ती है. 
अकतम अकृत्रिस 
दीर्पिका दीपिका 
मात्मैवान्त्मानं मात्मैवात्मानं 
स द्वितीयेमिव सद्हितीयमिब 
जदरू देखता है. जड़ रूप देखता है 
प्रपंचन्निगंतत्वा प्रपंच।न्तगंतत्वा 
संभवित संभावित 
वेदान्तगंत वेदान्तान्तगंत 
पदार्थन्तर पदाथोन्तर 
अंधाकार अंधकार 
स्वाभावरूप स्वभावरूप 
संभिवित संभावित 
इल्यद्वेलमत इस्यद्वेतमत 
अविभूत आविर्भूत 
आझविभोव आविभोष 


प्र्ष्च 

२१ 
कतर 
४२३ 
४२४ 
भर 
ह२७ 
ह्र्ऊ 
श्र८ 
श्र्८ 
२८ 
$&३० 
४३० 
३२ 
&३२ 
श्रेछ 
हरे 
2२४८ 
४३६ 
४३८ 
ध्रे८ 
श्रे८ 
४३८ 
रे 
४३ 
श्र 


( स्‍्थ 


अशुद्ध 
घर्मीघर्म 
तेबामल्पा 
सफ़ड्े ते ई 
योगीभ्यास 
नष्फल 
अवियासे बिना 
विशिष्ट रूपसे 
कहा जाय तो कि 
यह इसलिये 
भकक्‌ 
विम्वस्थानाय 
मलिनादि 
प्रादु 

विशभनु 
पताहलि 
दर्शनामेक 
साम|नतय 
मुख 

यथारिति 

मत था 
योगीमत 
युधिष्टर 
पट्थ 

ख्यक्त 
बातकी 


9 


शुद्ध 
घधममोघर्म 
वेघामल्पा 
सझदू देते! 
योगाभ्यास 
नि्फल 
अविद्याके बिना 
विशिष्ट रूपके 
कहा जाय कि 
तो यह इसलिये 
प्रथक 
विम्वस्थानीय 
मज्निनत्वादि 
प्राहु 
विशमनु 
पतञलि 
दर्शनानामेक 
समानतया 
मुच्य 
यद्यस्ति 
मतका था 
योगसत 
युधिप्तिर 
पष्टच 
स्ज्यक्त 
बात दी 


प्र्षठ 


४४९ 
* 4:84 
श्र 
४४३ 
। 8१5 
मै ४४ 
५४६ 
अ४८ 
कै. («व 
इ््ड८ 
2४८ 
22० 
श्शर 
श्ध्र्‌ 
श्शर्‌ 
श्र 
2४३ 
डे 
अर 
भर 
श्र 
श्श्८ 
4 44 
औई० 
४६० 


कक 


# 8 7 8 # # «& ० 


रे 
ब्द्‌-छ # छ /50 (७ 


0 शा ७ 
ईर प्र ह- _् ४ शर्ट हा श्ड न «ऋ ७ 6७0 


( २€ ) 


अशुद्ध शुद्ध 
निर्गुण निमुंणा 
नुफ्तो मुत्फ्सो 
ख्श्या ख्ध्था 
कुमारिलायचाय कुमारिल भट्ट 
इंश्वरासिद्धे. ईश्वरासिड्ेः 
द्वेष टेष 
कमोंसार_ कमोंनुसार 
सर्वेश्वय॑ सर्वेश्वर्य 
निनित्त निमित्त 
खड खरडन 
अपोरपेय.. अपोरुषेय 
सुृप्ति सुषुप्ति 
सिद्ध सिद्धि 
सिद्धके सिद्धिके 


सांखयाचार्य सांख्याचार्य 


इंश्वराभात्‌.. इेश्वरामाबात 
क्त्ति वित्‌ 
श्रुतिवाघ: श्रुतिवाध:ः 
कणादिका_ कणादका 


समबायी समभाषी 
घमोधसंरूपको धर्मोधर्मको 

जुहट अर 

आत्मामें उत्पन्न, आत्मामें ज्ञान उत्पन्न 
श््व्य द्र्व्य 

अशष्ट अरद् 


प्र्घ्च 


५६१ 
५६१९ 

भ६२ 
४5३ 
है ह:3 4 
४६५४ 
५४ 
पड 
प्रर८ 
५६५ 
५६६ 

४६६ 

४६६९ 

प६७ 
४5७ 
भ६७ 
श्द्८ 
पद्ट 
५७० 
४७३ 
४.७३ 
प्र, 
पज्८ 


१३“ 


पंक्ति 


१७ 
१6-२० 


१६ 


१७ 


श्र 
श्ध 
श्र 


(३० 
अशुद्ध 
न पुनर्वे 
बनता है 
समिश्रण 


आझाकाशादवायुः 
शब्दकेण होंनेका 


) 


शुद्ध 

नच वे 

बनाता है 
संमिश्रण 
हे 


आकाशादहायुः 
शब्द के गुण हाने का 


स शब्द दुगलश्चित्र स शब्दः पुद्गलश्रित्रः 


बर्गणा हत हैं 


बर्गणा कहते 


ऐतहासिक ऐतिहासिक 
अर्थ साधक अथोत साधक 
कर्म फल के कर्म फल दाता के 
मात्र स्थान स्थान मात्र 
मश्यय मेश्बय 
स्वकृताभ्यगम स्वकृताभ्यागम 
इंश्वर को इश्व रका 

श्रद्धा तो ब्रह्म में ता 
ब्रह्मके ब्रद्मको 

तुष्टि पुष्टि 

प्रथक प्रथक्‌ 

लच्स लक्षण 

प्रादात्‌ प्रदात्‌ 

डसीसे उसी सूत्र से 
द्रव्य गुण कर्म सामान्य विशेष प्रसूतात्‌ अधिक 


पाठ है 


झ्रि: श्रयसधिगम शझि:श्रेयलाधिगम; 


ध्ञ्ट 
पर ७6 
५७6 
ब८१ 
प्र८१ 
प्ट३ 
पट३ 
पट 
भ्८भ 
भैप६ 
पू८5 
भ८९ 
प्णप 
फ्रप6 
४८८ 
४२ 
भ6४ 
४८४ 
६४ 
श्ण्छ 
६१० 
६१४ 
६१५ 
६१४५ 
द१८ 


पंक्ति 


( ११९ 
अशुद्ध 
तत्वानान्ति! 
योगाव्यया 
कारण इश्वर 
भूमिकायें 
अप्रमाश्य 
आस्ति 
वेना मिकत्व 
बेद को 
विष्पष्टं 


चूत 
जैमिनिनानां 
पाप पाप 
आनुन्श्रविक 
भूमिजनन्‌ 
वशनिकों में 
भानते 


ब्रेगुर्या विषया 


श्श्णी 
ओर तराजू 
हनने 
जैताये 
इससे 


विद्यार्थियों को 


समाय वर्त्यं 
लगनेवद के 


) 


शुद्ध 
ततल्वज्ञानामिः 
योगाथा 
कारणमीश्रर 
भूमिका में 
अ्रप्रामाण्य 
अस्ति 
बनाशिकत्व 
वेद में 
विस्पष्ट 
कृत 
जैमिनीनाम्‌ 
पाप 
आनुश्नविक 
भूमीजनयन्‌ 
दाशंनिकां में 
मानने 
त्रेगुण्य विषया 
ऋणाी 
और न तराजू 


विद्यार्थियों के लिये 
समावर्त्य 
लगने के वादके 


पृष्ठ पंक्ति 
६_१ १४ 
६१६. १८ 
ध_२० $६ 
६२० श्५ 
६२४ है. 
दर्द १६ 
क््रे४ १० 
ह्‌रे४ श्र 
६३२५ ् 
ह्रेप ३२० 
६३५४. २४ 
६३६ ३ 
६३६ ३ 
६१६ ७ 
६३६ १्दे 
६४० श्र 
द४७ १ 
६4४० भर 
६४० र्४ड 
६४० २५ 
६४१ 4 
श्श्शू श्र 
4४७ श्र 
ध्श्ट २४ 


६४८ 


( हरे ) 


अशुद्ध शुद्ध 
दिदियां विंदियां 
ज्योतिष्क व्योतिष 
विकास विकार 


झावरश्कता आवश्यकता 
घाटातो होंता है. घाटा होता है तो 
उपाधि सुशोभित, उपाधि से सुशोभित 


लोक मान्य लोकमान्य 

खाता में जाता है 
वृहद्ाएयकोपनिषद्‌, बृहदारण्यकोपनिषद्‌ 
पत्र यत्र 

कामायते... काम्रयते 

स कामभिजयिते_ सकाममिज्ञौयत 
निषत्तमश्ध निषक्तत्व 

तमेबेति तमेवेति 
सन्वावान सत्तावान 

अन्य अन्य 

चिंतमन चित्तमन (चिंतन) 
तो बे वेतो 

को कल्पान्तरोंमे. को जो कल्पान्तरोंमें 
हूँ चुका हूँ 


कर फ्डु 
अलाइयां कि मत्ताइयां जो कि 
ढसको 
पण्छम पश्चिम 
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हपर 
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हछर 


अंतकाल 

यह वृत्तान्त 

यानी 

प्रकट न 

पीछे 

शराबी 

भल्ाईके लिये 
माना गया है 
आपने 

क्मासे 

चाहिये कि यह्‌ 
चाहिये कि कर्मोंके 
इंश्वरकी इच्छा अप्रतकर्यहे 
नियमोंके 


नामकी 

प्रतिष्ठित 
ईश्वर से अभिन्न 
ही 
कभी भी 
जो कह्दे 
सिस्धछ्ा 
जगत के मूल पदार्थ 
युगों की 
म० महावीर 
किन्दे 
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अशुद्ध शुद्ध 
होते से होने से 
स्न्बन्धी संबन्धी 
पूर्ज भौतिक पूर्वका'भीतिक 
/काई भी कोई 
जद कर ले चढ़ कर चोले 
विज्ञान के वले.. विज्ञान के 
एक लोहे की एक सेर लोहे की 
वस्मात्मद्त तस्मान्महत्‌ 
द्वितीय: राजसतमम्‌ , द्वितीयं राजसंतमम्‌ 
सुस्ममूल .... सुझममूत 
आदाभेद भेदाभद 
मर्मी * गर्मी 
स्र्यं सूयं 
ह्द्म्तु परंतु 
मंस्तार संसार 
पवजाना पवनजाना 
शक्ति भा शक्ति भी 
पढ़ीर हने पड़ी रहने 
अलूना श्रद्धृता 
सष्ट स्लियोंको सपत्नियों को 
मदामारतमें मीसखतासामे, महाभारत मीमांसा में 
मरमी कतो. गरमी का कतो 
बोढिक 
बढ्ढ यह भी बहां यह भी 
ख़बतेव सतीत्व 


प़्छ 
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चअशुद्ध 

यह प्रयोजन 
(२) स्वृति 
कारणवच्चेत्‌ 
सत्कायंबद 
कार्यान्‍्तरं मुत्पादयति, 
युगददनेक 
अब विद्यमान 
उनको 
विद्यते3भाव. 
संज्ञायेत्‌ 
बतंतान 
अविष्कार 
प्रकृत्ति 

काय सम्बन्धक 
उसके 

काय 
परिमाण 
विषत्ति से 
चिकीषी 
निमित्ति 
कृतृत्व का 
जीब की जो 
प्रवृति 

कत्त 
अप्राणकृत 
निष्कय 


शुद्ध हे 
इस प्रयोजन 
(२) स्मृत्यात्मक 
| करणवच्चेत्‌ 
सत्कायवाद 
कार्योन्‍तरमुत्पादयति 
युगपदनेक 
अविद्यमान 
उनकी 
विद्यतेभावः 
सज्जायेत 
बतेमान 
आविष्कार 
प्रकृति 
कार्यका 
उसको 
काय दवोना 
परिणाम 
विवते 
चिकीषो 
निमित्त 
कठ्त्व का 
जीब को तो 
प्रवृत्ति 
कतो 
अप्रारिकृत 
निष्क्रिय 
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अशुद्ध 
परिणामिनी 
ईश्वर स्व व्यापक, 
इन दो 


पालने में 
यही 
इश्ररसें 


अय, शंका, क्षत्ना 
कार्य में 


दय।लुता 
कार्य के 
जञो 
कोटि का 
जाहयणज का - 
पर थी 
संन्‍्यासी 
नेमित्तिक 
कराने 
योनिज' है 
अमैधुनी 
अमुवाक 
अण्डकोषों 
कुमार का: 
गोबर 
विद्वानों ने 
फयान 
वारूसथ में 


